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- प्रकाशकः - 


 प्राकृत भाषा प्रचार समिति, पाथर्डी 
॥ 


इत्याख्यसंस्थाया' पुस्तकप्रकाशनविभागस्य मंत्रिगण 


रट 


( प्रथमसंस्करणे प्रतयः सहस्त्रसिता: १००० 
“०४०९७ वीराब्दे, २०२० विक्रमाबदे, १०६८ स्थ्रिस्ताव्दे च 


रा 


“- मुंद्रक: --- 
पं, बदरीनारायण द्वारकाप्रसाद शुक्ल: 
। न्‍्यवस्थापकः-श्री सुधर्मा मुद्रणालय पाथर्डी, जि. अहमदनगर 


। 


न्‍ 








हु चुत जी फए १ 


'प्रुकाशकी 








झाषा प्रचार समिति के प्रकाशन विभाग का 
उठी प्रकाशन । इसके पूर्व सुबोध प्राकृत व्याकरण भाग १ २, और ३- 
सुवोध प्राकृत संग्रह, ४-पाइय रमणावली भाग १ छा और पाँचवा पाइय 
स्वणावली भाग २ रा इस प्रकार पाँच प्रकाशन प्राकृत भाषा प्रेमियों के 
कर-कमलो में अधित किये जा चुके हूं 


छट्टी प्रकाशन के लिये जैन जगत्‌ के देदीप्यमान भास्कर कलिकारू- 
सर्वेज्ञ आचार्य हेमचन्द्र के सुप्रसिद्ध “प्राकृत व्याकरण” को इसलिये पसन्द 
किया गया कि प्राकृत भाषा के उच्चतर अभ्यास में इस ग्रन्थरत्न की अतीव 
उपयोगिता हैं। इसका विधिवत्‌ अध्ययन कर लेने पर अध्येता प्राकृत भाषा 


के सभी अवान्तर विकल्पों से परिचित होकर तत्तत्साहित्यकाननो में स्वच्छन्द 
संचार कर सकता है | 


व्याकरण भाषाका विधान होता है, विधान के बिता अनुशासन की 
व्यवस्था वन नहीं सकती, इसीलिये विधायक अपनी विधानसहिता को सर्वा” 
यीण दनाने का प्रयत्त करता है, ताकि अनुशासन की व्यापकता सावंत्रिक हो ॥ 


आचाये हेमचन्द्र सफल विधान-शास्त्री थे, उन्होनें अपने शब्दानुशासन 
की रचना तत्कालीन आापें और लोक भाषा के गभीर अध्ययन के साथ 
उपलब्ध व्याकरणो को सामने रख कर की, इसी से यह महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ 
सर्वागीण सुन्दर और सभी के लिये उपयोगी वन सका है। 


यद्यपि इस व्याकरण के अनेक सस्करण देश और देश के बाहर भी 
निकल चुके हैं, तथापि सामान्य छात्रो के लिये उपयोगी सस्करण की आवश्य- 
कता रह ही जाती थी इसी लिये प्राकृत भाषा प्रचार समिति के सदुपदेशक 
श्री वद्धभान स्थानकवासी जैन श्रमण सघ के महामहिम आचार्यसम्राट 
जँन धर्म दिवाक्र पूज्य श्री १ ००८श्री आनन्द ऋषिजी म॒के परामझं से समिति 


२ 


ने प्रस्तुत व्याकरण के छात्र-सस्करण को ,तैयार करने का निश्चय करके 
सूरत से प्रकाशित सस्करण तथा अन्य कई सस्करणो को सामने रख 
कर उपयोगी सस्करण तैयार कराया है। इसमें छात्रों के अभ्यास की 
सुविधा के लिये अष्टाध्यायी क्रम से स्वतत्र सूत्रपाठ भी दिये गये हूँ, तर्थव्‌ 
आकृत भाषा की महत्ता और उपयोगिता पर प्रकाश डालने के लिये गौरवपूण 
विशिष्ट भूमिका भी भाषाशात्र के महान्‌ पण्डित डॉ० इन्द्रचन्द्रजी शास्त्री 
एम्‌ ए पी एच डी द्वारा लिखा कर इस सस्करण को सागोपाग तैयार 
कराया गया है। शास्त्रीजी का प्राकृत भाषा प्रचार समिति के लिये यह महान्‌ 
सहयोग है । समिति इसके लिये शास्त्रीजी का हादिक अभिनन्दन करती है, 
तेंथव उपयोगें में छाये गये सभी संस्करणो के प्रकाशको का हृदय से आभारी है । 


: महाराजश्री के जयपुर चातुर्मास (स २०२१) में यह छेखन कार्ये 
सपन्न हुवा था इस ग्रन्थ के महत्त्व को समझ कर वहाँ के सुप्रसिद्ध धर्म- 
- परायण सुश्रावक श्री पुतमचन्दजी हर्षचन्दजी वडेर ने प्रस्तुत ग्रन्थ के प्रकाशन 
' में१०००र का आ्िक आश्रय देकर इस प्रकाशन के भार को हल्का कर दिया। 


माननीय बडेरजी अपने समाज में लब्धप्र/तष्ठ व्यक्ति है,आप सरल 
- स्वभाव के उदार सज्जन पुरुष है) धार्मिक सेवाएँ आपके अन्त करण की 
| एक सहज वृत्ति के रूप में होती है । सन्‍्त-समागम के आप सदैव अभिलाषी 
रहते है । शिक्षा-क्षेत्र में भी आपकी अच्छी अभिरुचि है । 


सुश्रावक बडेरजी को इंस उदारतापूर्ण सहयोग के लिये साभार 
धन्यवाद प्रदान करते है । 


हि 


इस प्रकार यह छठद्ठा प्रकाशन, पाठकों के पास पहुँच रहा है छात्र* 
अध्यापक तथा अन्य सभी जिज्ञासु इस संस्करण से पर्याप्त छाभ छउठाकर 
हमारे उत्साह को वद्ध॑मान करेगे, ऐसी शुभ कामना रखते हें। 


बदरोनारायण शुक्ल 


मंत्री-प्राइत भाषा प्रचार समिति, पायर्डी, 


प्रस्तावना 


क- प्राकृत भाषा की सांस्कृतिक पृष्ठभूमि- 
झारत के विभिन्न स्थानों पर प्राचीन सभ्यत्ताओ के अवशेष मिल रहे 
हैं । उनसे पता चलता है कि वैदिक आयों के आगमन से पहले भी यहाँ 
कोई विकसित सभ्यता विद्यमान थी, इतिहासकार उसका द्वविंड, सुमेर 
आदि सस्यताओं के साथ सामजस्य करने का प्रयत्त कर रहे हैंँ। हम उस 
चर्चा में नही जाना चाहते । 


उब अवशेषो में भाषा एवं लिपि की हृष्टि से कुछ संकेत मिले है। 
किन्तु अभी तक भाषा शास्त्र के अध्ययन में उनका प्रवेश नहीं हुआ है। 
इस हृष्टि से वे दिक साहित्य को सर्च प्रथम स्थान दिया जाता है। 


प्रत्येक सास्क्ृतिक तत्त्व की दो अवस्थाएँ होती हैं। प्रथम अवध्था 
में उपयोगिता की प्रधानता रहती है। वर्ग विशेष तात्कालिक आवश्यकता 
के अनुसार तत्त्व विशेष को अपनाता है। द्वितीय अवस्था में बह तत्व 
आवश्यकता की चस्तु न रह कर शोभा की वस्तु बन जाता हैं । वर्य विशेष 


उसके प्रदर्शन के द्वारा अपनी अस्मिता अथवा अहकार का पोषण करने 
लगता हैं । 


उदाहरण के रूप में युद्धप्रिय क्षत्रिय जाति ने झात्म रक्षा के लिए 
खद्ग' रखना प्रारन्त किया। किन्तु काछान्तर में वह शोभा की वस्घु बन 
सया और खतरा न होने पर भी उसे लटकाये रखना गर्व की वस्तु सभझा 
जाने हूगा । उत्सव एवं सामाजिक मिलन के समय सैनिक वेष भषा धारण 
करने का रिवाज हो गया । छत्र का उपयोग धृप एवं वर्षा से बचने के 


(२) 


लिए तथा चमर का उपयोग मक्खिया उड़ाने के लिए प्रारंभ हो गया । किन्तु 
दोनो वस्तुएं राजकीय वैभव का अय वन गई, और आवश्यकता न होने पर 
भी उनका प्रयोग होने छूगा | 


भाषा के सम्बन्ध में भी यही वात हैं) वैदिक भाषा तत्कालीन आर्यों 
की स्वभाविक बोली थी, उतका कंवि-हृदय विभिन्न प्राकृतिक परिवतेनो 
को देखकर उच्छवसित हुआ जौर अपनी स्वभाविक बोली में प्रकट होते 
छग्ा | उतरवर्ती आरयों ने उस बोली को अपनी प्रतिष्ठा का प्रतिक बना 


लिया और सामयिक भावश्यकता न होने पर भी उसके संरक्षण में कटि- 
बद्ध हो गये । 


किन्तु साधारण व्यवहार की भाषा स्वाभाविक प्रवाह के अनुसार 
परिवर्तित होती रही | उसने पाली एवं विभिन्न प्राकृतों का रूप के लिया । 
वे भी क्रमश परम्परा विशेष के साथ सम्बद्ध हो कर प्रतिष्ठा का भ्रतींक 
बनती गई । भगवान्‌ वुद्धने अपना उपदेश पाली में दिया और भगवान्‌ 
महावीर ने अर्घ मागधी में । दोनों महापुरुषों का उद्देश था कि जनसाधा-- 
रण उनकी भाषा को समझ सके | किन्तु समय बीतने पर वे जनसाधारण 
की भाषा न रही । फिर भी धर्म-भाषा के रूप में प्रतिष्ठा प्राप्त करती 
रही | उनका सरक्षण धर्म का भंग बन गया । 


समय वीतने पर वैदिक सम।ज में भाषा के दो रूप हो गये । एक 
और घामिक अनुष्ठानों की भाषा थी, जिसे वैदिक अथवा सस्कृत का पूर्व 
रूप कहा जा सकता है । दूसरी जोर साधारण व्यवहार की भाषा थी । 
जिसमें प्राकृत के तत्त्व बढते जा रहे थे। वाल्मीकि को संस्कृत का आदि 
कवि माना जाता है इसका अर्थ हैं उस से पहले सस्क्ृत में छल्द रचना वेदो 
तक सीमित थी। लोक-भाषा में जो कविताएँ बनायी जाती थी उन्हें 
साहित्य में स्थान नही पिछता था । वाल्मीकि ने सर्वे प्रथम लौकिक घटना 
को लेकर सस्कृत में अनुप्ठुप छत्द की रचना की । तभी से सस्कृत वैदिक 


(३) 
क्रिया काण्ड के घेरे से वाहर तिकूल आयी । 


: पाणीनि ने वैदिक और लौकिक सस्क्ृत के भेद को ध्यान में रखते 
हुए 'अप्टाध्यायी' की रचना की । जो प्रयोग वैदिक साहित्य तक सीमित थे 
उनके लिए “छन्दरसि” किख दिया और जो केवल बोलचाल की भाषा तक 
सीमित थे उन के लिए “भाषायाम्‌” | फिर भी यह मानना होगा कि 
पाणीनि का मुख्य क्षेत्र लोक भाषा थी । 


ऊपर बताया गया है कि ब्राह्मण, वौद्ध तथा ज॑न परम्पराओने अपनी 
धर्म भाषा के रूप में क्रश वेदिक, पाली तथा अधं-मागधी को अपनाया 
पाणीनि के पद्चात्‌ वेदिक भाषा ने संस्कृत का रूप ले लिया | ईसा की 
प्रथम दो शवाव्दियों में जेन तथा बौद्ध परम्पराएँ सस्कृत को घृणा की हृष्टि 
से देखती रही । किसी आचार्य ने सस्क्ृत में लिखने का संकल्प किया तो 
उसे दण्डित किया गया ।ई प्‌ द्वितीय शधाब्दी में महायान्‌ का विकास 
हुआ और बौद्ध परम्परा में सस्क्ृत का प्रवेश हो गया । इस शाखा के 
प्रथम आचाये नागार्जुन थे । वे शूभ्यवाद के सस्थापक माने जाते हैं। उन्होंने 
आगमिक आधारो को छोड कर तर्क के वल पर अपनी मान्यताओ का 
प्रतिपादन किया । इसके साथ ही धामिक जगत्‌ में क्रान्ति आ गई | वैदिक 
एवं जैन परम्पराओ ने भी शास्त्रों की दुहाई छोड कर युक्तिवाद का 
आश्रय लिया। तीनो सम्प्रदायओ में परस्पर शास्त्राथं होने लगे गौर 
खण्डन-मण्डन-विषयक ग्रन्य लिखें जाने रूगे । दिडनाग ( ४०० ई ) के 
पदचातू यह परिवर्तन और भी उग्र रूप में दिखाई देता है | दूसरे शब्दों में 
यह कहा जायगा कि श्रद्धा-युग का स्थान तर्क-युग ने ले लिया । 


उस समय भाषा की दृष्टि से धामिक परम्पराओ के दो रूप हो गये । 
एक और शास्त्रार्थ एुवं पाण्डित्य प्रदर्शन के लिए तीनों परम्पराओ ने 
संस्कृत को अपना लिया, दूसरी ओर प्रत्येक परम्परा ने अपने-झास्त्रो और 


(४) 


उनकी भाषा को महत्व देना प्रारम्भ किया । ब्राह्मण परम्परा में वेदों का। 


बौद्ध परम्परा में प्रिटकों का और जैन परम्परा में आगमो का अध्ययन 
चलता रहा । 


ब्राह्मण परस्परा वेदो को अनादि अथवा ईश्वरीय ज्ञान मानने छगी। 
फरुस्वरूप उसमें नयी रचनाएँ बन्द हो गई । इसके स्थान पर नवीन रचनाओं 
का माध्यम सस्क्त बन गई । इसके विपरीत बौद्ध एवं जैन- परम्पराए 
अपने आगमो को अनादि अयवा ईदवरीय रचना नही मानती थी। उनका 
कथन था कि आदि-प्रवर्तक के उपदेश हीने पर भी उनका सकलन उत्तर- 
वर्ती आचार्यों ने किया । कईं आगम ऐसे भी माने जाते है, जिनकी रचना 
आचार्यों ने स्वतत्र रूप से की | फलस्वरूप आगमो की भाषा एक-मी नहीं 
रही । उत्तरवर्ती काल में जब प्राकृत ने लोक-भाषा का रूप ले लिया तो 
उसमे काव्य, नाटक आदि लछौकिक रचनाएँ भी होने छगी । काछ-क्रम से 
ज्यों>ज्यो भापा का रूप बदला, इन प्राकृतों का रूप भी बदलता गयों 
क्षेत्रीय विशेषताओं के कारण प्री उबके अनेक भेद हो गये । उन सबका 
दिगदर्शन आगे कराया जायगा । 


हेम चन्द्राचार्य ११ सो ईरवी में हुए। उस समय तक प्राकृत में आगमों 
के अतिरिक्त विशाल साहित्य की रचना हो चुकी थी। घाभिक प्रकरणी के 
अतिरिक्‍त वहुत से काव्य भी रचे गये | हेमचन्द्र ने सस्कृत का व्याकरण 
पूरा करके प्राकृत साहित्य के लिए भी व्याकरण रचने का निरचय किया । 


उनके सामने यह प्रश्न आया कि प्राकृत में हीने वाले परिवतेनों का 
मूल किसे रक्षा जाय ? उदाहरण स्वरूप प्राकृत में पद्चात्‌ के स्थान 'पच्छा' 
हो जाता है। बँदिक भाषा में भी अनेक स्थानों पर वैदिक व्यजन का लोप 
हो जाता है भौर पश्चात्‌ के स्थान पर पच्छा का प्रयोग मिलता है । भापा 
फे स्वधाविक विकास की हृष्टि से देखा जाय तो प्राकृत .“पच्छा,, का मूल 
वैदिक पश्चात्‌! को ही मानना चाहिए । किन्तु उसका प्रयोग समाप्त हो 
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जाने के कारण हेमचन्द्र ने 'पश्चात्‌,, को ही “पच्छा,, का मूल रखा। 


प्राकृत व्याकरण के प्रथम सूच “'अथ प्राकृतम्‌' की व्याख्या करते हुए 
उन्होने छिखा है--'प्रकृति हि सस्कृत, तत्‌ आगत प्राकृत्त अर्थात्‌ सस्क्ृत 
प्रकृति है और उस से आयी हुई भाषा का नाम प्राकूत्त है। यह व्युत्पत्ति 
सीखने की दृष्टि से की गई है। वह भाषा के स्वाभाविक विकास को प्रकट 
नहीं करनी । 


इसी प्रकार हेमचन्द्र ने धातुओं के जो आदेश किये हैं उनमें केवल 
अर्थ का ध्यान रखा है। उदाहरण के रूप में गम्‌” ध्रातु का “हिण्ड, और 
“भ्रम, आदेश किया है। वास्तव में देखा जाय तो 'हिण्ड, और “प्रम, 


स्वतन्त्र घातु हैं । अगले पृष्ठो में हम भाषा के ऋ्रिक विकास को वताते हुए 
प्राकृत का निरूपण करेगे । 


भारतीय आये भाषाएँ 
भारतीय सभ्यता का आदिकाल-जातियों का सम्मिश्रण ु 


भारतीय सभ्यता एवं सस्कृत्ति का इतिहास प्रारभ करते समय 
साधारणतया हमारे सामने वेद और तत्कालीन आये आंते हैं। किन्तु यह 
एकाइगी दृष्टिकोण है । भारत की प्राचीन सभ्यता का निर्माण अनेक 
जातियो ने मिलकर किया है। उनके रहन-सहन एवं सस्कृति में तो परस्पर 
भेद या ही, भाषाएँ भी ऐसी बोलते थें जिनका आपस में कोई पारिवारिक 
सम्बन्ध नही था । उन जातियो में मुख्य हुँ- ओर्य भर द्रविड । इन दोनो 
के समन्वय से भारत॑य सभ्यता का जन्म हुआ । 


द्रविणे का वर्तमान स्थान दक्षिण, विशेषतया काबेरीः का तट है । 
उनमें अनेक जवान्तर जातियाँ थी जो सभ्यता के विभिन्न स्वरो को प्रकट 
करती हैं। एक ओर कन्नड, तमिल, तेलगू, महूयालम आदि बोलने वाले 
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है । सभी कुल रात्रि में रक्षा के निए कुत्ते पालते थे । सम्भवतया इसी 
आधार पर कुत्ते का यह नाम हो गया । 


इसके अतिरिक्त तिव्वत-चीनी बश की कुछ शाखाएँ भी भारत में 
आई और द्रविणों तथा आये में समा गई । 


चेंदिक सभ्यता का जन्म ओर प्रसार :-- 

आरयों का भारत में प्रवेश उत्तर-पश्चिम की ओर से हुआ । पूर्व की 
ओर बढ़ते हुए उन्होने पण्जाव में प्रवेश किया और गगा तक पहुँच गए । 
रुग्बेंद में जिस धामिक-स्थिति' का वर्णन है और उसमें जो साहित्यिक 
अभिव्यक्ति है, उससे प्रतीत होता हैं कि उस समय आये, काबुल और स्वात 
से लेकर गया तक फैले हुए थे । उस समय आये सभ्यता के दो केन्द्र थे-१ 
गान्धार आर्थात्त पेणावर और २ ब्रह्मावंत, सरस्वती नदी के तट पर (पदि- 
याला, अम्बाक्ा और कर्वाल) | वैदिक धर्म को भारतीय रूप इस पूर्वी केन्द्र 
से प्राप्त हुआ । यहाँ पर आयें के एक वर्ग ने अग्नि, इन्र तथा ऋग्वेद के 
दूसरे देवत्ताओ की पूजा चलाई । सम्भवतया यहीं पर वदिक धर्म ने काल 
क्रम से यज्ञ का रूप धारण किया । यही पर सर्वे प्रथम सार्वभौम राजा की 
बल्पना और स्थापना हुई | ऋग्वेद के सूक्‍कतो का अधिकतर भाग पञ्जाबव 
में रचा गया । किस्तु यह भी सम्भव है कि उसका कुछ भाग जारयों के 
साथ बाहर से गाया हो । ऋखेद एवं अवस्ता में छन्‍्द एवं विषयों का 
साम्य इस तथ्य का समर्थन करता है। जिन आर्यों ने वैदिक धर्म की 
स्थापना की तथा वँदिक साहित्य एवं क्रियाकाण्ड को व्यवथित्त किया, प्रतीत 
होता है उन्होंने मध्यदेश (गगा के उतरी दोआब) को अपना घर बनाया। 
ग्रही पर चार वर्णो का विभाजन हुआ और ब्राह्मण धर्म एवं सस्कृति की 
नीव पडी ( १००० ई पू से ६०० ई पू त्तक )। मध्यदेश-वासी आये 
भारत के अत्यन्त समृद्ध प्रदेश पर अधिकार, उच्च सस्कृति और सगठन के 
कारण क्रमश उच्चर भारत में स्वत्र फैकू यये । यहाँ के बुद्धि-जीवी ब्राह्मण 
और उच्च-वर्गीय-क्षत्रियों ने आस-पास के क्षेत्रों पर अपना वर्चस्व स्थापित 
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कर लिया। धीरे-धीरे मध्यदेश की सभ्यता पूर्व मे वाराणसी और 
मिथिला तक तथा दक्षिण एवं पश्चिम में फेल गई । 


यह कहना ठीक नही है कि सभी भार्य घामिक एव सांस्कृतिक दृष्टि 
से वैदिक थे । ऋग्वेद में इस वात के प्रमाण है कि वैदिक आर्यों के युद्ध 
अनायों के साथ ही नही किन्तु उन आर्यों के साथ भी हुए जिनकी मान्य- 
ताएँ एवं जीवन पद्धति उनसे भिन्न थी । पूर्व में गंगा के तट पर अवैदिक 
आर्य पहले से बसे हुए थे, कालान्तर में वें दिक आरयो ने अपने प्रधान केन्द्र 
मध्यदेश से आकर उनपर प्रभुत्व कर लिया | इसी प्रकार पूर्वी पञ्जाव के 
वैदिक आयो से विचार-भेद रखने वाले आये पब्चिमी तथा दक्षिण- 
पब्चिमी पण्जाव में बसे हुए थे। पूर्वी आय मध्य देशी य आये से धर्म, रीवि- 
रिवाज तथा अन्य बहुत सी वातो में भिन्न थे । 


द्रविड़ और कौल आदि आर्येतर जातियाँ वैदिक एवं अवैदिक दोनों 
प्रकार के आयी से लडी और अन्त में उनसे सन्धि करती गईं। बहुत सी 
आयेतर जातियाँ दीघंकाल तक आये सभ्यता एवं भाषा से अप्रभावित 
रही । उत्तरी-भारत तथा पञ्जाब एवं उत्तरी गगाघाटी में मध्य काल तक 
द्रविडड एव कौल भाषा वोलने वालो का आस्तित्व भी इस तथ्य को प्रकट 
करता है । अफगानिस्तान में प्राहुई बोलने वालो का आस्तित्व भी इस का 
ज्वलन्त उदाहरण है। साहित्य एवं उत्तर-भारतीय स्थानों के नाम भी 
इसके समर्थक हैं । उदाहरण के रूप में गौड जाति ने, जो कि मध्य-भारत 
की द्रविड-भाषी जाति थी, उक्त प्रान्त में गोडा जिले को अपना नाम 
दिया । किन्तु आये के यहाँ वस जानें पर बहुसख्यक होने पर भी वे आये 
में समा गए। वे श्रमिक के रूप मे आर्यों की भूमि जोतने लगे अथवा 
स्वतत्र रूप से कूपि, शिल्प आदि धन्धे करने लगें । आये लोग उन्हे, विश 
तथा घूद्र के रूप में घृणा की दृष्टि से देखते थें। द्रविड सभ्यता में आये 
पे द्वीन न थे। वे चतुर कृपक एवं पदु-कलाकार थें | मनुष्य एव जगत 
के विपय में अपने दार्शनिक विचार भी रखते थे । उनका आया पर प्रभाव 
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पडा। पञ्जाव में इन दो जातियो का परस्पर सपर्क, सघ्ष के रूप में 
हुआ । गगाघाटी में वह अपेक्षाकृत निकट एवं मित्रता पूर्ण हो गया और 
अन्त में एक सुलह के रूप में बदल गया। इसमें आये की विजय हुई, 
क्योकि उत्तरी भारत में उनकी भापा ने द्वाविड़ को अभिभूत कर लिया 
और कालक्रम से दक्षिण मे भी वह सास्कृतिक विचारों की अभिव्यवित का 
सावंजनिक साधन वन गई । भाषा-विजय के कारण आरय॑ जिम्त भाषा के 
सम्पर्क में आये उस पर अपना रग चढाते गये | उत्तर-भारत में यह सम- 
न्वय अत्यन्त महत्वपूर्ण सिद्ध हुआ । 


प्राचीन वेदिक काछू को लिया जाय तो भारतीय आर्यो की विचार - 
घारा, सामाजिक सस्थाएँ, बौद्धिक दृष्टिकोण, सक्षेप में समस्त सस्कति 
उत्तर-भा रतीय हिंदुओ की अपेक्षा हेलेन, इटालियन, सेंल्ट, जर्मन तथा 
सलाव लोगो से अधिक मिलती है। इन लोगो में हिंदू विचार-धारा के 
पनपने से बहुत पहले द्रविड भाषाएँ, धर्म एव भाषा पर प्रभाव जमा चुकी 
थी। उदाहरण के रूप मे ऋग्वेद में पुनर्जन्म के सिद्धान्त का कोई सकेत बही 
निछता, किन्तु भारतीय घर्मो में इसका जितना महत्व है उत्तता और किसी 
सिद्धान्त का नहीं हैं। सम्भवतया यह आर्येतर प्रभात्र है । किन्तु इसने 
आयें में बहुत पहले स्थान प्राप्त कर लिया। जगत्‌ के सम्बन्ध में भी 
कुछ विचार द्राविड हैं। द्रविड देवता, आर्यों के देवताओं में सम्मिलित हो 
गये, उनके गुण एवं स्वभाव तथा नाम भी आर्य बना दिए गये । इस प्रकार 
के सगम से एक सयुकत सस्क्ृति का प्रारभ हुआ। कालास्तर में उसीका 
साम हिंदू-सस्कृति पडा । 


इस भ्रकार सास्कृत्तिक क्षेत्र मे द्रविड प्रभाव स्पष्ट प्रतीत होता 


बोलचाल को भापा में भी वह अवश्य रहा होगा । किन्तु साहित्यिक भाषा 
में वह नही दिखाई देता । ऋग्वेद की भाषा द्रविड प्रभाव से मक्‍त है । 


वह शुद्ध आर्य-भाषा है। पद-रचना, वाक्य-विन्यास, आन्तरिक तस्व, 
सघटन आदि सभी बातो में भारोपीय है, किन्तु ऋग्वेद की ध्वनियाँ द्रविड 
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प्रभाव से मृवत नही रह सकी | इसी प्रकार बहुत से द्रविड शब्द भी वैदिक 
भाषा में आ गये, जो वस्तुएँ आयो को विदित नही थी उनके नाम द्धविड 
भाषा से लि गए | इतना ही नही विविध भावों को प्रकट करने के लिए 
भी नये शब्दों को लिया गया । उदाहरण के रूप में नीचे कुछ शब्द- दिये 
जाते हैं, जो सम्भवतया द्वविड है - 


अणू 5 लघृत्तम भाग 
अरणि 5 /+ घिस कर आग जलाने वाली लकडी. 
कटुक 5. तेज | 
कपि उह बन्दर | 
कर्जार ++ कारीगर ॥ 
कला -+ छोटा भाग । 
कितव -+  घूते। 
कुट ८5 कुटी। 
“ कुलाकरू ८  मुर्शाया हुआ, हथियारवाला । 
कुण्ड 5 छेद । 
नाना 5 विविध प्रकार के । 
नील. ४८ नीला। 
नीहार 55 बादल, बर्फ । 
पुप्कर ++ क्मल । 
पुष्प म्स्न फूल 
वल्गू 5 सुन्दर |, 


इसी प्रकार पूजन, फल, विज, वीन, मयूर, रात्रि, रूप आदि शब्द,है | 
ब्राह्मण ग्रन्थी में आयेतर शब्द और भी बढ गये - हि 


अटवी 5 जगल। 

अजर्क॑ + एक प्रकार का पुष्प । 
आडम्बर 5 ढोल | 

कुलाल 5 कुभ्मकार ॥ 


इसी प्रकार कम्बल, तण्डुल, तिछल, वल्ली, फल, मर्कंट, वक्ष, ब्रीहि,- 
एस भादि है । 


प्रकट करने वाले 






आयंभ न 29% तो गेई,' कि 
शब्द बाहर से औपे वन्द हे अये । भ् 






शब्दो का आग- 
मन चलता रहा। में परिनिष्ठित एवं 
परितिष्ठित घावों को प्र वानुसार द्रविड परिभाषाएँ 


अपनाई जाती रही। जे 


2) पर घ+ 


प्राचीन आर्य भारती की जिन वोलियो को पश्चिमी जातियाँ बोलती 
थी एवं जिनका इरान के साथ प्रादेशिक सम्बन्ध भी बना रहा वे इर। नी 
भाषा से अधिक समानता रखती हैं। किन्तु आय जैसे-जैसे पूर्वकी ओर 
बढ़े अन्य भाषाओं का सम्सिश्रण होता गया । आर्येत्तर जातियों ने चडी 
सख्या में आये भाषाओं को अपनाया, और उसे अपने अनुकुलछ बनाने के 
लिए बहुत से परिवर्तन किये । इस प्रकार भार्य भाषा श्नः शर्ने. वदछने 
लगी । ई. पू. १००० तक आंय॑ भापा ने उत्तरी-भारत में ब्रिहार तक 
अपना प्रभाव जमा लिया था | इसी भूमि को आर्यावतें या भआर्य-भूमि' 
कहा गया। ब्राह्मण साहित्य से प्रतीत होता है कि उस समय भी कुछ आर्य 
घुमककड थे । पूर्वी पञ्जाव त्तथा पब्चिमी दोआब के जाय सजातीय जायें 
के पीछे-पीछे पूर्व की ओर बढे । उन्होंने कुछ पाञ्चाल वाशस्‌, उशीनर, 
मत्स्य, घूरसेन, कौणल, काशी, तया विदेह जादि शक्तिश्लाली -राज्यों की 
स्थापना की । इनमें अन्तिम तीन पूर्व में हुँ और शेप गगा के उत्तरी तट 
पर एवं मध्य देश में । वृद्ध से पूर्व-कालीन (:१०००-६४० ई पू. )* 
ब्राह्मणों में उन्तका निर्देश है । रे * 


दर हि 

भारत की प्राचीन परम्पराएँ, इतिहास एवं वीर-न्यायाएँ, कविता 
एवं दर्शन, धर्म तथा समाज व्यवस्थाएँ इन्ही राज्यों मे विकसित हुईं । इन 
राज्यों की जनता बृदिक एवं अवेंदिक, आर्य एवं आर्येतरों की मिश्रित 
तथा शुद्ध आर्येत्तर सभी प्रकार की थी। किन्तु भापा एवं ससस्‍्कृति की 
दृष्टि से प्राय. वे सभी आये बन गये । 
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प्रधाव से मृक्‍त नहीं रह सकी | इसी प्रकार वहुत से द्रविड शब्द भी वैदिक 
भापा में आ गये, जो वरतुएँ आया को विदित नही थी उनके नाम दविड 
भाषा से लिए गए । इतना ही नही विविध भावों को प्रकट करते के लिए 
भी नये शब्दों को लिया गया | उदाहरण के रूप में नीचे कुछ भब्द दिये 
जाते है, जो सम्भवतया द्वविड है - 


अ्णु 
अराणि 
कंट्क 
कपि 
कर्जार 
कला 
कितव 
कुट 
कुलारू 
कुण्ड 
नाना 
नील 
नीहार 
पुप्कर 
पुष्प 


वल्गू 


॥| 


॥ 


॥ 


बस 


ट्- 


ब्स्ड 


लघृत्तम भाग 
घिस कर बाग जलाने वाली रकडी - - 
तेज । 

बन्दर | 

कारीगर 

छोटा भाग । 

धूतं । 

कुटी । 

मुर्झाया हुआ, हथियारवाला । 

छेद । 

विविध प्रकार के । 

नीला। हि 

बादल, बर्फ । 

वबमल । 

फ्ड। 

सुन्दर । 


इसी प्रकार पूजन, फल, विज, वीन, मयूर, रात्रि,-रूप आदि शब्द है | 
ब्राह्मण ग्रन्थों में आर्येतर शब्द और भी बढ गये - 


अटबी 
अजर्क 


स्ल्झ 


बआाडम्बर 5८ 


कुलाल 


लत 


जगल । 
एक प्रकार का पुष्प । 
ढोल । 

कुक्मकार । 


इसी प्रकार कम्बल, तण्डुल, तिछू, वल्ली, फल, मर्कट, वलक्ष, ब्रीहि,- 


दांख तादिद्र । 
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महाप्राण ऊष्पा नही होते । उन्ही वोलियों के प्रभाव के कारण ऋषग्वेद की 
मूल भाषा को फैलने का अवसर नहीं मिरा | परिणाम स्वरूप सस्‍्कृत के 
समान ऋग्वेद में भी अनेक ऐसे उदाहरण मिलते हैं, जहाँ पुरातन गाव 
स्पर्दा विद्यमान हैं, या पुन प्रतिष्ठित हो गये । वेद एवं कई अभ्य बोलियों 
में 'ड' का 'छ' हो गया परन्तु कुछ बोलियों में वह ज्यों का त्यो बना रहा । 
ससस्‍्कृत में भी 'ड' अपरिवर्तित है। प्राचीन आये भारती में बोलियो की 
विविघता भर्नेक दूसरे आधारो से भी सिद्ध होती है। सस्कृत में 'गुरू' 
शब्द मिलता है । पाली तथा प्राकृतो में 'गरू, रूप भी मिलता है। सस्कृत में 
वही 'गरीयान्‌, 'गरिष्ठ, आदि तद्धित प्रयोगों में उपलब्ध है । वैदिक तथा 
पस्कत में "पुरूष, शब्द मि्तता है। इसका आर्य-भारती रूप 'पूर्ष, प्रतीत 
होता है, जो कि पू+वृष्‌ से बना है। पाली में इसके 'पोंस, 'पुरिस, एवं 
'पोरिस, रूप मिरते हैं। मागधी में 'पोलिश, मिलता है । वहुत से सुबन्त 
एव तिड्न्त पद एवं घातु तथा प्रतिपदिक वेद तथा संस्कृत में नही मिलते 
किन्तु मध्य आय॑ भारती में मिलते हैं। ये सभी इसी तथ्य को प्रकट करते 
हैं कि वैदिक काल में वे रूप उन वोलियो में प्रचलित थे, जिन्हे वेंद अथवा 
संस्कृत के रूप में साहिच्यिक भाषा बनने का अवसर नही मिला । वैदिक 
और सस्कृत में स्यात्‌ (सम्भावना लिड) रूप मिलता है। इसी से मिलता 
हुआ लैटिन रूप सिएत ( 85766 ), सित्‌ ( 86 ) है। किन्तु पाली का 
'अस्स, रूप अस्यात्‌, का परिवर्तन है। इसमें मूल घातु का अ, न केवल 
विद्यमान है, प्रत्युत प्रवल हो गया है । वेंद और सस्कत में 'ददाति, “दत्त, 
आदि खूपो में 'दा, धातु का द्वित्व बिलता है । किन्तु प्राहृत और आधु- 
निक भाषाओ में दाति, दित, देता आदि एक “'द, वाले रूप मिलते हैं। 


वैदिक सस्कृत और प्राकृत में परस्पर एवं एक ही वैदिक भाषा में 
भी इस प्रकार की विविधताएँ यह प्रकट करती हैं कि प्रा० आ० भा० में 
ऋषेद की मूल भापा के अतिरिक्त अनेक वोलियाँ थी। किन्तु इन बिविध- 
ताओ का क्षेत्र बडा नही है। इसीलिए वैदिक और सस्कत को समस्त भाषाओ- 
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ध्रचीत आर्य-भारती अथवा बेदिक-भाषा :- 


हमारे पास उपर्युक्त प्राचीन बोलियो का प्रतिनिधित्व करने वाली 
एकमात्र ऋग्वेद की भाषा है। मूल रूप में यह किसी एक बोली पर 
आश्रित रही होगी, किन्तु घीरे-धीरे इसमें दूसरी बोलढियो के तत्त्व भी 
आ गये । विद्येपरूप से अपने अतिम काल में जब ऋग्वेद भारतीय आर्यों 
की सर्वमान्य सम्पति वन गया, इस प्रकार का मिश्रण स्वाभाविक था | 
जिस बोली पर वैदिक भापा आधारित थी, वह सम्भवतया पश्चिम की 
भाषा थी । उस समय आर्य पञ्जाव से आगे नही बढ़े थे। इस बोली 
की कुछ विशेषताएँ तीचे लिखी हैं .-- 


१- इसमें केवल 'र' का उच्चारण था, 'ल' का नही था । 

२- स्वर मध्यवर्ती महाप्राण स्पर्श अर्थात्‌ घ, झ, ढ, ध, भ, ऊष्मा 
अर्थात्‌ 'ह॑ बोले जाते थे । 

३- मध्यवर्ती 'ड' और 'ढ' का अस्पश्ञे अर्थात्‌ ल और ल्ह हो गया है। 


ल? के स्थान में 'र' का प्रयोग इरानी भापा में भी पाया जाता है, जो 
कि वैदिक भाषा के पह्ोस में विद्यमान थी । संस्कृत इसी प्रकार एक मिश्रित 
भाषा है / इसका आधार भी प्राचीन आयं-भारती की विविध वोलियाँ है 
जो कि ई. पू ५०० तक गान्धार या पेश्ावर से लेकर मध्यदेश तक प्रच- 
लित थी । प्राचीन ध्वनियों को लिया जाय तो वैदिक भापा पण्जाव से 
अधिक मिलती है। सस्क्ृत तथा प्राकृत में बहुत से ऐसे रूप विद्यमान हैं 
जिससे पता चलता है कि वैदिक काल में ऋखेद की आधार भूत बोली 
के अतिरिक्त दूसरी अनेक बोलियाँ प्रचलित थी । उदाहरण के रूप में मध्य 
भारत की वोलियो में 'र' और लर' दोनो ध्यनियाँ थी। पूर्वी वोली में 
केवल 'ल' था। उदाहरण-वैदिक श्रीर (समृद्ध), अवेस्ता । श्रीर के सस्क्ृत में 
श्रीर और श्रील दोनो प्रयोग मिलते हैं । ऋग्वेद के अर्वाचीन अश में भी 
दोनो प्रयोग मिलते हैं। सस्क्ृत तथा बहुत सी प्राकृतो में घोष एवं अघोष 
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किन्तु स्वरो की दृष्टि से वैदिक भाषा अपूर्ण है। भारोपीय अ, एँ, भों, 
तथा आ, ए भा-इरानी काल में कवल अ और आ रह गये। भारत में 
भाने पर आर्य, कौल और द्वाविड भाषाओ के सम्पर्क मे आये ॥ उनकी 
छवियों ने आर्य भारती को प्रमावित किया । उसकी उत्तर-कलीन ध्वनि- 
व्यवस्था के इतिहास में यह प्रभाव महत्त्वपूर्ण स्थात रखता है। प्राचीन 
एवं सरल स्वर-व्यवस्था जो वैदिक भाषा की विशेषता है, वह उत्तरकाल 
में भी चलती रही जौर साधारण परिवर्तन के साथ आाज भी विद्यमान है। 
कौल और द्राविड भाषाओं में भी इसी प्रकार सरल स्वर-व्यवस्था है | 
आये भारती के महाप्राणो से कन्नड, तेलूगू, सन्‍्थाऊरू आदि सभी भापाएं, 
जो इसके सम्पर्क में आई, प्रभावित हुईं । चेद की साहित्यिक भाषा में 
( 5ाध्या ) का प्रयोग जिहवामूलोय और उपध्मानीय को छोडकर 
नही है । तालव्य ( हशनाधा। ) च', 'श' में बदल गया है । और ज, 
वा में । किन्तु वैदिक भाषा की पडोसी होते पर भी अवेस्ता में इसका 
वाहुल्य से प्रयोग है जो उल्लेखनीय है। सम्भवतया द्राविड और कौर 
प्रभाव के कारण वैदिक में इनका प्रयोग कम हो गया । इसी प्रकार ट, ड, 
छ, लू आदि मूर्धन्य ध्वनियाँ भी द्वविड से प्रा० आ० भा० में आ गईं । 


वेदिक शब्द रूप :- 


वैदिक भाषा की रूप व्यवस्था अत्यन्त समृद्ध है। इसमें पुरातन 
भारोपीय का प्रभाव स्पष्ट है। वैदिक भाषा की अभिव्यञ्जना-शक्ति और 
सौन्दर्य का बहुत वडा आधार उसकी प्रत्यय पद्धति है। किस्तु प्रत्यय जोडते 
समय धातुओं और प्रातिपदिको में जो परिवतंन होते हैं, उनके कारण यह 
अत्यन्त कठिन हो गई है । यह परिवतंच भारोपीय भाषा में भी विद्यमान 
था | ध्रा० आ० भा० (वैदिक ) की तुलना में प्राचीन द्राविड अत्यन्त 
सरल प्रतीत होती है। प्रतचीन द्राविड के घातु रूप, नाम घातु, दो कार, 
सामात्य भूत और सामान्य भविष्यत्‌ आदि सरलताएँ किप्ती अन्य भाषा में 
नही पाई जाती । फिर भी द्वविड भाषा सभी भावों को प्रकट करने में 
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श्रा० आ० (प्राचीन आय भाषाओं) का प्रतिनिधि मान लिया गया। 
भवस्ता और होमर की ग्रीक के साथ वैदिक भाषा का जो आश्चर्यजनक 
साम्य है, वह भी इसे प्रा० आ० भारती होने का अधिकार देता है। इसी 
प्रकार मध्य आर्य भारती और नवीन आर्य भारती के साथ तुलना करने 
पर यही मूल भाषा सिद्ध होती है। यद्यपि यह पूरी तरह नहीं कहा जा 
सकता कि म० आ० भा० ( मध्य आर्य भारती ) और न० आ० भा० 
(नव्य आर्य भारती) का विकास ऋग्वेद की भाषा या सस्कृत से ही हुआ 
है, फिर भी इनका मूल हुप दूडने के लिए ऋग्वेद की भाषा महत्त्वपुर्ण 
स्थान रखती है। उत्तरकालीन स्वतत्र विकास को छोड दिया जाय तो 
उनकी ध्वनियाँ और पद ऋग्वेद से मिलते हैं । 


इसलिए आर्य भारती के उत्तर-काछीर एवं विविध विकास को 
जानने के लिए ऋग्वेद की भाषा ही मूल श्रोत है। भाषा-विज्ञान के, 
अनुस्तार यह भारोपीय परिवार की 'शतम' शाखा के अस्तर्गत है। अर्थात्‌ 
इस शाखा में क, ख, ग॒, घ, आदि कण्ठ्य व्यम्जन, तारूब्य, विवृत्त और 
ऊप्मा अर्थात्‌ शू, जू, आदि के रूप में बदल जाते हैं। यूरोप की भारोपीय 
भाषा में यह ताछूकरण वाल्टो-स्लाविक और अल्वानियन भाषा में ही 
होता है। ग्रीक, इटालियन, सोल्टिक तथा जर्मन आदि अन्य यूरोपीय प्राचीन 
भाषाओ में यह परिवर्तत नहीं होता । किन्तु पिछले एक या छेढ हजार 
वर्षो से इन भापाओ के भी नवीन रूपों में यह परिवतंन पाया जाता है । 
सों के लिए प्राचीन भारोपीय शब्द 'कत हैं। संस्कृत में यह 'शत्, हो 
गया। अवस्ता में 'सतम्‌, लिथ्वानियन में 'शितस्‌, और प्राचीन स्लाव 
में 'सूततो! । किन्तु ग्रीक आदि में ' क, विद्यमान है |. 


ऋष्वेद का ध्वनि-ससृहः- 
भारोपीय व्यञ्जन वैदिक भाषा में अब भी विद्यमान हैं। विशेष 
डप से महाओआण व्यञ्जन जितने इसमें हैं, अन्य किसी भाषा मे नही हैं। 


(१५) 


किल्तु स्व॒रो की दृष्टि से वैदिक भाषा अपूर्ण है। भारोपीय अ, एऐं, जो, 
तथा आ, ए भा-इरानी काल में कवल अ और आ रह गये। भारत मे 
आने पर आयें, कौल और द्वाविड भाषाओं के सम्पर्क में आये । उनकी 
धवनियों ने आर भारती को प्रमावित किया । उसकी उत्तर-कालीन ध्वनि- 
व्यवस्या के इतिहास में यह प्रभाव महत्त्वपूर्ण स्थान रखता है। प्राचीन 
एवं सरल स्वर-्यवस्था जो वैदिक भाषा की विशेषता है, वह उत्त रकाल 
में भी चलती रही और साधारण परिवर्तन कें साथ आज भी विद्यमान है। 
कौल मौर द्राविड भाषाओं में भी इसी प्रकार सरक स्वर-व्यवस्था है । 
बार्य भारती के महाप्राणों से कन्नड, तेलगू, सत्थाल आदि सभी भाषाएँ, 
जो इसके सम्पर्क में आई, प्रभावित हुई । वेद की साहित्यिक भाषा में 
( $/॥। ) का प्रयोग जिहवामूलीय और उपध्माचीय को छोडकर 
नही है । तालब्य ( $जाधयाा ) च', 'श' में बदल गया है । और,ज, 
वा में । किन्तु वेदिक भाषा की पडोसी होने पर भी जवेस्ता में इसका 
वाहुल्य से प्रयोग है जो उल्लेखनीय है । सम्भवतया द्राविड और कौछ 
प्रभाव के कारण वैदिक में इनका प्रयोग कम हो गया । इसी प्रकार ट, ड, 
छू, ल आदि मूर्धन्य ध्वनिर्याँ भी द्रविड से प्रा० आ० भा० में आ गईं । 


वेदिक शब्द रूप :- 


वैदिक भाषा की रूप व्यवस्था अत्यन्त समृद्ध है। इसमें पुरातन 
भारोपीय का प्रभाव स्पष्ट है। वैदिक भाषा की अभिव्यञ्जना-शक्ति और 
सौन्दर्य का बहुत वडा आधार उसकी प्रत्यय पद्धति है। किन्तु प्रत्यय जोडते 
समय घातुओ ओर प्रातिपदिकों में जो परिवतेत होते हैं, उनके कारण यह 
अत्यक्त कठिन हो गई है। यह परिवतंच भारोपीय भाषा में भी विद्यमान 
था। प्रा० आ० भा० ( वैदिक ) की तुलता में प्राचीन द्वाविड अत्यन्त 
सरल भपतीत होती है। प्राचीन द्राविड के धातु रूप, नाम धातु, दो काछ, 
सामान्य भूत और सामान्‍य भविष्यत्‌ आदि सरबताएँ किप्ती अन्य भाषा में 
नही पाई जाती । फिर भी द्रविड भाषा सभी: भावों को प्रकट करने में 
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समर्थ है। कौल भापा के भी शब्द--रूप, धातु-रूप, प्रत्यय तथा उपसर्ग 
अत्यन्त सरल हैं | किन्तु रूपो की बहुलता एवं विविधता के कारण यह 
दुरूह प्रतीत होती है। जब आय भाषा वोलने वाठो का द्रविड और कौल 
भाषा बोलने वालो के साथ सम्पर्क हुआ एवं द्रविड़ों तथा कौलों ने आये 
भारती बोलना प्रारंभ किया, उसी से नवीन आय भारती का जन्म हुआ । 
इस प्रकार वैदिक-व्याकरण नवीन वोलियो में आकर सरल बन गया । 


ब्राह्मण साहित्य की भाषा 


ऋग्वेद की समकालीन होने पर भी अन्य आर्य भाषाएँ काछक्रम से 
बदछूती गईं | किन्तु ऋग्वेंद की भापा स्थिर बनी रही । परिणामस्वरूप 
शनने: शर्न: वह अप्रयुक्त होती गई । किन्तु राष्ट्रीय' साहित्य का मूल आधार 
होने के कारण उसका अध्ययन---अध्यापन चलता रहा । क्रमशः एक नई 
साहित्यिक भापा, जो कि वैदिक का ही सरल रूप थी, अस्तित्व में भा 
गई | वैदिक भाषा बोलने वालो के वशजों ने तथा वैदिक धर्म के अन्य 
अनुयायियों ने उस नई श्रापा को अपना लिया। ब्राह्मण साहित्य की 
सस्कृत उन आर्यों ज्था आर्यीभूत लोगों की भाषा है जो वैदिक धर्म को 
मानते थे और पण्जाव से लेकर विहार तक फैले हुए थें। गान्धार, केकय, 
मद्र तथा मध्यदेश के कुछ एवं पाञ्चालो के समान पञ्जाव के आर्य भी 
बेदिक धर्म के अनुयायी थे । ई० पू० १००० आये भाषा विहार तक फैल 
गई । पूर्व में बसी हुई बहुत आर्येतर जातियाँ भी उस्ते बोलने छगी । किन्तु 
उनके उच्चारण में स्वाभाविक भेद था । सुदूर पब्चिम और सुदूर पूर्वे में 
प्राकृत प्रभाव के कारण यह भेद उत्तरोत्तर बढ़ता गया। फिर भी दोनो 
को भाषाएँ एक दूसरे के समझ में आती थी। सुदूर पब्चिम एव कुरूपाञचाल 
से भम्बद्ध होने पर भी ब्राह्मणो की भाषा सभी के लिए परस्पर व्यवहार 
का माध्यम वनी हुईं थी। आये में परस्पर विरोधी दो वर्ग थे । कुछ 
वंदिक धर्म को मानते थे और कुछ नही मानते थे। फिर भी यह निश्चित 
है कि वुद्ध से पहले चार सौबर्पों तक उत्तरी भारत एक ही सस्क्ृति को 
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मासता था। शतपथ्‌' ब्राह्मण ( ७०० ई० पू० ) में पण्जाब द्वारा उत्तरी 
विहार पर राज्य स्थापन का वर्णन है। माधव विदेध की कथा (श० ब्रा० 
१-४-१) इसी बात को प्रकट करती है । एक ब्राह्मण, के अनुसार परिचमी 
पञ्जाबव या उत्तर के लोग भध्यदेश वालो की अपेक्षा अधिक बुद्ध आय॑ 
भाषा बोलते थें। अगोक के उत्तर-पश्चिमी शिलालेखों से इस बात का 
समर्थन होता है । उन की भाषा, जहाँ तक घ्वनियों का सम्बन्ध है सस्कृत 
के अधिक निकट थी। जब कि उसी सम्राट के पूर्वी शिलालेख सस्कृत 
से बहुत भिन्न हैं । मध्यदेशीय विद्वानों ने उत्तर-परिचमी तथा बात्यों की 
भाषा के विपय में जो मन्तव्य प्रकट किये हैं, उनके अध्ययन से उपर्युक्त 
बात स्पष्ट हो जाती हैँ। उत्तर में विद्वत्तापूणं भाषा बोली जाती थी ॥ 
लोग, भाषा सीखने के लिए वहाँ जाते थे । अथवा वहाँ से आने वाले की 
उपासना करते थें | कहा जाता है कि पाणिनि जब पाठलीपुत्र पहुँचे तो 
उन्हे बहुत अधिक सम्मान प्राप्त हुआ । 


इसमें कोई सन्देह नहीं कि आर्य-वोलियाँ पूर्व में उत्तरोत्तर मिश्रित 
होती गई, जब कि परिचम मे अपेक्षाकृत शुद्ध बनी रही। पूर्वे का यह 
प्रभाव बजुर्वेद, अथव॑वेद और ब्राह्मणों में ही नही, ऋग्वेद मे भी हष्टि- 
गोचर होता है । नीचे कुछ उदाहरण दिये जाते हैं- 


विकट (वेंकट) विकृत के स्थानपर 


म्लेच्छ सलेक्ष के स्थानपर 
दण्ड कड़े, 
कुरू कर्ण )) 77 
काट 

कते गत है 73 
आाढय आद्य ऋध्‌ से 


चापित सता, पा नहापित 
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इसी प्रकार 'र, के समीप होने पर मूर्धीकरण, सयुकत व्यज्जनों का 
विलय तथा “ल, का प्रयोग पूर्वी बोलियो का प्रभाव है । 'स, के स्थान में 
'श, का परिवर्तत भी इसी प्रभाव को प्रकट करता है । 


प्राकृत का जन्स 

पूर्वी भारत मे वैदिक परम्परा का विकास बुद्ध से कुछ शताव्दियों 
पूर्व हुआ | तब तक वह वाराणसी और उत्तर-विहार से आगे नही पहुँची 
थी । पश्चिमी आर्यों को दक्षिण विहार का पता तक न था। ऋग्वेद में 
केवल एक बार ( ३-५३-१४ ) कीकट, मगध का निर्देश आता हे | यास्क 
ने उसे अनायों का देश बताया है ( ६-३२ ) | उत्तरकालीन सस्कूत में 
कीकट और मगध को एक बताया गया है। अथर्ववेद में अग और मगध 
को सुदृ रवर्ती देश बताते हुए कहा है कि वहाँ विचित्र प्रकार के लोग बसते 
है | आरयों ने मच्छरों को वहाँ भेज दिया (५-२२-१४) शतपथ्‌ ब्राह्मण में 
पूर्वके निवासियों को असुर्य (राक्षसी) प्रकृति का बताया है (१३-८-१-५)। 
ब्राह्मण प्राच्यों को अपना शत्रु मानते थे । मागध भी उन्ही में गिने जाते 
ये । उसका अर्थ है कि ब्राह्मग-काल से मगर, ब्राह्मण या वैदिक परिधि 
से वाहर था। यास्‍्क के समय भी वही स्थिति थी। किन्तु महावीर और बुद्ध 
के समय मगध आयी का गक्तिशाली राज्य वन गया। इस का अथ है, 
उस समय तक आर्य मगध में पहुँच चुके थे, और वहाँ आयं-भाषा का 
प्रसार हो चुका था । यास्क भोर बुद्ध में लगभग दो गताव्दियों का अन्तर 
है। यह सारा परिवर्तेन इसी अन्तराल में हुआ। सम्भव है ये आये 
पश्चिमी भार्यो से भिन्न रहे हो और वँदिक सभ्यता का प्रचार पर्चिमी 
आया तक सीमित हो | भाषा, धर्म, रीति-रिवाज और रहन-सहन में भी 
ये आये पबण्चिमी-आर्यो से, कम से कम ब्राह्मणग-कालर तक भिन्न रहे होगे। 
यह कहना कठिन है कि इस दोनो का मानव-व ( २ि०]6 ) भी परस्पर 
भिन्न था, किन्तु भापा और सस्कृति में अवश्य भेद था। सम्धवतया पूर्वी 
आाय॑ मिश्रित जाति के रहे हो। यह भी हो सकता है कि यह आर्यो का 


(१९) । 


वह समूह हो जो आर्येतर सस्कृति के प्रभाव में आ गया । फिर भी उसने 
अपनी भ,षा नही छोडी | इन्ही को वैदिक परम्परा में 'वर्णशंकर, बताया 
गया है । 


वेदिक परम्परा के आय इन अवैदिक आयो को नज्रात्य, कहते थें। 
इस का अर्थ है ब्रतधारी घुमक्कड सनन्‍्यासियों को मानने वाले। वे लोग 
यज्ञ, यागादि वैदिक-अनुष्ठान नही करते थे, इसलिए ब्राह्मणों हारा बहि- 
प्कृत माने जाते थें । 'ब्रात्य, का दूसरा अर्थ है वह व्यक्ति जिसका पिता 
क्षत्रिय और माता छुद्र हो । सम्भवतया आये का जो दल पहले-पहल 
वहाँ पहुँचा वहाँ की स्त्रियों से विवाह करके वही वस गया, उसके लिए 
यह शब्द प्रयुक्त हुआ हो | प्राच्यो को वैदिक वर्ण--व्यवस्था में ले लिया 
जाता था किन्तु उन्हे भुद्धि के लिए यज्ञ करना पडता था। प्रात्यस्तोम में 
उस्री यज्ञ का निरूपण है। ब्रात्यो का मुख्य निवास मगध था। उनके घध्म- 
-गुह्ट सूत होते थे । सम्भवतया सूक्‍तो के ज्ञाता होने के कारण उनका यह 
नाम पडा | अर्थात्‌ वे वैदिक सहिता प्रथो को नही मानते थे किन्तु उन्हें 
फुटकर सुक्त कण्ठस्थ थे। उत्तरकालीन सस्कृत में भाट, चारण आदि 
स्तुतिपाठक भी सूत कहे गये ओर मगध के साथ सम्बन्ध होने के कारण 
भमागध, शब्द सूत का पर्याय हो गया । 


पूर्वी प्रदेशों में वौद्ध और जैन आदि अवेदिक परम्पराओं का जन्म 
हुआ । वे भी अपने महापुरुषों और सिद्धान्तो को सम्मान देने के लिए 
आय॑, शब्द का प्रयोग करने लगे । वौद्धों में चार सत्यो को 'आर्य-सत्य, 
कहा गया है । वेदिक ब्राह्मणों के जाने से पहिले वहाँ कई घामिक परम्प-- 
राएं प्रचलित थी । मध्यदेश एवं उत्त र-पश्चिमी प्रदेशों से आई हुई वैदिक 
परम्परा वहाँ की जनता को नही रुची । अथवंवेद के ब्रात्यस्तोम में (४०) 
ब्रात्य-साधुओ को देवत्व का रूप दिया गया है। उनकी विचित्र वेशभूषा 
एवं अनुयायियों का वर्णन पढ़कर उल्झन सी पैदा हो जाती है उससे पता 
चलता है कि ब्रात्यो में शैव--परम्परा का प्रचार था। यह परम्परा वैदिक 
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क्षैव परम्परा से सर्वधा भिन्न थी। ब्रात्यस्तोत्र में ब्रात्यों की अत्यधिक 
प्रथसा की गई है, उससे पता चलता है कि या तो उसमें स्वय ब्रात्यों का 
हाथ रहा है या वैदिक आये ब्रात्यो की साधना से प्रभावित हो गये । 
अथर्ववेद के सूक्‍त स्वयं साधना से भरे हैं। वैदिक साहित्य में अन्यत्र भी 
साधना तथा साधक का अलौकिक वर्णन करने वाले उद्धरण मिलते है ' 


वाधारणतया ब्वात्यो के प्रति ब्राह्मणों का रख अनुकूल नहीं था। 
फिर भी उन्होने स्वीकार किया है कि ब्रात्य, भापा की दृष्टि से आर्य हैं । 
ताण्ड्य ब्राह्मण एवं पब्चिविश्ञ ब्राह्मण में ब्रात्यों का वर्णन करते हुए कहा 
गया है- 


“लअदुरुक्तवाक्य दुश्वतमाहु  -- “ अदीक्षिता दीक्षितां वा 
वदन्ति ।7 


अर्थात्‌ जिस वाक्य को बोलने में कठिनाई नही है, उसे बोलने में 
कठिन बताते हैं | वे दीक्षित नही हैं फिर भी दीक्षितों की वाणी बोलते 
हैं। देवर का मत है कि प्रथम वाक्य में प्राकृतरभाषाओ की ओर सकेत 
हैं । उसी में समक्‍त व्यज्जनों का घिछूप तथा अन्य परिवर्तन उच्चारण 
को सरलता के लिए होते हैं । यह मत नि सन्देह युक्तिसगत है । इस वाक्य 
में हमें सवंप्रथम प्राकृत के उच्चारण का सक्रेत निलूत! है। शतपथ ब्राह्मण 
में प्राच्यों को वेद-विरोधी कसुर बताया है| वे यूद्ध में 'हेलवो” 'हेलवों' 
चिल्लाने लगे और हार गये | पतञजलि ने इस घव्यकों 'हेलय.? के रूप में 
दिया है, और उसे असुरो का उच्चारण ब्रताया है| भरद्ध उच्चारण हे 
जरय ' होना चाहिए, 'र' के स्थान में छ! का उच्चारण प्राचष्यों की विश्ञें- 
पता है। भागधी उसी का एक रूप है। अग्योक-काछीन भाषाओं पर 
विचार किया जाय तो प्रतीव होता है कि प्राकृत या मागधी का पूर्व में 
विकास बहुत पहूले ही चुका था । सहगौरा का त/म्रठेख ब्राह्मी लिपि का 
पाधीनतम लेख है । उसका समय ई० षु० चतर्थ बताव्दी है। यह स्थाच 
युक्त प्रान्त के गोरखपुर जिले में है और पूर्वी प्रदेश में गिना जाता है। 
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वहाँ 'भाण्डगलिनि' (भाण्डागारिनि), भार (भार), 'मथुला' (मथुरा) 
आदि झूपो में 'र' के स्थान पर 'छ, का उच्चारण है। ताण्ड्य ब्राह्मण के 
उल्लेख का भी यही आशय प्रतीत होता है। सयोग के सरलीकरण की 


वृत्तिका मध्यदेशीय एवं उत्तर-देशीय आर्यों को ई० पृ० आठवी झताब्दी 
में पत। लग गया था ! 


इससे यह प्रतीव होता है कि आये भारती ने प्राकृत का रूप सर्व 
प्रथम प्राच्यों में ग्रहण किया । उनमें कौशल और मगध विशेषतया ब्रात्य- 
भार्यों के प्रदेश उल्लेखनीय हैं। कमश. प्राकृत का उच्चारण पूर्व से पश्चिम 
की ओर बढता गया । कितु शिलालेखो के अध्ययथ से प्रतीत होता है कि 
पश्चिमी आयो ने पूर्व के इस प्रभाव को रोकने का बहुत प्रयत्न किया । 
अशोक के समय तक मध्य-देश एवं उत्तर-पश्चिमी प्रान्तो की बोलियाँ भी 
प्राकृत के प्रभाव में आ गईं गौर उनमें परिवर्तन होने लगा । किन्तु कुषा- 
नकाल तक “शा, (प', 'स', भौर 'र, सयोग का अस्तित्व बना रहा । 


बुद्ध (ई० पृु० ५०० ) से पहले आये भारती अपने ह्वितीय रूप में 
पहुँच चुकी थी । कौभल और मगध की भाषा प्राचीन रूप को छोड चुकी 
थी । उसमें इतना परिवर्तत आ चका था: कि एक स्वतत्र भापा का स्थास 
ले सके । सहिता ओर ब्राह्मणो की भाषा को 'छन्दस्‌, कहा जाता था, वृद्ध 
के समय तक उसमें पर्याप्त परिवर्तन आ गया । ध्वनि ओर रूपो के अति- 
रिक्त प्राचीन शब्दों के स्थान पर नये झब्द आ गये, बहुत से शब्दों के 
अर्थ में परिवर्तत हो गया । आर्य-भारती के द्वितीय अर्थात्‌ मध्ययूग में 
यह परिवर्तन मौर भी स्पष्ट प्रतीत होने लूगा । 


संस्कृत का जन्म :- 


जब समस्त क्षार्यावत्त प्राकृत की ओर झुका, वैदिक ऋषियों के क्षेत्र 
ब्रह्मावत्ते ओर मध्यदेश् में भी उसका प्रभाव बढने लगा। उस समय वैदिक 
 परम्पराओं की रक्षा एवं अध्ययन-अक्ष्यापत्‌ के छिए ऐसी भाषा का जन्म 
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हुआ जो वेंदो तथा ब्राह्मणों की भाषा से यथासम्भव मिलती जुलती 'थी | 
यह स्वाभाविक था कि मध्य आर्यावत्त में भी जब जन-साधारण प्राकृत को 
अपनाने लगा तो अपने को शुद्ध आये का रक्त मानने वाले ब्राह्मण तथा 
क्षत्रिय अपनी भाषा को शुद्ध रखने का प्रयत्त करते । इसी के फलस्वरूप 
साधारण बोलचाल में सफलता न मिलने पर भी धामिक एवं सामाजिक 
अनुष्ठानो में वे अपनी भाषा को सुरक्षित रख सके । उन लोगो पर प्राकृत 
का प्रभाव सबसे अन्त में पडा । सामाजिक हृष्ट्रि से भी वे अपने को आयें- 
ठर एवं मिश्चित जातियो से पृथक्‌ रखने के लिए प्रयत्नशील रहे। उन 
जातियो में वैदिक विशज्ञ, ब्रात्य, द्रविड, किशात आदि प्रधान थे । 


जहाँ तक ध्वनि का सम्बन्ध है, उत्तर-पश्चिम की भाषा वेदिक- 
भाषा के निकट तक थी। भौगोलिक दृष्टि से भी उत्तर-पश्चिमी प्रदेश 
आर्य-भापा बोछने वालो का मुख्य केन्द्र रहा है। ब्राह्मण काल में मध्य- 
प्रदेश में ब्राह्मणों के लिए वहाँ का उच्चारण शास्त्रोय था। गान्धार आदि 
उत्तर-पब्चिम के स्थान विद्या के लिए प्रस्यात थे। उन दिनों तक्षणिला 
विद्या का विशाल केन्द्र था ॥ ब्राह्मण तथा बोद्ध दोनो परम्पराएँ इस तथ्य 
को स्वीकार करती हैं। मध्य-देश तथा पूर्वी प्रदेशों के विद्यार्थी अध्ययन के 
लिए वहा जाया करते थे। ब्राह्मग-काल के अन्त में वैदिक परम्परा के 
अनुयायी क्षत्रियों एवं ब्राह्मणों में एक नई वोली का जस्म होने रूगा । यह 
बोली एक प्रकार से ब्राह्मण भाषा का ही नया रूप थी उच्चवर्गीय क्षत्रियों 
तथा पुरोहितो की भाषा का यह मृदु परिस्कार था । इसी को सस्कृत कहा 
गया। जहाँ तक ध्वनि एवं शब्द-परिवर्तन के नियमों का प्रश्न है इस 
भ्ापा ने वेद तथा ब्राह्मणों की भाषा का अनुसरण किया । केवल उसमें 
परिस्कार एवं परिपक्वता लाने कें क/रण इसे 'सस्कृत, कहा गया । वैदिक 
भाषा पर आश्रित होने के कारण उत्तर-पूर्वी भाषा के साथ इसका घनिष्ठ 
साम्य था । प्रतीत होता है कि मध्यदेश में उच्च वर्ग की वही भाषा थी जो 
ई० पू० ७०० -६०० में गाच्धार में रही होगी । सस्कत भाषा का जन्म 
भी इसी काल में हुआ । गान्धार से लेकर वाराणसी ओर पाटली पुत्र तक 
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वैदिक परम्परा के अनुयायी इसे पढते और प्रयोग में छाते थे । पतञल्‍जछि 
(ई० पू० २००) ने इसे शिष्टों की- विशेष रूप से आर्यावत॑ के ब्राह्मणों 
की- भाषा कहा है । ब्राह्मणों के अध्ययन क्रम में वेदिक-भाषा के अनन्तर 
इसे महत्त्वपूर्ण स्थान मिला। वे परिश्रम एवं गम्भी रता के साथ इसका 
अध्ययत करने लगे | स्वाभाविक रूप से प्रयोंगो की शुद्धि के विषय से मत- 
भेद होने छगे | ई० पू० ५०० में पाणिनि ने इस पर अष्टाध्यायी लिखी 
उपलब्ध सस्कृत व्याकरणों में यह प्राचीवतम एवं प्रोढतम है । पाणिनि 
उत्त र-पश्चिम गान्धार के निवासी थे । उन्होंने अपने व्याकरण में वेदिक 
भाषा का छन्‍्दस्‌ और वैदिकेतर का लौकिक या भाषा-शब्द से निर्देश 
किया है । यह लौकिक या 'भाषा, उत्तर की तत्कालीन बोली से मिलछती- 
जुलती थी । क्रम सस्कृत को भी अतिमानवी रूप मिल गया गौर इसे 
देव-भाषा कहा जाने छूगा । 


पाणिनी से पहले वैयाकरणो की कई परम्पराएँ थी। पाणिनि ने अष्टा- 
ध्यायी में उन आचायों के मत प्रदर्थित किये हैं / व्यक्तिगत नामो के 
अतिरिक्त दी परम्पराएँ »हत्त्वपूर्ण है । वे हैं उदीच्य और प्राच्य, उत्तर- 
पश्चिमी प्रदेशों में प्रचलित भाषा को उदीच्य कहा गया और पूर्वी प्रदेशों 
में प्रचलित भाषा को प्राच्य । यह विभाजन सरस्वती वदी के आधार पर 
किया गया था । उस के परद्चिम का प्रदेश उदीच्य कहुछाता था और पूर्व 
का प्राच्य । काशिकाकार ने (ई० प० ७०० ) विदेह, जग, वग, मगध, 
यहाँ तक कि मध्य देशों के पाडचालो को भी प्राच्यी में गिना है। सुनीति- 
कुमार चटर्जी ने सरयू को सरस्वती माना है। वास्तव में यह स्वतत्र नदी 
थी । पूर्वी पञजाबव और राजस्थान की सीमाओं पर इसके जवशेप मिल 
रहे हैं । हिसार जिले (पञ्जाव) का 'सरसा, नामक नगर इसी के तटपर 
. बसा हुआ था। विकानेर जिले के यूरतगढ़, रगमहुल आदि स्थानों पर 
प्राचीन सम्यता के अवशेष मिले हैं। उनसे प्रतीत होता है कि उस समय 


यह प्रदेश हरा-भरा रहा होगा । कुछ वस्तुएँ नदी तट को भी प्रकट 
करती हैं। हि 
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पाणिनि ने सस्कृल को स्थिर कर दिया, किन्तु उनके अपने समय में 
यह एक जीवित भाषा थी। वतंमान हिन्दी के समान उच्चवर्ग इसका- 
प्रयोग करता था । इसमें प्रादेशिक विभिन्नताएँ भी थी । ऐसे स्थानीय शब्दों 
एवं मुहावरों का भी प्रयोग होता था जिन्हे साधारण नियम में लाना 
कठिन था । मध्यकाल के प्रारम्भ तक भारतीय जनता इसे समझती थी । 
पूर्व में भी जहाँ प्राकृतो का विकास हो चुका था, सर्वेताधारण कम से कम 
इसे समझता अवश्य था । प्राचीन रूपको में उच्चवर्गॉय क्षत्रिय' एवं ब्राह्मण 
सस्कृत बोलते हैं, निम्न-वर्ग एवं स्त्रियाँ प्राकृत बोलती हैं । इससे एक 
ऐसी स्थिति का पता लगता है जो मध्यकाल के प्रारभ तक विद्यमान थी । 


जो वैदिक आर्य पञ्जाब, मध्यदेश एवं सम्भवतया पूर्वी भारत में 
बसे वे स्थानीय प्रभाव के कारण विवित्र बोलिया बोलते थे। उनमें जो 
ऐतिहासिक इतिवृत्त, कहानियाँ अघवा गीत प्रचलित थे उन सवका संग्रह एव 
सम्पादन किया गया । इस सग्रह की भाषा परिष्कृत थी, वही सस्कृत के 
ताम से प्रचलित हुई । यही संग्रह रामायण, महाभारत और पुराणों का 
आधार बना । यद्यपि रामायण एक परिनिष्ठित महाकाग्य है, महाभारत 
और पुराणों के समान सग्रह नहीं है, फिर भी भाषा की दृष्टि से उसी 
कोटि मे आता है। इन सग्रहों में छ़ठ्दों के ऐसे प्राचीन रूप मिलते हैं जो 
पाणिनि को सम्मत नहीं थे। सस्कृत के उत्त रकालीन वेग्राकरणों ने उन 
रूपो को आर्प प्रयोग के रूप में स्वीकृत कर लिया। प्राचीन आये भारती 
का यह सस्कृतीकरण गृप्तककाल तक चलता रहा। कमंकान्ड एवं ध्मे- 
शास्त्र से सम्बन्ध रखने वाला साहित्य भी सस्कृत मे लिखा जाने लगा। 
इस प्रकार प्राचीन काल के समाप्त होते-होते सस्कृत साहित्य की चीव 
पड गई । 


साहित्यिक भाषा के रूप में सस्क्ृत का प्रयार भारत में सर्वत्र हो 
गया । पेशावर से लेकर वगाल एवं मद्रास तक सस्क्ृत में साहित्य रचा 
जाने लगा । किन्तु इसके साथ-साथ प्रत्येक देश की स्थानीय बोली भी 
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चलती रही और वह उत्तरोत्तर बदरूती गई। परिणामस्वरूप संस्कृत प्रादे- 
शिक भाषाओ से दूर होती गई भौर स्वाभाविक व्यवहार की भाषा त 
रहुकर कृच्रिम भापा वन गई | इसके आधार पर प्राचीन आर्य-भारती की 
धवनि-व्य वस्था एव रूपो को जाना जा सकता है। सस्कृत व्याकरण इतना 
परिमिण्ठित हो गया कि भाषा का विकास रुक गया। फिर भी यह नहीं 
कहा जा सकता कि इसकी आत्मा भी अपरिवर्तित रही है। संस्कृत साहित्य 
उन विद्वानों की देन है, जो अपने दैनिक व्यवद्धार में विविध प्रादेशिक 
बोलियाँ बोलते थे। उत्तर-पश्चिम, मध्य-देश, पूर्वी भारत भौर दक्षिण 
सभी प्रदेशों के विद्वान्‌ सस्कृत में लिखते थे । इस रूप में यह कम से कम 
पहले पिछले अढाई हजार वर्षो से साहित्य की भाषा है। उन लोगो की 
संस्कृत में तत्त-त्कालीन एव तत्त्देशीय प्रभाव आना स्वाभाविक था। ई० 
पू० ५०० से लेकर आज तक इसकी शब्दावली, वाक्य विन्यास, मुहावरों 
भादि में वरावर परिवर्तन हो रहा है। कुछ साहित्यकारो ने इसे दुरूह एव 
कठिन बना दिया। लुम्बें-लम्बे समास एवं शब्दाडबर इसकी शोभा माने 
जाने लगे । मि 

इसी प्रकार सस्क्ृत स्थानीय भाषाओं के प्रभाव से भी मुक्त न रह-- 
सकी, प्राकृत के धातु एव रूप सस्क्ृत में उत्तरोत्तर बढने लगे | द्वाविड, 
कौल, ग्रीक, फारसी आदि अन्य भाषाओ के शब्द भी स्थानंय बोलियो के 
द्वारा सस्कृत में प्रविष्ट हो गयें। वाक्य रचना भी प्राकृत के समान होने 
लगी । भूतकाल के लिए तिडन्त के स्थान में कृदन्त का प्रयोग बढ़ गया । 
शब्दावली, वावय-विन्यास एवं शली से अच्छी तरह जाना जा सकता है 
कि यह महान्‌ भाषा कैसे विकसित हुई । आज-कल भी-साधारण लेखको 
की रचनाओ में स्थानीय वोलियो के शब्द एवं मुहावरे सरक्ृत में सम्मिलित 
होते रहते है । 


मध्यकाल में आयं-भारती पूर्णतया प्राकृत के समान हो गई। प्राचीत 
आरय-भारती का प्रभाव केवल ध्वनि एव प्रत्ययो तक सीमित रह गया। 


छत्बे 


(२६) 


प्रतीत होता है कि सस्कृत ब्राह्मण परम्परा तथा पञ्जाव एवं मध्यदेंश के 
उच्चवर्गीय क्षत्रियों तक सीमित रही । ब्राह्मण प्रभाव की वृद्धि के साथ- 
साथ उसे भी पूर्व में प्रतिष्ठा मिलने छंगी । किन्तु वौद्ध और जैन-धर्मो ने 
अपने प्रचार के लिए जिस भाषा का उपयोग किया वह पूर्वी वोलियो पर 
आश्रित थी | पश्चिमी एवं उत्तरी प्रदेशों में भी उन्होंने अपने धर्म प्रचार 
के लिए तत्ततस्थानीय वोलियो को ही आधारे वनाया। उन्होने ब्राह्मणों 
की चिन्ता न करके साध।रण जनता में अपना प्रचार किया और इसके 
लिए उसी की भाषा को अपनाया । परिणाम स्वरूप संस्कृत के प्रचार में 
बाधा आ गई | पाली और अद्धंमागधी के रूप में दो साहित्यिक भाषाएँ 
उस के समक्ष खडी हो गई। किन्तु वे अधिक दिन नही ठहर सकी । 
बोलियो के आधार पर निर्मित भाषाएँ वोलियो के बदल जाने पर जनता 
के साथ अपना सम्पर्क नहीं रख सकी । दूसरी ओर सस्कृत उच्चवर्ग की 
भाषा वनी रही ! राजनीतिक परिवर्तन के कारण ब्राह्म ण-धर्म का पुनरू- 
हथान हुआ और सस्कत ह्िगुणित वेग के साथ फिर उच्च आसन पर 
आरूढ हो गईं। जैन और वौद्ध आचायेी ने भी अपने स्राहित्यिक स्तर को 
ऊचा करने के लिए सस्कृत को अपना लिया। २०० से छेकर ३०० ई० 
तक वौद्ध-साहित्यिको ने पाली के साथ-साथ संस्कृत में भी ग्रथ रचना को । 
वे प्राकृत से सुपरिचिल थे और उसी का सस्कत में रूपान्तर करने हछगे। 
इस विचिन्न भाषा को गाथा, कहा गया है। कृत्रिम मिश्रण के कारण इसे 
मिश्रित-सस्कृत या वौद्ध-सस्कृत भी कहते है । इस में प्राकृत शब्द सस्कृत 
में रूपान्तरित किए गये हैं। ललितविस्तार, दिव्यावदान और मद्दावस्तु में 
यही भाषा है । राज्य-व्यवहार तथा घटनाओों को लिपिबद्ध करने में भी 
यही भाषा अपनाई गई । तत्कालीन शिलालेखों से इस की पुष्टि होती है। 


किक्तु क्रश. मौलिक सस्क्ृत का पूर्ण आधिपत्य हो गया । रूद्रदाभन 

(२०० ई०) का गिरनार वाला जिलालेख सस्कृत शिलालेखों से प्राचीनतम 

है ! उस समय भारत में कुछ प्रदेश कम से कम विधि-विधघानों के लिए 
“स्थानीय वोलियाँ छोडकर सस्क्ृत को अपना चुके थें। परिणाम स्वरूप 
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र>्कृत समस्त भारतीय जनता की राजकीय एवं सास्कृतिक भाषा बन गई । 
इसे पवित्र एव सम्मानित भाषा माना जाने छूगः। अप्रत्यक्ष रूप में लोकिक 
एवं विदेशी शब्दों का प्रवेश होने पर भी इसका मूल रूप ज्यों का त्यों 
बना रहा | प्रतिष्ठा के कारण वह हिमशिखर के समान उच्चतम पद पर 
आहरूढ हो गई । और कौंफिक भाषाओ के श्रोत उससे जीवन प्राप्त, करने 
,छगे । उन्होंने सस्कृत से शब्द ग्रहण किए और विचार भी । प्राचीन आये 
भारती के शब्द मध्यदेशीय आर्य-भारती में स्वाभाविक रूप से बदल गये। 
वे ही प्राकृत भाषा का मौलिक आधार वने । किन्तु जब सस्कृत को निर्वि- 
रोध प्राचीन आये भारती का प्रतिनिधि मान लिया गया तो इसके छाव्द 
, मध्य आयेभारती में लिए जाने लगें। इस के द्वितीय तथा तृतीय काल में 
यह आदान विशेष रूप से हुआ । इस प्रकार लोक-भाषाओं में जो नए 
तत्त्व आये वे तत्तदभाषा दे स्वाभाविक अंग बन गये | घीरे-घीरे उनमें 
ध्वनि-परिवर्तत भी होते रहे । आये भारती के उत्तर-कालीन इतिहास में 
यह आदान कई बार हुआ | संस्कृत से सैकडौ की संख्या में शब्दों के आदान 
के कारण लोक-भाषाओ के स्वाभाविक विकास की गति बदल गई। यह 
एक उल्लेखनीय तथ्य है, जो कि मध्यकालीन एवं नवीन आय॑ भाषाओ में 
हृष्टिगोचर होता है। 


अध मागधी तथा अन्य प्राकृत 


प्राकृत साहित्य के दो मुख्य अग है, वौद्ध साहित्य और जैन साहित्य । 
दोनो का उद्गम एक ही काल में मर एक हो प्रदेश में हुआ । फिर भी 
दोनो की विकास-धाराएँ अलग-अलग है । 


पाली-साहित्य विपुल है । परपरा के अनुसार बुद्ध के उपदेशो की 
तीन आवृत्तियाँ हुई, जिनका समय उनके निर्वाण के वाद २३६ साल तक 
है । इनके लिए राजगृह, वैशाली और पाटलिपुत्र में तीन परिपदें हुईं । 
इत आवृत्तियों की ऐतिहासिकता विवाद का विषय है, फिर भी एक बात 
स्पष्ट है कि वुद्ध के उपदेश उनके अनुयायियों ने दो-तीन सदियों में सकलित 
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कियें। संकलनों में मूल के साथ अन्य भावों ओर भाषा का सम्मिश्रण 
होना स्वाभाविक है। साथ ही यह भी मानना पडता हैं कि उस समय 
उपदेणो की स्मृति विद्यमान थी भौर सगृहीत साहित्य मूल के निकटतम था । 


इस आधार पर ,कहा जा सकता है कि हमारे पास प्राचीनमय 
प्राकृत का स्वरूप जानें के लिए पर्याप्त सामग्री विद्यमान है। उसका 
समय ई. प्‌ ५०० से प्रारभ होता है । जब हम इस साहित्य को आलोचना 
ही दृष्टि से देखते है तो >अनेक तरह की गकाएं उत्पन्न होती हैं। कहा 
जाता है कि दूसरी वांचना में दूर-दूर से भिक्ष्‌ सम्मिलित हुए थें १ 
श्वाभाविक रूप से अवन्ति, कोशाम्वी, कन्नौज, साकाश, मथुरा आदि 
स्थानों से आने वाले भिक्षुओं की नीजी भाषा परस्पर भिन्न रही होगी ! 
उत्तर और परिचिम की वोलियाँ पूर्व से वहुत भिन्न थी। विनय-पिटक के 
संकलन में इन भिन्नभाषी भिक्षुओं का अपना भाग भी अवदय रहा हांगा 
ओर उसके फलध्वरूप भाषा में भेद होना स्वाभाविक है। मूल उपदेश 
कोशल के राज#मार और मगघ के भिक्षुओ की भाषा में थे जिसे 'शिष्ट 
मसागधी' कहो जा सकता हैँ। जब कोई नागरिक दूसरे प्रान्त की बोली 
घोलता है तो वह उस शआरान्त की शिप्ट भाषा ही वोलेगा, वहां की ग्रामीण 
वोली से वह परिचित नहीं होता । दूसरी वाचना में वहुत से भिक्षु पश्चिम 
से भायें थे । उनका प्रभाव मूल उपदेशो की शिण्ट मायधी पर पडा | 


अशोक के समय यह साहित्य कुछ अगो में लिपिबद्ध हो चुका था। 
यह वात भात्रु के लेख से जात होती है। किन्तु अधिकाश वौद्ध-साहित्य 
सिहलू-दीप में रचा गया । वौद्ध-साहित्य के विकास में ये घटनाएँ महत्त्वपूर्ण 
हैं। उन्हे सामने रखकर यहु निर्णय करना होगा कि क्‍या बौद्ध घार्मिक 
साहित्य की पालीभाषा क्सी एक भोगोलिक प्रदेश की प्रचलित भाषा हो 
सकती हैं ? .बहुत से विद्वानों ने पाली को ' सस्क्रति-विद्येष की भाषा 
अथवा मिश्रभाषा कहा हैं। संस्कृति की भाषा के मूल में भी किसी न किसी 
प्रदेश की बोली होती हैँ । अतएवं पाली के मूल का विपय ब्रिवादास्पद है । 
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वस्तुत. प्राचीनतम वौद्ध-साहित्य वुद्ध-निर्वाण के लगभग चार सौ वर्ष 
पश्चात्‌ लिपिवद्ध हुआ, और बह भी अनेक स्थानो के भिक्षुओं की बोली से 
प्रभावित होकर । इससे यह मानना पडता है कि उपलब्ध पाली-साहित्य 
पूर्वे शौर पहिचिम की भाषाओं का मिश्रण है। उसमें स्थान तथा काल को 
भेद-रेखाएँ जानना अत्यन्त कठिन है। 


प्राकृत का दूसरा विभाग जैनन्भागम साहित्य है। सहावीर भी पूर्व 
में उत्पन्न हुए और पूर्व की भाषा में धर्मोपदेश किया उनका जन्म 
बैशाली में हुआ, और धूमे मगध में । जैन-परपरा के अनुसार महावीर ने 
अपना उपदेश अपने पट्ठशिष्यों अर्थात्‌ गणधरों को दिया कौर उन्होंने उनका 
संग्रह किया । ये उपदेश मगध की प्रच।लित भाषा में थे। बुद्ध भी मगध 
में घूमे किन्तु वे विदेशी थे। उनका जन्म तथा शिक्षा कोशल में हुई । 
महावीर उत्तर-मगंध के निवासी थे। यह भेद उनके भापा-भेद को 
समझनेके लिए आवश्यक है। 


गणघरो-से सगृहीत महावीर-वाणी हमको तीन वाचना के वाद ही 
मिली है। जेंसे बौद्ध परम्परा में तीन वाचनाएँ हैं। वैसे जैन परम्परा 
में भी तीन वाचनाएँ हैं) प्रथम वाचना महाबे.र निर्वाण के १६० वष 
पश्चात्‌ पाठटलीपुत्र में हुई। कहा जाता हैँ कि वीर-निर्वाण के १५० वर्ष 
परचात्‌ मग्रध-पाट्लीपुत्र यें भयातक दुर्भिक्ष पडा और भद्रवाहु प्रभूति 
जैन-भरमण आत्म-रक्षा के लिए अन्यत्र चले गए । कुछ श्रमण वहा भी रहे ] 
दुर्भिक्ष के पसचात्‌ मालम हुआ ऐसे आधातों से स्मृति-सचित उपदेश 
नष्टप्राय हो जायेंगे, उनको व्यवस्थित करना आवश्यक हैं । 


तदनुसार पाटलीपुत्र में जैन-प्रमणसघ की परिषद्‌ मिली, और 
भआागम-साहित्य को व्यवस्था की गई । यह घटना ई. पृ. चौथी शताब्दी 
की है । इस परिषद के परचात्‌ लू, भ ८०० बर्ष तक आगम-साहित्य का 
कोई सकलन नहीं हुआ | ४०० ई के रूगभग मथुरा में द्वितोय परिथद 
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हुईं। उसके २०० वर्ष पचात्‌ तीसरी परिषद्‌ बलूभी में हुई। उसके 
प्रमूख देवधिगणी भे। ई. की छठी शताव्दी की इस आखिरी परिषद के 
समय अतेक प्रतियो को मिलाकर आधार-भूत पाठ निर्णय करने को 
प्रयत्त किया गया। भिन्न-२ प्रतियो को मिलाकर जब नई प्रति लिखी 
जाती है, तब साधारणतया छुद्ध पाठ के स्थान पर मिश्नित पाठ 
लिखा जाता है । । 


हमारे सामने यह प्रइन हैं। वया एक हजार वर्ष बीतने पर भी 
आगमो की भाषा वही रही होगी, जो भगवामन्‌ महावीर के समय थी ? 
उत्तर के रूप में हमारे सामने दो परपराएँ आती है । प्रथम परपरा प्रवर्तक 
के शब्दों को महत्त्व देती हैं ओर यथाशव्ति उसकी रक्षा का प्रयत्न करती 
हैं । इसका उदाहरण वैदिक साहित्य है । हजारो वर्ष बीतने पर भी उसने 
अपने मूल रूपको नही छोडा दूसरी परपरा भर्थ को महत्व देती है । उसम 
विभिन्न प्रदेशों के लोग अपनी-२ बोलियों मे प्रवत्तंक के उपदेशो को प्रकट 
करते हैं। जैन-परंपराके प्रतिक्रणण, थोकडे आदि उसके उदाहरण है | ठीफ 
हैं कि भगवान्‌ महावीर ने शब्दोंपर बढ नहीं दिया किन्तु यह नहीं कहा 
जा सकता कि उत्तरवर्ती काल मे भी वही मनोवृत्ति रही हो। अनुयायी 
अपनी बात को परपरागत सिद्ध करनें के छिए यथासम्भव प्राचीन भाषा 
को ही अपनाएँ है । अत. यह कथन ठीक नहीं जान पड़ता कि वतंमान 
आगमो की भाषा देवधिगण के समय की है। 


एक बात भर है, प्रतिक्रमण में आगमों की तीन श्रेणियां बताई 
गई हूँ। १)सूच २)अर्थ ३)तदुभय साथ ही स्वाध्याय के जो चौदह दोष 
बताए गए हैं। उनसे ज्ञात होता है कि जैन परंपरा भी मूल-पाठ को महत्त्व 
देने लगी थी। अतः कुछ विद्वानों का यह कथन उचित नही जान पडता 
कि व्तंमान्त आगमो की भाषा देव[धिकालीन भाषा है | 
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बौद्ध वाचनाएँ बुद्ध-निर्वाण के धाचर सो वर्ष पश्चात्‌ सम्पन्न होती 
है, जैन वाचनाएँ महावीर-निर्वाण के एक हजार वर्ष पश्चात्‌, इस हृष्टि 
से सभच हैँ कि आगम-साहित्य की भाषा पिटको से अर्वाचीन हो ॥ किन्तु 
इसमें कुछ तारतम्य भी है। स्थूछ हृष्टि से जितने आघात पालि-साहित्य 
पर होते हैं उत्तने आयम-साहित्य पर नहीं होते। पिटक सिंहुल द्वीप में 
लिखे गयें थे, किन्तु उनकी रचनाओ के लिए बीज पाटलीपुत्र में ही बना। 


यह सब अल्प समय में हुआ । उस समय वृद्ध के उपदेशों की स्मृति 
ताजी होगी । 


वौद्ध-साहित्य का सकलछून जिन तीन सगौतियों में हुआ वे बुद्ध 
जिरवाण के पबण्चात्‌ पाच सौ वर्ष के अन्दर-अन्दर हो गईं थी उसके 
विपरीत जैन वबाचनाएँ भगवान्‌ महावीर के एक हजार वर्ष परचात्‌ सम्पन्न 
हुईं । इस दृष्टि से देखा जाय तो जैन-आगरमो के परिनिष्ठित होने का 
समय वौद्ध-पिटको के पद्चात्‌ हैं । किस्तु इतने मात्र से जन-आगमो को 
अर्वाचीन नहीं कहा जा सकता। इसके कई कारण हैँ । पहली बात यह 
है कि सभी जागम भगवान्‌ महावीर का उपदेश अथवा गणधरों की 
रचना नही है। गणधरो ने कंवछ अग्र-साहित्य की रचना की । परहचातृवर्ती 
मस्त आगम आचार्यो द्वारा रचे गये। इसके विपरीत पिटको को भगवान्‌ 
बुद्ध का उपदेश माना जाता है। यह उपदेश विहार के याटलिपुत्र, 
वैज्ञाली आदि नगरों मे हुआ । लगभग ३०० व पश्चात्‌ राजकुमार 
महेन्द्र जो कि उज्जेन का निवासी था उन्हें सिहलदीप में ले गया और 
बहा उन्हें अन्तिम रूप मिला । छका के स्थविरो ने तत्कालीन समस्त 


ज्ञान को पिटकों में सकलित कर लिया । तीनो सगीतियाँ उससे पहले 
ही हो चुकी थी । 


कुरू, पाञ्चालू, मध्यदेश व पर्चिम के अत्य निवासियों की दृष्टि से 
नीचे छिखे प्रदेश प्राच्य माने जाते थे। कोसल (अवध ) काशी (वाराणसी 
- और उसके समीपवर्ती प्रदेश ), विदेह ( उत्तरी विहार)। उत्तर काल में 
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प्रग्ध और अग [उ० विहार) को भी सम्मिलित कर लिया गया । प्राच्यो 
के लिए आधुनिक प्रचलित शब्द 'परुरविया, है। पण्जाबी एवं हिन्दी ब्ोलन 
वाले पब्चिम तथा मध्यदेश के निवासी, पूर्वी-हिन्दी तथा विहारी बोलते 
वाले पूर्वी प्रदेश के निवासियों को इसी शब्द से पुकारते हैं । 
प्राच्य भापाओ के दो रूप है । पूर्वी और पश्चिमी । पूर्वी प्राच्या के 
र्य लक्षण निम्नलिखित हैं - 


वर्णसम्बन्धी विशेषताएँ 


१- 'र, के स्थान पर 'ल, बोला जाता है । 

२- 'र, से सयुकत 'त, और “द, मू्न्य हो जाते हैं । 

३- वैदिक “व्य, त्य, आदि का स्वरभक्ति के नियमानुसार “विय, 
तिय, हो जत्ता है। 

४- शा, प, स स्थान में केवल दनन्‍्त्य 'स, आता है । 


रूप सम्बन्धी विशेषताएँ 


५- आकारान्त शब्दों का प्रभभा एकवचन, एकाकारान्त होता हैं 
जब कि पश्चिमी भाषाओं में “ओकारान्त, होता है । 


६- अकारान्त पुलिग गशब्दो के द्वितीया वहुवचन में “आनि, प्रत्यय 
आता है । 


७- सप्तमी एक वचन में अस्सि, या “आस्सि, प्रत्यय आता है । 
जो पर्वी प्राच्या-पश्चिमी रूप को लेकर चली, स्थानीय प्र भाव के 


काशण उसमें और परिवर्तेन हो गये । वहाँ केवल तालव्य 'श, हो पाया 
जाता है । 


प्राच्य-वयाकरणों में पर्चिमी प्राच्या को अद्धंमागधी कहा गया है 
ओर पूर्वी प्राच्या को मागधी । मध्य आर्यभारती के प्रारम्भिक काल में 
इस भाषाओं के जो रूप थे उन्हे क्रमश: प्राचीच अद्धमागधी और प्राचीन 
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मागधी कहा जा सकता है। बुद्ध की भाषा प्राचीन अद्ध-मागधी थी और 
कोशल में वोली जाती थी । पूर्वी आर्यो की वर्तमान भापा इसी पर आधा. 
रित है । महावीर और वुद्ध ने इसी में उपदेश दिया । कालान्तर में यह 
मगध की राजभाषा वन गई। मध्यदेश और पूर्व में अशोक के जो 
शिलालेख प्राप्त हुए है, उनकी भी यह भापा है। ई. पू. चतुर्थ शताब्दि 
में प्राच्यो के विशाल साम्राज्य का प्रभाव युनानी लेखों में भी मिलता 
है, आश्चर्य नही है कि कुछ कारू के लिए उनकी भाषा को भी उच्च 
पद मिल गया हो और मध्यप्रदेश तथा दूसरे पश्चिम प्रदेशों की भाषाएँ 
त्रिस्कृत हो गई हो | मौर्य-काल, विशेषत॒या अशोक के समय, यह प्राच्या 
समस्त भारत की राजभाषा थी । गिरनार, शाहवाजगढी और मानसेरा के 
शिलालेखो को देखने से यह निविवाद सिद्ध होता है। अशोक तक के 
ब्राह्मी शिलालेख, जो कि पिशावा, सोहगोरा और पूर्वी प्रदेशों में मिल्दे 
हैं। तथा वौद्ध नाठकों के अण जो कि मध्य-एजिया में मिले हैं मौर 
प्राचीन कुषान काल से सबन्ध रखते है, इस भाषा के प्राचीनत्म लेख हूँ। 
बुद्ध और महावीर के मौलिक उपदेश इसी प्राच्या में हुए । अशोक 
के पश्चात्‌ वुद्ध के उपदेश पश्चिमी भाषा में अनुदित हुए। यह भाषा 
मध्यश्रदेश की शौरसेनी का प्राचीन रूप है। साधारणतया एक बोली का 
दूसरी बोछी में रूपान्तर करते समय मौलिक बोली के बहुत से रूप अपना 
लिए जाते हैं। इसी प्रकार प्राच्या के भी अनेक रूप पश्चिमी रूपान्तर में 
अक्षुण्ण रहे और नवीन भाषा का आधघार बन गयें। बुद्ध के उपदेशो का 


जिस पश्चिमी भापा में अनुवाद हुआ उसे पाली” कहा गया। जिसका 
अर्थ है पक्ति या मूलपाठ। पाली व्याकरण से पता लगता है कि इसका 


मूल आधार मध्यप्रदेश की भाषा थी। पाली बोद्धो के छिए देवी भाषा 
वन गई, क्योंकि बुद्ध ने मगध में जन्म लिया, वही उपदेश दिया । उनके 
उपदेशों की भापा कुछ परिवर्तिज होने पर भी माग्रघी कही गई। सर्वप्रथम 
लकाद्वीप के वौद्धों ने इसे यह नाम दिया। इस नाम से पाली का मगध 
के साथ सम्बन्ध प्रकट होता है। परिणाम स्वरूप पाली के मूल स्थान के 
विषय में पर्याप्त भ्रान्तियाँ उत्पन्न हो गईं। 


६95 ॥ 


पाछी की ध्र्नियाँ तथा नप मध्यकाल की घीरसनी के साथ मितने 
मिलते है. उसने भागधी वा अन्य भाषातओं के साथ वही सिलते । बौद्ध 
ग्रल्‍्वो की भाया से समानता रखने बाली एक बोछी <. पृ. द्वितीय घतावि 
में स्थिर हो चुकी थी, बढ़ तब्य खारबेल के ठेखो से सिद्ध होता हे । 
साहित्विक भाषा के रूप में पाछी की प्रतिप्ठा मध्यकआबंे भारती काल 
(ई पृ. २०० थे २०० ई। में ढुई। ठस संक्रमण काल में मध्यदेश की 
जो बोली सस्क्त से प्रतिस्वधा रखती थीं, वहीं पाछी के रूप में वह 
साहित्यिक भाषा से गई । जातकों के रूय में संग्रद्ठेत उत्तर-भार्त की 
शोक कथाओं और बौद्ध धर्म एवं दर्णाव ने दस भाया को साहित्यिक भाया 
का रूप दे दिया। द्त्तर-अस्चिमी, पसम्चिमी तथा मध्यमार्त के वीद्ध 
विहारी में इसका अध्ययन होने छगा। मौरयों के पठन के साथ इसकी 
प्रतिद्रन्दिनी प्री अर्द्धमागवधी का भी अन्त हो गया और उत्तर-भारत 
की यंद्र एकमात्र बोली रह गईं । 





कनिप्क कार (१००-४०० ई,) में उत्तर-पश्चिमी सीमाप्रान्त एर्वें 
गान्धार की वबोलियाँ भी महत्वपूर्ण रह्दी। इसके दो कारण थे । प्रथम बह 
कि वह शासकों की भापा थी। दूसरा थह कि उन दिलों लक्षशिला 
विव्वविद्याल्य सल्छृति जार भाषाओं के अध्ययन का प्रमुख क्रन्द्र था , नह्दाँ 
समस्त भारत से विद्यार्थी अध्ययन के जिए आते ४ | स्वाभाविक रूप से 
स्तातकी पर स्थानीय बोली का प्रभाव पटता था और वे समस्त भारत के 
सास्क्ृतिक जीवन पर प्रधाव डाछते थे उत्तर पब्चिमी वोडियाँ बोलने 
बाल भी पाली का प्रयोग करते थे। परिशाम स्वरूप इसमें उत्तर-पब्चिमी 
धब्द घु्वे रूप वी संख्या से आ गये । उनमें दह्स्तानी और पियात्री 
भायातओं का प्रमाव स्पष्ट इृष्टिगोचर होता है | अन्य बाय वोछियो से 
भी झब्द एवं रूप टिये गये। उनमें गुजरात और माख्या का प्रभाव 
उल्लेखनीय है । उदाहरण के रूप में द्व के स्थान ये बा और 'त्म' के 
स्थान में प्य इसी का श्रसाव जान पढ़ता है। पाली का विकास सिंहल में भी 
ठुआ | सम्भव है इसके निर्माण में सिही का प्रभाव भी रहा हो । उपयुक्त 
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'ब' और “८प' को सिंदकी प्रभाव भी कहा जा सकता है। लंका की आये: 
भाषा प्राचीन-मध्य आये भारती काछ की गूजराती का ही एक रूप है । 
जब पाली साहित्यिक भाषा वत गई तो इस पर सस्कृत का प्रभाव भी 
पडा, वही इसके लिए नमूना वत्ती | पञ्चम शताब्दी के पश्चात्‌ पाली भारत 
लका, वर्मा और श्याम की एक कृत्रिम भाषा बन गई। इस रूप में 
इसकी तुलना सस्क्ृत के साथ की जा सकती है। 


इस प्रकार मध्यदेश की बोलीने पाली का रूप लेकर बौद्ध-साहित्य 
से पश्चिमी प्राच्या अर्थात्‌ अर्द्धभागधी को पृथक्‌ कर दिया । किन्तु जेन- 
साहित्य में महावीर की अरद्धमागधी अपेक्षाकृत अधिक सुरक्षित हैं । 
प्राचीनतम जेन-आगम अद्धेमागधी भाषा में है, जो आये भारती के 
मध्यकाल की द्वितीय अवस्था है। इसलिए पाछी से अर्वाचीन हैं । इस 
पर भी पश्चिमी वोलियो का पर्याप्त प्रभाव है। 'र, का उच्चारण 
इसी का उदाहरण है। फिर भी स्थल रूप में कहा जा सकता हैं कि वह 
कोसलरू की भाषा कः प्रतिनिधित्व करती है । 


पूर्वी प्राच्या या मागधी का जन्म प्रतीत होता हैं प्राच्या से हुआ । 
इसकी एक विशेषता तालव्य 'श' है। यह प्राच्या पर स्थानीय बोली का 
प्रभाव है। यह परिवतंत्त प्राचीन काल में ही हो चुका था, किन्तु इसका 
सवेप्रथम उल्लेख अशोक के समकालीन शुतनुका के शिलालेख में मिलता 
है। किन्तु अशोक ने मगध के होनें पर भी अपने शिलालेखो में इसका 
प्रयोग नही किया । सम्भवतया श' का उच्चारण ग्राम्य माना जाता था, 
इसलिए राजकीय लेखो में उसे स्थान नहीं मिला । सस्क्ृत नाटकों से भी 
यही प्रमाणित होता है। वहा 'श का उच्चारण नीच पात्रों तक सीमित 
है । मध्य-एशिया से जो नाट्याश मिले हैं, उनमें यह विज्येषता पाई गई है। 
वे प्राचीन मागधी के प्राचीनतम उदाहरण हैं । 


शुतनुका शिलालेख छोटा नागपुर, सरगुजा के पास रामगढ़ पहाडियो 
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की जोगीमारा नामक गुफा में उपलब्ध हुआ है। यह वर्तमान मांगधी का 
प्राचीनतम नमूना है । नीचे उसे उध्दृत बिया जाता है। 


शुतनुक नाम देवदशिक्यि 
त कमयिथ बलनगेये 
देव दिने नम लुपदखें 


घुतनुका नाम देव-दाशिक्यी, त कामयित्या बालानशेये देवदिल्ने लूपदक्खे। 


सस्कृत-सुतनुका नाम देवदासिका, ता अकामयत्‌ वाराणसेयो देवदत्तो 
धाम रूपदक्ष: | 


हिन्दी-सुतनुका नाम की देवदासी थी। उसे वाराणसी का निवासी 
रूप बनानें में चतुर देवदत्त, चाहता था । 


उपर्युकत्त शिलालेख ब्राह्मी-लिपि में हैं और ई पृ. तृतीय शताब्दी 
की एक वोली को उपस्थित करता है। अशोक के शिलालेख भी सम्भवत 


लसी समय से सम्बन्ध रखते हैं। उन में तत्कालीन बोलियो के तीन 
रूप मिलते हैं । 


१. शाहवाज गढी कौर मानसेरा में उत्तर-पश्चिमी सीमामप्रान्त 'की 
बोली है । इस की ध्वनियाँ आयं-भारती के प्राचीच कल से मिलती हैं। 


२ गिरनार में दक्षिण-पद्चिमी मर्थात्‌ गुजरात की बोली । इसमें 
प्राचीन भाषा के लक्षण मिलते हैं। 


३. पूर्वी बोली, कुछ परिवर्तत के साथ । 


यह लेख तत्कालीन वोल-चाल की भाषा को पूर्ण रूप से उपस्थित 
करता है। दूसरे शिलालेखो में राजकीय प्राच्या को अपनाया गया भौर 
भाचीन विशेषताओं को छोड दिया गया। इस प्रकार मागधी सुजभाषा 
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के रूप में स्थिर होती गई । शुतनुका शिलालेख मे मागधी धोली का 
एक रूप है-(काल्सी, प्ोप्रा, मेरठ और वेराद भाज्ना) 

मध्यदेश में अशोक के जो शिलालेख मिले हूँ उनमें मध्यदेश की 
भाषा प्रतीत नहीं होती। उन्तकी भाषा मागधी का ही दूसरा रूप है। 
मॉल्म पडता है मागधी ने राजभाषा का रूप लेकर मध्यदेश की भाषा को 
उसे अपने क्षेत्र में भी दवा लिया। किन्तु राजकीय क्षेत्र से वाहर इसने? 
अपना वैशिष्ठय स्थिर रखा) “” प्रयोग प्रथमा एक वचन में जो 
बेहुबचन में 'ए, आदि वेशिष्ट्य वोलचाल में बने रहे। धीरे-धीरे उसने 
श्राक्या को हरा दिया औरं पाली के रूप में आधिपत्य कर लिया। कालान्तर 
में मध्यदेश की भाषा ने इसका पूरा बदला ले लिया । सक्रमण काल और 
मध्य आये भारती के द्वितीय युग से लेकर शौरसेनी, अपभ्रंशे, वजद्धभाषा 
और वर्तमान हिन्दी पर इसी का आधिपत्य है। युक्त प्रान्त और विहार के 
पूर्वी प्रदेशों में इसी का प्रचार हैं। 


अद्योक के उत्तरवत्ती जो शिलालेश्व मध्यदेश (मथुरा) मालवा (साची ) 
तथा दक्षिण (नासिक और काल की गुफाएऐं) में प्राप्त हुए हैं, ऐसी बोली 
को प्रंकट करते है जो न्यूनाधिक रूप में प्राच्य भाषा के प्रभाव से मुक्त 
हैं। प्रतीत होता है स्थानीय बोलियो का प्रभाव फिर से आ गया । मध्य- 
देश में ऐसे शिलालेख भी मिलते हैं जिन पर उत्त र-पश्चिमी वोली का 
भज्ञाव हूँ । सम्भवतया राजनीतिक कारणों से ऐसा हुआ हो । सक्रमण 
काल के जो लेख मिले हैं वे कई कारणो से तत्कालीन बोलियो के परस्पर 
भेद को प्रदक्षित करने में असमर्थ हैं। उस के कई कारण हूँ। प्रथम 
कारण है लेखन में असावधानी । दूसरा पडोसी एवं शासकीय बोलियों का 
प्रभाव । तीसरा सस्केतीकरण की ओर झुकाव। इस दृष्टि से सक्रमण 
काल के शिलालेख अशोक के शिलालेखो से वहुत पीछे हैं। बशोक के 
शिलालेख न्‍्यूनाधिक रूप में अपने समय की स्थिति को प्रामाणिक रूप में 


उपस्थित करते है, किन्तु सक्रमण काल के शिलालेख वास्तविक स्थिति को 
प्रकट नही करते | 3 
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ईसा की प्रथम शताब्दि में आये भारत के सामाजिक जीवन में 
बोलियो के पारस्परिक भेद स्पष्ट रूप से प्रतीत होने छगे। प्राचीन 
आये भारती के अन्तिम काछ ( ई,पू ८००-६०० ) में मध्य देश 
के छेख उदीच्यो की भाषा शुद्धि का उल्लेख करते हैं और 
पूर्व निवासी ब्रात्यों की प्राकृत वोलियो को घृणा से देखते है । किन्तु 
ईसा के पश्चात्‌ तथा कुछ पहले भी सस्कृत नाटककार अपनी रचनाओो 
में स्व|भाविकता छाने के लिए वोलियो के भेद को आवश्यक मानने लगे । 
तदनन्तर भारतीय नाटक में तत्तत्कालीन एवं तत्तदेशीय सामाजिक 
व्यवस्था चित्रित करने के लिए तत्‌ तत्‌ लोक-पझाषा का प्रयोग होने लगा । 
इस दृष्टि से सस्क्ृत के पर्चात्‌ दूसरा स्थान शौरसेनी का है। जो लोग 
सभ्य एवं सस्क्ृत माने जाते थे फ़िन्तु सस्कृत नही बोलते थे, वे प्रायः 
शौरसेनी बोलते हैं। वक्षिण की महाराष्ट्री प्राकृत में दो स्वरो के मध्यवर्ती 
स्पर्श व्यज्जन का प्राय लोप हो जाता है। इसलिए वह स्वाभाविक 
रूप से सग्रीतमय वन गई है। परिणामस्वकूप साधारण वातोलाप में 
. शौरसेनी का प्रयोग करने वाले भी पद्य में महाराप्ट्री का प्रयोग करते 
हैं। मागधी अपनी चिशेपताओ के कारण आयं-भारती से अपेक्षाकृत 
अधिक भिन्न थी। उस देश के निवासियों के प्रति ब्राह्मण परम्परा में 
स्वाभाविक घृणा रही है। अत उसका नीच एवं असस्क्ृत पात्रों मं 
प्रयोग किया गया। वौद्ध-नाटकों के उपलब्ध अञ्ो में अद्धमागधी का 
प्रयोग भी मिलता है किन्तु उतरकालीन नाटकों में इसका स्थान शौरसेनी 
नें ले लिया। सक्षेप में कहा जा सकता है कि सक्रमण और मध्य आरय- 
भारती के द्वितीय काल में गौरसेनी, महाराष्ट्री तथा मागघी ने नाटको 
में स्थान जमा लिया | उसके पद्चात्‌ अन्य बोलियो का प्रयोग बहुत 
कम हुआ है । नाटक में शौरसेनी आदि का प्रयोग का मुख्य ध्येंय था, 
साधारण वर्ग के चित्रण में तदनुरूप वात्तावरण उपस्थित करना। काला- 


न्तर में इस वात का ध्यान नहीं रखा गया कि पात्र अपने प्रदेश की 
वोली का वास्तबिक्र प्रतिनिधित्व करता हैं या नही | लाक्षणिक ग्रन्थों के 
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अनुसार पात्र के अनुरूप बोली रूढ हो गई और उसने क्षत्रिम रूप ले 
लिया | परिणाम स्वरूप नाटकों के आधार पर किसी बोली के वास्तविक 
रूप का निर्धारण नहीं किया जा सकता | सबसे पहला प्राकृत व्याकरण 
वररूचि ( ५०० ई. ) का है । उसके सामने भी यही लक्ष है कि नाटक 
में महाराष्ट्री, शौरसेनी, मागधी और पैचाची कैती होनी चाहिए। उसे 
इस बात का ध्यान नहीं है कि इन माषाओं का वास्तविक रूप क्या था । 
उतर-कालीन वैयाकरण भी उत्ही सिद्धान्तो पर चलते हैं। जोर नाटककार 
व्याकरण में प्रतिपादित रूपों को ही आदर्श मानते है। उनके सामने 
ओऔ और कोई आधार नही था। 


>*कर:थ ड्रेयक-०ज 


अद्धंभागधी और जेन-आगमभ 
“+ज्छस 988२० 


जुन-परम्परा में अद्धंमांगधी का मूर्धन्य स्थान है। वह मानती है 
कि भगवान महावीर ने अपना उपदेश इसी भापा में दिया था| समस्त 
जैन-आगमों की यही भाषा कही जाती है। स्वयं आभगमों में इसका 
उल्लेख मिलता है| उदाहरण- 


# भगव चे ण अद्धमागहीए भात्ाएं वम्भमाइक्खइ 
(समवाय-अगसुत्र पृ० ६०समिति ) 
प्रदन- देवा ण भते कयराए भासाए भासंति ? कयरा वा भासा 
भासिज्जमाणी विसिस्सन्ति ? 


उत्तर-गोयमा! देवा ण अद्धमागहाएं सासाए सासति, सा विय ण 
अद्भधमागाही भाषा भासिज्जमाणि विसिस्सद। 


(भगवत्ती-अग्रसूत्र शतक ५, उद्देश ४) 
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४ तए ण समणे भगव महावीरें कृणिअस्स बभसारपुत्तस्स अद्धमागाए 
भायाए भासति । 


(ओपपात्तिक उपाग-सूत्र पृू० ७७) 


प्रन्‍न- से कि त भासरिया ? 
उत्तर- भासारिया जे ण अद्धमागहाएं भासाए भासेति! 
( प्रशापना उपाग सूत्र पृ० ५६ समिति ) 


किन्तु हेमचन्द्र ने अद्धं मागधी को स्वतत्र स्थान नहीं दिया | इसका 
मुख्य कारण यह है कि कुछ अपवादो को छोडकर वह मागधी से मिलती 
है । केवल उन अपवादो के कारण जैन-शास्त्रो की भाषा को स्वतत्र रूप 
देना हेमचन्द्र को उचित नही लगा। फिर भी उसने आय॑-प्राकृत के नाम 
से उसका उल्लेख किया हैं । वास्तव में देखा जाय तो तथाकथित अद्ध॑मागष्ठी 
में मागधी की एक ही विशेपता है, और वह है प्रथमा के एकवचन में 
एकारान्त रूप । जैसे-समणे, महावीरे, देवे, जीवे इत्यादि । जैन-आगमो 
में इसके अतिरिक्त सागधी का कोई चिन्ह नहीं मिछता। अत हेमचन्द्र 
ने उसे महाराष्ट्री में ही समाविष्ट कर लिया। और जहाँ भिन्नता थी 
उसे आपं-प्राकृत के रूप में बता दिया। 'ए' का प्रयोग भी सर्वेन्न नही 
मिलता । आचाराग प्राचीनतम आगम है। उसमें भी कई स्थानों पर 
ओ' का प्रयोग है। उत्तरवर्ती सूत्रों में तो इसीका बाहुल्य है । 


उदाहरण--- 
निवखतो, उद्देंसोी, अप्पमावो, विरामगधों, उवरभो, उवेहमाणों 
भआालीणगृत्तो, सहिओ, नाणागमो, सथवों दोसो, ह॒व्वहाओो, दुरूणुचरी, गग्गों 
( आचारांग-सूत्र पृष्ट-४१- १२४, १२७, १३० 
१५५, १६८, १८३, १८४, १८५, १९०,१९२) 
प्राचीन काछ को मध्यकाल में परिवर्तित करने वाले दो मुख्य 
तत्त्व हैं । पहला स्वर॒मध्यवर्ती स्पर्शों का छोप और इसरा महुप्राण 
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व्यञ्जनी का हु, के रूप में झिथिली भाव । इंच दो परिवर्तंतों के कारण 
भारतीय भापाएँ उत्तरोत्तर वदलती गई । यदि क, च, ट, त, प, का 
उच्चा रण शिधिलता के साथ किया जाय तो वे ग, ज, ड, द और ब के 
रूप में घोष वन जाएँगे, बशर्ते कि वे दो स्व॒रो के बीच हो। शौरसेनी 
भाषा इस स्थिति को प्रकट करती है। यदि शिथिलृता और बढ जाय तो 
स्पर्श व्यच्ज्जन अस्पर्श अर्थात्‌ ऊष्मा या अन्त'स्थ हो जाएँगे ॥ परिणाम 
स्वरूप महाप्राण प्राय 'ह, का रूप ले लेते हैं और अल्पप्राणों में नीचे लिख 
परिवर्तन आ जाते है- 


क, ग, च, ज, त, द, प ऋ_> ये 
ट,ड  ल अथवा र 
ब घ्द च 


इस प्रकार आने वाले य और व हूघृश्रुति मान जाते है, अर्थात्‌ 
उनका उच्चारण करते समय वायू स्थान--विशेष को स्पष्ट रूप से स्पर्श नही 
करती और व्यञ्जन एक तरह से लुप्त हो जाते हैं । 


अवोष व्यञ्जनों के स्थान में घोष का प्रयोग इ० पू० तृतीय शताब्दी 
में अश्योक के शिलालेखों में मिलता है-- उदाहरण-- 


'अप, के स्थान मे “अब, ( सहस्त्रस्य शिलालेख ) 
अचल, ,, ,, ,, अजल, ( पौलो 2. ०.) 
लछोक, ,, , » लोग, ( जौंगढ ४... ..) 
लिपि, ,, ,, , 'लिबि, ( दिल्‍ली-तोप्रा ,, ) 
अन्तियोक (ग्रीक),, ,, » अन्तियोग ( कालसी ) 
रथितर ,, ,, ,; रथिदर [ कागडाघाटो ) 


स्वर मध्यवर्ती मूर्धन्य स्‍्पशों का शिथिलीकरण 'ल, या 'र, के रूप 
में हुआ । मूर्धन्य उच्चारण में जीध्त उपर थी और मुड़कर मुख को छत्त 
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को सए्ण करती है। इसका अर्थ है एक वार ध्वनि अवब्य रूक जाती है, 
जवकि दूसरे व्यञ्जनों की ध्वनि खुली रहती है। 


सक्रमण काल ( ई० पृ० २०० से २०० ई० तक ) के शिललेखो 
में घोपीकरण का यह तत्त्व और भी बढ गया है और लोप के उदाहरण 
भी मिलने छमें । मध्यकालीन आर्य-भाषा के द्वितीय युग में लोपो की 
संख्या और वढ. गई । उदाहरण--- 


अनाथपिण्डिक - अनाथपिण्डिम | 
मघादेविया -- मखादेव बहुँत 
अवयेसि, अवाओंएसि, अवादोसि -- अवादयत्‌ | २०० ई०पू० 


पढमें -- प्रथमे 
चड ट चः ख रवेल 
बल _ चाुबे है. आर 
चआउत्य वि 
श्ध्र न्‍्न रथ | ड्0 पू० २०० 
वित्त न- वितथ | 
भारध ३5 भारत ै 
ब्यावक न जञापक 
छात्रव क्षत्रप 
अन्तेपुर अन्त पुर ई० प्रथम शताब्दी 
व्यूव स्तृप का प्रारम्भ 
नाकर अस्‍घ्स नागर कस्य 
यहाँ 'ग, के स्थान में 'क, दर्दी या पंश्चाची का प्रभाव हैं । 
आयरिय छाचाय॑े 
वेय उदिनों वेगोदीर्ण मथरा 
घियय विजय 


अप्रतिठचित अप्रतिप्ठापित '. तक्षशिला १०० ई० 
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काले गुफा ( २०० ई० ) के शिलालेखो में अधोष स्पशो के 
स्थान में है, पाया जाता है १ 


सस्कृत के प्राचीन नाटको की प्राकृतें १०० से ५०० ई० में बोली 
जाने वाली लोक-भाषाओं पर आंश्षित हैं। उनमें अघोष स्पण घोष हो 
गये हैं और वे मौलिक घोषों के साथ विद्यमान है। भागधी तथा शौरसैनी 
में यह परिवर्तत नियम सा बन गया। उनमें 'क, और 'ग, का लीप 'हो 
जाता है और 'त, एवं 'द्‌, (द, के रूप में पाये जाते है। किन्तु मंहाराष्ट्री 
में त, द एव च, ज॑ का भो लोप हो जाता हैं । आधुतिक भाषाओ में हिन्दी 
और वगाली क्रमश. शौरसेनी एवं मागधी से विकसित हुईं है। प्राचीन 
आये भाषा के जो अधोष सपर्ण साहित्यिक प्राकृतो में घोष हो “ये थे वे 
इन भाषाओं में कही लुप्त हो गये और कहीं घोष के रूप में पाये जाते हैं। 











उद्पधहरण- 
प्रा, आ. भा. । मागधी । शोरणेनी ।॥ अपभ्रश ॥ हिन्दी । वगाली 
शंतेम्‌ शंद संद सड । सौ शड 
पाद|। पाद पाद “+ |पाव | पा 
चलति येलति | चरूदि | -- । चले | चाले 














प्राकृत का प्राचीनतम व्याकरण वररूचि का प्राकृत-प्रकांश है । 
उसने मागधी तथा शौरसेनी की उस स्थिति को प्रकट नही किया जिसमें 
अल्पप्राण व्यञ्जनो का प्राय लोप हो जाता है। उसने इतना ही बताया 
है कि मौरसेनी में भी 'त, और थ, का क्रमश 'द, गौर “ध, हो जाता है, 
और मागघी के लिए कहा है कि इस विपय में वह शौरसेनी का अनुसरण 
- करती है । उत्तर-कालीन सस्क्ृत के लेखकों ने सस्कृत शब्दों का प्राकृत 
रूपान्तर करते समय वररूचि तथा झूद्रक-एवं कालिदास के प्रयोगो का 
अनुसरण किया है। किन्तु झौरसेती-अपभ्रश में ऐसे प्रयोगों की विशाहू 
सख्या है जिनमें इत व्यज्जनो कमा लोप हो गया है। यह अपन्रद आधुनिक 
भाषाओ के साथ मध्य>कालीन भाषाओ कौ कड़ी जोडती है । 
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मध्यवर्ती या अन्तिम व्यड्जन का लोप तभी हो सकता है जब वह 
शिधिलता या व्यल्स्य के साथ बोला जाय । इस प्रकार बोलने से जिहवा का 
विभिन्न स्थानों के साथ स्फ्शं नही हो पाता और व्यञ्जन के स्वर में विवृत 
स्वर का उच्चारण होने लगता है। वह अनुच्चारित रह जाता हैं। या 
शिधिल उच्चारण वाला व्यञ्जन बन जाता है। उत्तर भारत में परिवर्तन 
का क्रम नीचे लिखे अनुसार उपस्थित किया जा सकता है- 


१ शिथिल उच्चारण के कारण स्पर्श, घोष हो गए । 


२ आल्स्यपूर्ण उच्चारण के कारण घोष विवृत या अस्पर्श घोष हो 
गए। 


३ अन्त में उनका सर्वधा लोप हो गया । 


जैन अद्धंमागघी में ऐसे स्थानोंपर रूघुश्रुति 'य आता है । यह 
स्थिति लोप तथा अस्पर्श घोष के बीच की मालूम पडती है । सिल्वनलेवी 
ने बहुत के शिलालेखो (ईपू २००) में इस तथ्य का उल्लेख किया हैं। 
उदाहरण-सं. अवादयत्‌ | शौ अवादेसि । शिला. अवायेसि । 


सक्रमण कालीन लेख भी इस तथ्य को प्रकट करते हैं। जैन-अद्धें- 
मागधी में य श्रुति की परम्परा वोली के इतिहास की वास्तविक स्थिति को 
प्रकट करती है । प्रतीत होता हैं साधारण वोलचाल में 'य श्रुति रही 
होगी । इस का अर्थ है कि मध्य आये भारती के द्वितीय यूग में वररूचि 
तथा प्राचीन नाटककारों ने अधोष के स्थान में जो ग, द, व, एवं घ, ध, भ 
का प्रयोग किया है, वह शिथिलीकरण का ही एक रूप है । 


प्रत्यय एवं रूपो की समानता तथा ध्वनि एवं वाक्य-रचना के साद्श्य 

से प्रतीत होता है कि बंगाल, आसाम, उडीसा तथा विहार की बोलियाँ 
आयंभारती के किसी एक ही प्राचीन रूप से प्रम्फुटित हुई हैं। यह रूप 
उत्तर भारत के पूर्वी भाग में प्रचलित होगा | इस रूप को मागधी नाम 
दया गया हैं| प्राचीन आये भारती का मध्य आपय॑ भारती में मागधी और 


(४५) 


उसकी पडोसिन अद्धंभागधी ने मिलकर प्राच्या भाषा-समूह का निर्माण 
किया। मागधी की कुछ प्राचीनतम ध्वनियां उससे उद्बुद्ध भाषाओं में 
अभी तक विद्यमान है। उदाहरण के रूप में छ, ष, और स के स्थान से 
' हा तथा र के स्थान में ' ल '। कुछ ध्वतनिर्यां मागघी के भोजपुरिया, 
मैथिली, मगधी, उडिया तथा झासामी-बगाली में विभजन से पहले तक 
चलती रही और उसके पष्चात्‌ प्रादेशिक प्रभाव फे अनुसार बदछ गई, 
फिर भी अपने वैशिष्ट्य को प्रकट करती रही । पद निर्माण और चावय 
सिर्माण में भी मागधी की अपती विशेषता है। उदाहरण के रूप मे'-- 

१ षष्ठी के लिए कअ, केर या कर का प्रयोग । 

२ कमंवाच्य छृदन्त के लिए इल्ल, एलल, या अल्ल का प्रयोग । 

३ भविष्यत्‌ कुदन्त्‌ बनाने के लिए एब्ब या अब्ब । 

४ भूत काल में कर्तृप्रधान वाक्य रचना । 

उपर्युक्त विशेषताएँ आये-भारती के इतिहास में बिल्कुल नई थी, 
किन्तु पूर्व की वतेमान भाषाओं में भी मिलती है। मागघी का यह उत्तर- 
कालीन रूप जिसमें उपर्युक्त विषशताएं प्रविष्ट हुई, अपशप्रश-मागधघी कहा 
जा सकता हैं। इस उत्तरकालीन मागघी के आधारभूत लेख नही 
मिलते । फिर भी प्राचीन बंगाली, उडिया एवं मैथिली आदि पूर्वी भाषाओं 
की शहौरसेती एवं पद्िचिमी अप४रंश वोलियों के साथ तुलना करने पर उसकी 
कल्पना की जा सकती है। पदिचिम में अधंभारती के जो रूप मिलते है उनसे 


प्राच्या (मागधी और अद्धमागधी ) की ध्वनियो में पर्याप्त भेंद है। रूप-- 
निर्माण में भी कही-कही भेद हैं। 


पैशाची भाषा कश्मीर के पास हिमालय की तलूहटी में बोली जाती 
थी।गूणाढ्य से अपनी बृहद्‌ कया इसी में रची धी।नाटको तथा अन्य साहित्य 
से पता चलता है कि वहा के रहने वाले फ्रूर तथा बलिष्ठ होते थे। स्वाभाविक 
रूप से उनकी प्रकृति मृदु को कोर बनाने की रहती थी | इसी कारण मुदु 


(४४) 


भध्यवर्ती या अच्तिम व्यञ्जन का लोप तभी हो सकता है जब वह 
शिथिलता या आलस्य के साथ बोला जाय । इस प्रकार बोलने पे जिहवा का 
विभिन्न स्थानों के साथ स्फर्श नही हो पात्ता और व्यञ्जन के स्वर में विवृत 
स्वर का उच्चारण होने लगता है। वह अनुच्चारित रह जाता हैं। या 
शिथिलर उच्चारण वाला व्यञ्जन बन जाता है। उत्तर भारत में परिवर्तन 
का क्रम त्तीचे लिखे अनुसार उपस्थित किया जा सकता है- 


१ शिथिल उच्चारण के कारण स्पशं, घोष हो गए | 


२ आल्स्यपूर्ण उच्चारण के कारण घोष विवृत या अस्पर्श घोष हो 
गए । 
३ अन्त में उनका स्वधा छोप हो गया। 


जैन अद्धंमागघी में ऐसे स्थानोपर लघुश्ुति 'य ” आता है | यह 
स्थिति लोप तथा अस्पर्श घोष के बीच की मालूम पडती है । सिल्वनलेवी 
ने बहुंत के शिलालेखो (ईपू २००) में इस तथ्य का उल्लेख किया है। 
उदाहरण-सं. अवादयत्‌ । शौ अवादेसि । शिला. अवायेसि । 


सक्रमण कालीन लेख भी इस तथ्य को प्रकट करते हैं। जैन-अद्धं- 
मागधी में य श्रुति की परम्परा बोली के इतिहास की वास्तविक स्थिति को 
प्रकट करती है । प्रतीत होता है साधारण बोलचाल मे 'य * श्रुति रही 
होगी । इस का अर्थ है कि मध्य आये भारती के द्वितीय यूग में वररूचि 
तथा प्राचीन नाटककारो ने अधोष के स्थान में जो ग, द, ब, एवं घ, ध, अ 
का प्रयोग किया है, वह शिथिलीकरण का ही एक रूप है । 


प्रत्यय एवं रूपो की समानता तथा घ्वनि एवं वाक्य-रचना के सादृश्य 

से भ्रतीतत होता है कि बंगाल, आसाम, उडीसा तथा बिहार की बोलियाँ 
आयंभारती के किसी एक ही प्राचीन रूप से प्रस्फुटित हुई हैं। यह रूप 
उत्तर भारत के पूर्वी भाग में प्रचलित होगा | इस रूप को मागधी नाम 
दया गया है। भाचीन जाये भारती का मध्य आये भारती में मागधी और 


(४५) 


उसकी पडोमिन अद्धंमागघी ने मिरूकर प्राच्या भाषा-समूह का निर्माण 
किया। मागधी की कछ प्राचीनतम ध्वनिया उससे उद्बुद्ध भाषाओं में 
अभी तक विद्यमान हैं। उदाहरण के रूप में श, प, और स के स्थान में 
“ शञ ! तथा र के स्थान में “ छ. ”। कुछ छ्वनियाँ मागधी के भोजपुरिया, 
मंथिली, मग्रधी, उडिया तथा आसामी-बगाली में विभाजन से पहले तक 
चलती रही और उसके पद्चात्‌ प्रादेशिक प्रभाव के अनुसार बदल गई, 
फिर भी अपने वेशिष्ट्यू को प्रकट करती रही। पद निर्माण औौर वाक्य 
निर्माण में भी मागधी की अपती विशेषता है। उदाहरण के रूप में - 

१ पष्ठी के लिए कञ, केर या कर का प्रयोग । 

२ कर्मवाच्य कृदनत के लिए इल्ल, ऐल्ल, या अल्ल का प्रयोग । 

३ भविष्यत्‌ कृदस्त्‌ बनाने के लिए एब्ब या अब्ब । 

४ भूृत्त काल में कतृप्रधान वाक्य रचना ॥ 

उपर्युक्त विजेंषताएँ आये-भारती के इतिहास में बिल्कुल नई भी, 
किन्तु पूर्व की व्तेमान भाषाओं में भी मिलती है। माग्रधी का यह उत्तर- 
कालीन रूप जिसमें उपर्युक्त विषज्ञत्ताएँ प्रविष्ट हुई, अपश्रज्च-मागघी कहा 
जा सकता हैं। इस उत्तरकालीन मागघी के आधारभूत लेख नहीं 
मिलते । फिर भी प्राचीन वगाली, उडिया एवं मैथिली जादि पूर्वी भाषाओं 
को शौरसेत्ती एवं पश्चिमी अपभ्रश् वोलियो के साथ तुलना करने पर उसकी 
कल्पना की जा सकती है। परिचम में अधभारती के जो रूप मिलते है उनसे 


ब्राच्या (मागधी और अद्धंमागधी ) की ध्वनियो में पर्याप्त भेद है। रूप- 
निर्माण में भी कही-कही भेद हैं। 


पैशाची भाषा कश्मीर के पास हिमालय की तलरूहटी में बोली जाती 
थी।गुणाद्य ने अपनी वृहद्‌ कथा इसी में रची थी।नाटको तथा अन्य साहित्य 
से पता चलता है कि वहा के रहने वाले क्र तथा वलिण्ठ होते थें। स्वाभाविक 
ह्ुप से उनकी प्रकृति मृदु को कढोर वनाने की रहती थी | इसी कारण मृद्धु 


(४६) 


व्य्जन को कठोर बना देते थे। अथोातू तुतिय को प्रथम या द्वितीय मे-बदल 
देते थे । वही पर खरोष्ठी का जन्म हुवा जिसका अर्थ है वह भाषा जिसके 
उच्चारण के लिए भोठो को कठोर बनाना पडता हो । अपश्रश का कोई 
स्‍्वतत्र रूप नही हैं । जो परिवर्तन व्याकरण -के नियमों में आवद्ध नही हुए 
वे सभी अपश्नंश में सम्मिलित हो गये । पतञ्जलि के समय जो अपश्रश थी 
उसने वस्झूचि एवं उत्रवर्ती वैयाकरणो के समय साहित्यिक प्राकृत का रूप 
ले लिया । उनके समय जो अपम्रश थी, वह भी कालान्तर में साहित्यिक 


भाषा बन गई | दूसरे डाब्दो में यो कहा जायेगा कि अपप्रद का इतिहास 
भाषा के स्वतन्त्र प्रवाह को प्रकट करता हैं । 


जब (हिंदी, गृजसती, पञजावी आदि नवीन आयंभाषाओ की प्राचीन 
आयंभाषाओ के साथ तुलना की जाती है तो वे एकदम भिन्न प्रकार की 
पतीत होती हैँ । वैदिक सस्क्रत तथा प्राक्वतो में प्रकृति और प्रत्यय मिलकर 
एक पद बन जाते है । किन्तु आधुनिक भाषाओ में विभक्ति को प्रकट करने 
'की लिए पृथक 'शब्द रहता है। इसी प्रकार कालको प्रकट करने चाले शब्द 
धातु से पृषक अस्तिव रखते हैं । सस्कृत में 'रामम्‌' 'रामेण, या “रामाय, 
एक पद है । किन्तु हिन्दी में इनके स्थाव पर “रामको, 'रामके द्वारा या 
'रामके लिए, बोला जाता है और दो या अधिक पदों का प्रयोग होता है ! 
इस प्रकार भाषा का रूप ही बदल गया | इसके दो कारण हँ-पहला कारण 
है मध्यकालीन भाषाओ के प्रथम व द्वितीय बर्थात्‌ सक्रमण काल में किए गये 
'परिवर्तत । दूसरा कारण है मध्यकालीन आये भाषाओं में उत्तरोत्तर प्रत्ययो 
की न्यूबता । नवीन भाषाओ में प्राचीन आये भाषाओ के प्रत्ययः अत्यल्प 
सख्य। में बचे हूं । 

प्राकृत के उत्तर कालीन भेद 


व्याकरण की हृष्टि से प्राकृत -शब्दो को तीन श्रेणियों में विभवत 
किया जाता है। 


(१) तत्सम- जिन शब्दों का उच्चारण सस्क्ृत के ही समान होता है। 


(४७) 


(२) तद्भव- जिन छाव्दों का निर्माण सस्क्ृत्त शब्दों में' परिवर्तन के 
द्वारा किया जाता है। 
(३) देश्य- वे शब्द जिनका सरकृषत के साथ सवध नही है। वे आयें 
तर जातियो की भाषा को प्रकट करते हैं। 
निम्नलिखित झ्लोक प्रथम प्रकार के उदाहरण हैं *- 
“ चारूसमीरण रमणे हरिणकल्‍रूककिरणावलीव- विकास । 
आवद्ध राम मोहा वेलमूल विभावरी परिहीणा 'प 
देशय' के उदाहरणः इस। प्रकार हैं'- 
४ रे'खेआलमअ खोसल इमाण खोट्टीन मज्ञभावडीओ'। 
छुट्टिस्ससि कह व तुमं- अकुटिजो टक्‍्कराहि फुड ”॥ 
( देशीनाममाला ) 
प्राकृत व्याकरण का सवध द्वितीय प्रकार के साथः है । प्रथम 
प्रकार सस्क्ृत के अन्तर्गत हो जाता हैँ। तृतीया प्रकार के शब्दो! का निर्माण 
प्राकृत भाषा के नियमों में नही आता क्योकि वे अपना स्वतत्र आस्तिल्व 
रखते हैं। किन्तु उनके रूप विभिन्न प्रांकृतो' के समान ही चलते है । 
हेमचन्द्र ने छ. प्राकृतो का वर्णन किया है- 
महाराप्ट्री, गौरसेनी, मागधी, पेशाची, चूलिका-पैशाची, और 
अपश्रण । किन्तु प्राकृतों की सल्या इससे अधिक रही होगी । 
विश्वनाथ ने नीचे-लिखे भेंद गिनाये है- 
शोौरसेती, महाराप्ट्री, मागधी, अर्द्धभागधी, प्राच्या, अवन्तिका 
दाक्षिणात्य, शाकारि, वाल्हिकी, द्राविडी, आभीरी, और चाण्डाली | 
इनमें शाकारि ओर चाण्डाली का पात्र-विशेप के साथ सम्बन्ध है। 
सस्कृत” नाटकों में 'शकार' एक पात्र को' कहा जाता है। वह राजा की 
किसी रखेल का भाई होता है और इसी आधार परु मनमात्ती करता 
रहता हैं। वात-बात में 'बहनोई जी. को कह दूगा' की धमकियाँ देता है। 


(४८) 


उसकी भापा में 'श' का अधिक प्रयोग होता है। इसलिए उसे 'शकार , 
कहा जाता है। इसी प्रकार जिस भापा को चण्डाल का अभिनय करने 
वाला बोलना है उसे चाण्डाली कहा गया। द्वाविडी प्राकृत नाटक में 
द्रविड़ तत्वों के सम्मिकरण को प्रकट करती है। यह भी सम्भव है कि 
दक्षिण के नाटककारी ने छोकिक भाषाओं में उत्तर के स्थान पर दक्षिण 
का पुट दिया हो। प्रस्तुत गणना में महाराष्ट्री और दाक्षिणात्या को 
अलग-अलग गिनाया गया है। इससे ज्ञात होता है कि महाराष्ट्री दक्षिण 
की भाषा न होकर राज-परिवार की भापा मानी जाती होगी ॥ अर्थात्‌ 
अन्त पुर में रहने वाली स्त्रियाँ विभिन्न प्रान्तो से आने पर भी इसी में 
परस्पर व्यवहार करती होगी । गीत भी इसी में गाये जाते होगे । 


लकेश्वर ने अपने 'प्राकृत काम्रधेनु' में नीचे लिखी भाषाएँ गिताई 
हैँ- उदीचि, महाराष्ट्री, मागधी, मिश्र-अद्धमागधी, शाकाभिरी, श्रावस्ती, 
द्राविडी, ओडरिया, पाइचात्या, प्रात्या, वाल्हीका, रन्तिका, दाक्षिणात्या, 
पैज्ञाची, आवन्ती गौर जौरसेनी । 


प्राकृत चन्द्रिका में महाराष्ट्री, आवन्ती, शौरसेनी, अद्धेमागधी , 
वालहीकी, मागधी, दाक्षिणात्यजा भर अपभ्रश के अतिरिक्त अपभ्रश के 
२७ भेंद भी दिये है-(१)त्राचड (२)लोटा (३) बैदर्भा (४) उपनागरा 
(५) नागर (६)वारवर (६)आवन्त्या (८)पाल्चला (९)टक्क (१०) मालूव 
(११)ककय (१२)गो३( १५) औड़ ( १६)देव (हैव और हैमवत?) (१७) 
पाव्चात्या (१८)पाइच (१९)कुन्तल (२०)सैम्हल (२१)काछिंग (२२) 
प्राच्या (२३) कर्णाटक (२४)क्राच्य (२५)द्राविड (६२)गूरज (२७) 
आभीर (२८) मध्यदेशीय और वैडाल | 


इस गणना में कुछ भेद प्रादेशिक विशेपता को प्रकट करते हैं 
और कुछ जातीय विश्ञेपत्ता को। बहुत से भेदों का सम्बन्ध दक्षिणी 
भाषाओं के साथ है। किन्तु यह नहीं कहा जा सकता कि इन सबका 
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साहित्य मे प्रयोग होता था अथवा ग्रन्थकारो के सामने स्पष्ट चित्रण था। 
भेदो को बढ़ाते जाना भारतीय आचार्यो की स्वाभाविक मनोवृत्ति रही 
है। अलकार, नायिका-पभेद तथा अन्य बातो में यह स्पष्ट दिखाई देती, 
है । सम्भवतया इसी मनोवृत्ति को लेकर भाषाओ के भेद भी बढते चले 
गये । किन्तु इससे तत्कालीन जाति-मेदो और प्रादेशिक भेदों को जानने 
में अवश्य सहायता मिलती है । 


लक्ष्मीधर ने पैजश्ञाची का प्रयोग नीचे लिखे स्थानों में बताया है- 
पाया, केकय, वाल्हीक, सह्य, नेपाल, कुन्तल, सुदेश, भोट, गान्धार, हेव 
(हेमवत? ) ओर कन्नौजन (कम्बोज अथवा कन्नौज) । 


प्रस्तुत गणना में सम्मिलित प्रदेशों का कोई भौगोलिक अथवा जातीय 
सम्बन्ध नही है । बहुतों की गणना केवल पर्वतीय होने के कारण कर दी 
गई । इस गणनाओ में कही-कही परस्पर विरोध भी हैँ। इससे जान पडता 
हूँ कि इनका कोई प्रामाणिक आधार नही रहा, बेवल जनश्रुत्तियो के 
आधारपर गणना कर दी गई | बहुत से वेैयाकरण यह भी नहीं बता सके 


कि इन बोलियो में परस्पर क्या भेद है और इस वातको सूक्ष्म भेद-कहकर 
टाल दिया गया । 


कुछ आचायों ने दाक्षिणी भाषाओं को भी प्राकृत अथवा अपन्वश मं 
गिना हूँ । 

एक बात और है । वैयाकरणों ने शौरसेनी, मागधी भर महाराप्ट्री 
प्राकृत के जो लक्षण दिये हूँ वे स्थानीय-शिलालेखो से नही मिलते । इससे 
ज्ञात होता हैँ कि वेयाकरणो के समय इन भाषाओतने कृत्रिम रूप के लिया 
था, और वे केवल साहित्य तक सीमित हो गई थी । नाटकों और प्रहसनों 
में उनका प्रयोग हास्य-रस के ल्ए होता था | भाषा की ऐत्तिहासिकता के 
साथ उनका कोई सबंध नहीं था ॥ 


प्राकृत व्याकरणो का मुख्य लक्ष नादय-साहित्य रहा है । सस्कृत 
नाटको में राजा, राज-पुरोहित,मत्नी आदि उत्तम पात्न संस्कृत. बोलते - है, .._ 
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और मध्यम तथा जघन्य कोटी के पात्र विभिन्न प्रकार की प्राकृत बोलते हैं 
अधिकतर प्राकत व्याकरण उन्ही के ज्ञान के लिए रचे गये। बताने की 
मावश्यकता नही है कि इन प्राकतो का मूल-बोलियो के साथ विशेष सवंध 
वही था । बौंद्धों और जैनो का आगम-साहित्य पाली एवं अद्धमागधी में 
है । किन्तु ब्राह्मंण विद्वानों ने प्राकृत व्याकरण लिखते समय उनका पर्या 
लोचन नही किया । वे केवल नाटको तक ही सीमित रहे । बहुते से नियम 
जनश्रुतियों के आधार पर श्री बनायें गये । 


+%%ब्द 


॥। 


5 प्राकृत व्याकरणों का परिचय 

फ्रेंच -छ२०--क फ न्‍ हे के 

दो- शाखाएँ- विद्वानों ने प्राकृत की दो शाखाएँ मानी है- पर्चिमी 

और पूर्वी । प्रथम को वाल्मीकी. और द्वितीय को वररूचि की परम्परा 

कहा जाता है। पश्चिमी परम्परा का प्रतिनिधि त्रिविक्रम ( १३०० ई० )- 

कृत प्राकृत व्याकरण हैं। कहा जाता है कि इसे महाकवि वाल्मीकि ने 

रचा था। कित्तु इस अनुभूति का कोई प्रामाणिक आधार नही है। 

लक्ष्मीधर कृत “ पड़्भापाचन्द्रिका ' तथा सिंहराज कृत 'प्राकृत रूपांबतार 
भी इसी शाखा में आते हैं । 


ऐतिहासिक दृष्टि से देखा जाय तो पद्चिचमी परम्परा का प्रेथम 
व्यॉकरण हेमचन्द्र की रचना है । इसका परिचय आगे दिया जायेगा। 


पूर्वी शाखा का प्रथम व्याकरण वररूचिक्ृत 'प्राकृत प्रकाश? है। इस 
पर प्रथम टीका कात्यायन (६००-७०० ई०) की “ प्राकत-मण्जरी है । 
दूसरी 'मनोरमा” नामक टीका काध्मिरी विद्वान्‌ भामह (७००-८०० ई० ) 
की है। वेररूचि विक्रमादित्य ( चन्द्रगुप्त २७६-४१४ ” के नर्बरत्नों में 
मिंने जांते हैं! । कुछ विद्वानों का मत है कि कांत्यायन 'बररूचि का ही 
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दूसरा मास था। प्रस्तुत व्याकरण की रचता उन्ही दिनो हुई ज़ब कालिदाश 
(४००-५०० ई० ) के नाटक मच पर खेले जा रहे थे । यह बताने -क्ी 
आवश्यकता नही हैँ कि इसका मुख्य आधार वे नाटक ही रहे होगे। इस 
शाखा के दूसरे व्याकरण ततिम्नलिखित हूं-- - 
)प्राकृत कामधेनु-इस पर लकेइवर कृत 'प्राकृत छक़ेश्वर,-नाम॒क टीका. है। 

२३) क्रमदीश्वर कृत 'सक्षिप्त सार का अतिम अध्याय । ३) वसनन्‍्तराज़ 
कृत 'प्राकृत सजीवनी,। ४)पुरोषतम (१२त्री शदी ) कृत 'प्राकृत अनुशासन, 
५) रामणर्मा ( १७वी शादी ) कृत भ्राकृत-कल्पतरू' ६) मार्कण्डेय (१७- शदी ) 
कृत * प्राकृत-सवेस्व ,। मार्कण्डेय में शाकल्य, भरत, कोहल, वररूचि, 
भामह, वसन्तराज आदि आचार्यों का उल्लेख किया हैं। 

प्रस्तुत दो शाखाओं में मुख्य भेद नीचे लिखे अनुसार है- 

१) दोनो शाखाओं के गण एक दूसरे से भिन्न हैं। 

२) दोनो ने पेशाची का जो स्वरूप वताया हैं वह एक दूसरे 
से नही मिलता । न्‍ 

परिचमी णाखा में पैशाची के अनेक भेद है। वहाँ पूर्वी-पैशाची का 
निरूपंन चूलिका-पैशाची के रूप में आया है भौर उसे कोई महत्व 
नही दिया गया। 


पूर्वी शाखा में पेशाची के ७ भेद हूँ और किसी का पश्चिमी शाखा 
के साथ सादृध्य नही है । ह 


कुछ अन्य व्याकरण निचे लिखे अनुसार हे- 


चण्ड कृत प्राकृत-लक्षण 
हृपीकेश कृत प्राकृत-व्याकरण 

ह दुगाचचार्य कृत .. षड्भाषा रूपमालिका 
शेषकृष्ण कृत... प्राकृत चन्द्रिका 
अप्पयदीक्षित कृत प्राकृत-मणि-दीप 


तथा कथित, पाणिनि कृत प्राकृत-लक्षण न“ 


ड्मझापा मबज्जरी, पं्रभ्ापाविचार, षड़भाषा सुवस्तादर्ण आदि | 
प्र ५, 
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परत ने अपने नाट्चत्रास्त्र में कुछ प्राकृतों का वर्णन किया हैं 
किन्तु खड्ित होने के कारण इस आधार पर कोई निश्चित धारणा नही 


* धनाई जा सकती | वररूचि के समय प्राकत जीवित भाषा थी। अतः 


हा 


उसके व्याकरण का दिद्येंप महत्व हेँ। उतरवर्ती व्याकरण प्राकृत मे रचे 


गये साहित्य के आधार पर लिखे गये। 


घररचिकत प्राचीन 'प्रॉकत-प्रकाश, अध्याय हैं । उनमें एक ही 
प्रकारका प्राकत वर्णन हैं। वररुचि तथा कात्यायन ने प्रादेणिक भेदों के 
भाघार पर प्राकत के भेद स्वीकार नही किये । उत्तरकालीन बैयाकरणो ने 
इस प्राकृत्त को महाराष्ट्री कहा है। प्रतीत होता है वरतंमान हिंदी के समान 
इसे उत्तर भारत कोसभी नागरिक समझते थे । छन्दोवद्ध रचनाएँ इसी में 
होती थी । 'प्राकृत-प्रकाश, का दणवाँ अध्याय पैशञाची और ग्यारहवां मांगी 


“ के साथ सम्बद्ध है । किन्तु ये दोनों वररूचि की रचना नहीं है । प्रतीत 


होता है उन्हे भामह क्षयवा वरखरूचि के पश्चातवर्ती किसी अन्य आचार्य 
ने रचा । इसका बारहवाँ अध्याय दौरसेनी से सम्बद्ध है विच्तु भामह ने 
उस पर टीका नही लिखी । प्रतोत होता हूँ वह उसके भी पश्चात्‌ जीढा 


गया । 
हेमचन्द्र का प्राह्नत व्याकरण 


भव हम प्रस्तुत प्राऊृत व्याकरण की कुछ चर्चा करेंगे। हेमचद्र ने 
हुम पव्दानुमासन नाम से व्याकरण की रचना वी | इस में आठ अध्याय 
है। प्रश्मम सात अध्यायों का सम्बन्ध सस्झृत्त के साथ हैं और अष्टम का 
प्राद्दत के साथ | इनपर देमचद्र ने स्वयं व्याख्या भी लिखी है। 


धप्टम अध्याय दा प्रदम सूत्र, अब प्राकतम्‌, है | इसकी व्यास्या 
चंद्र ने लिया है, प्रकृति हि मह्कूतं तन आगतं प्राकृतम्‌,, । अर्थात्‌ 
प्रकृति, हैं और उससे आयी हुई भाया का नाम 'प्राकृत, है। 


[-क 
ँञ 
न्प्त्त 
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समें प्राकृत भाषा का मूल संस्कृत को बताया गया है । हँम ऊपर बता चुके 
हैं कि वेदों की भाषा के पदचात्‌ पाली एवं प्राकृत का स्वततन्र विकास हुआ । 
वह सस्कत का परिवर्तंत नही हूँ । हेमचद्र का उपर्युकतत कथत इस बातकों 
प्रकट करता हैं कि उनके समय में प्राकृत बोलचाल की भाषा न रहकर साहि- 
त्यिक भाषा वतन गई थी । जिस प्रकार सस्कृत ने बोलचाल की भाषा थ 
रहनें पर भी साहित्यिक भाषा का रूप ले लिया और ब्राह्मण वर्ग उसके 
_ अध्ययन एवं लेखन में ऊगा रहा उसी प्रकार जैत-परम्परा में भी प्राकृत 
साहित्य की भाषा बन गई । जैन विद्वाच एक ओर अपने घममंग्रयो का अध्यः 
- यन करने के लिए उसका पठन-पाठन आवश्यक मानते थे, दूसरी ओर 
ससस्‍्कृत.की प्रतिस्पर्धी में लौकिक साहित्य की रचना भी करते थे । इतना 
हो नही जन-सम्पर्क की दृष्टि से भी प्राकृत सस्कृत की तुलना में अधिक 
व्यापक होती जा रही थी | फिर भी अध्ययन का प्रारभ सस्कृत से ही होता 
था। ब्राह्मण वर्ग छौकिक संस्कृत के पद्चात्‌, वेदिक संस्कृत पढ़ता था 
- बौर जैन-साधु सस्कृत का ज्ञान हो जाने के पश्चात्‌ प्राकृत एवं आगमो 
का अध्ययन करते थें | अध्ययन की सुविधा को लक्ष में रखकर ही हेमचद्र 
ने सस्कृत को प्राकृत का मूल बताया । ५ 


भर 


प्रस्तुत प्राकृत व्याकरण में छ प्राकृतों का निरूपण हँ-१) महाराष्ट्री 
२) शौरसेनी ३) पैश्चाची ४) चूलिका--पैजश्ञाची ५) मागधी और ६) अप- 
भ्रद्य | सर्वे प्रथम महाराष्ट्री का निरूपण है और उसके पश्चात्‌ अन्य प्राकृतो 
की विशेषताएँ बतलाई गई है | तुलनात्मक अध्ययन के लिए उचित होगा 
कि एक ही नियमका परयालोचन समस्त प्राकृतों की हृष्टि से कर ल्या 
जाये। इससे यह पता चल जायेगा कि क्रमिक विकास की हृष्टि से किस 
प्राकृत का स्थान पहले है और किसका पीछे । कुछ प्राकृत ऋमिक विकास के 
स्थान पर स्थानीय भेद को प्रकट करती हैं। इस हृप्टि से महाराष्ट्री प्राकृत 
का प्रतिनिष्ठित रूप हैं । मागधी,शौरसैनी आदि का स्थान उससे पहले है! 


इस बात को नीचे लिखे उदाहरण द्वारा जाना जा सकता हुँ- 


प्हाराष्ट्री में स्व॒र मध्यवर्ती क,ग,च,ज,त,द] प 'व,य और वे का प्राय 


(५४). 


लोप हो जाता है | भौरसेनी में 'त, का 'द, होता है; माग्रधी में 'ज, का 'य 
पैशाची में 'द, का त, और अपभ्नश में 'क,का 'ग, ! 


भाषा-विज्ञान के अनुसार हमारे उच्चारण में उत्तरोत्तर शिथिख्ता 
आते जाती है | इस हष्ठि से कठोर व्यव्ज्जन, मुदु हो जाते हैं और अन्त में 
स्पर्श अस्पर्णों में बदल जाते हैं। इस क्रम्त से 'क' की द्वितीय अवस्था 
ग, है, तृतीय 'य, (लघुश्रुति) और “अ,। मागधी में 'स, के स्थान में 
'श, और २, के स्थान में 'ल, आ जाता है । यह वात वहाँ की स्थानीय 
विशेषता को प्रकट करती है। मगध में अब भी “ मन्दिर, को * मन्दिल , 
कहते हुँ और प्राय” 'स, का ताछव्य उच्चारण करते है! महाराष्ट्री में 
प्रथमा का एकवचन दिवो' होता है, मागधी में इसके स्थान पर 'देवे, कराता 
हैं । यह भी तालूकरण, का ही एक प्रभ्नाव हेँ। 


हेमचद्र ने सस्कत शब्दो के प्राकृत में जो आदेश किये है वे भाषा विज्ञान 
से मेल नही खाते | उदाहरण स्वरूप 'गम, धातु का 'हिण्ड, या 'भम्म, नहीं 
बन सकता । हेमचद्र ने केवल अर्थ का ध्यान रखा है। भाषा विज्ञान की 
दृष्टि से अध्ययन करने के लिये उचित होगा कि मूल धातुओं की खोज की 
जाय । पाणिनि के धातु-पाठ में 'हिण्डिगती, स्वतत्र धातु हैं। जिसके रूप- 
'हिए्डति, इत्यादि चलते है । इसी प्रकार “भ्रम, धातु भी स्वतत्न है। यदि 
इस प्रकार भी सदृध्य धातुओका ध्यान रखा जाय। तो अध्ययन अधिक 
वैज्ञानिक हो सकेगा । 


फफ 
प्राकृत व्याफरणों की सुत्ती 
व्याकरण का नाम रखयिता 
१ प्राकृत प्रकाश वरख्ूचि 
२ प्राकृत लक्षण चुड 


३ प्राकृत व्याकरण हेमचद्र 


(५५) 


४ प्राकृत संजीवनी 


५ प्राकृत कामधेन्‌ 
६ प्राकृत-व्याकरण 


७ प्राकृत व्याकरण व्‌र्तति 


८ प्राकृत प्रक्रियाचुति (ढुढिका) 


९ प्राकृत बोध 
१० प्राकृत करहंपतरू 
११ प्राकृंत-चद्विका 
१२ प्राकंत्त चद्रिका 
- १३ प्राकृत मनोरमा 


१४ प्राकृतरूपावत्तार 

१५ प्राकृत-दीपिका 

६६ प्राकृते-मज्जरी 

१७ प्राकृत सर्वेस्व 

१८ प्राकृतानद 

१९ प्राकृत प्रदीषिका 

२० प्राकृत मणि दीपिका 
२१ प्राकृत मणिदीप 

२२ पड़भाषा मज्जरी 
२३ पडिभाषा वातिक 

२४ पड़भाषा चन्द्रिका 
२५ पड़भाषा चन्द्रिका 
२६ पड़्भापा सुवतादर्श 
३७ पड्भाषा रूपमालिका 
२८ संक्षिप्तेसार प्राकृत पाद 
ररु प्रोकृत व्याकरण 


वसंत राजे 

इसका उल्लेख मभार्कण्डेय कृत 
'प्राकृत सर्वस्व में हैं । 
४ लकेश्वर 
समतप्नद्र 


त्रिविक्रम देव 
उदय सौभाग्य 
नरचर्द 
राम॑तर्क वोगीश 
कृष्णपडित(शेषक्ृष्ण 
वामनाचार्य 
भामह, इसका उल्लेख भामेह के 
प्राकृत-सर्वस्व में है 
सिहराज 
चंडीवर शअर्मी 
कांत्यायने 
मार्कण्डेय 
रघुनाथ शर्मा 
नरसिह 
चितरेवोम्मेभूपाले 
अप्ययेज्वंन 
लंक्ष्मी घर 
भामकवि 


दुगंणाचार्य 
क्रमदीशवर 
शुभचद्र ; 


(५६) 
ग- आचार्य हेसचन्द्र 


( १०८९-११७३ ई० ) 
जैन-साहित्य में हेमचन्द्र का मू्घस्य स्थान है। उनकी बहुमुखी 
प्रतिभा ने साहित्य के प्रत्येक क्षेत्र को समृदछ किया। व्याकंरणं, कोश, 
काव्य, अलकार, दशेन, योग आदि कोई विपय ऐसा नही है जिन पर उनका 
महत्वपूर्ण ग्रन्थ न हो । सस्कृत तथा प्राकृत पर उनका एक-सा जाधिपत्य 
था । इस व्यापक ज्ञान के कारण उन्हे 'कलिकालसर्वज्ञ' कहा जाता है | 


गुजरात में अणहिलपुर (पाटन) नाम का नगर है जो - - () ई० 
मे सोलकी वश की राजधानी थी - - (?) ई० में वहाँ जयसिह सिद्धराज 
एवं कुमारपाल तामक प्रतापी राजा हुए। हेमचन्द्र उन्ही के समकालीन 
थे। सिद्धराज ने हेमचन्द्र का निर्माण क्रिया और कुमारपाल ने उनकी 
प्रतिभा के सर्वतोमुखी विस्तार में योगदान दिया । 'प्रभावकन्नरित, के 
उल्लेखो से ज्ञात होता है कि जयसिह सिद्धराज के पितामह भीमदेव 
( प्रथम ) ( ई० १०२१-६४ ) के समय पाटन अन्तर्देशीय व्यापार का 
महत्वपूर्ण केन्द्र था । सास्कृतिक दृष्टि से भी उसका महत्व कम नहीं था । 
शैवाचार्य, ज्ञानदेव, पुरोहित, सोमेश्वर, सुराचार्य, मध्यदेश के ब्राह्मण- 
पडित श्रीधर और श्रीपति, जयराशिभट्ठट के 'तत्त्वोपप्लव, की 'युक्तियों के 
बल से पाटन की सभा में वाद करने वाला भूगुकच्छ का कौलकवि, जैना- 
चार्य शातिसूरि आदि इसी समय हुए । कर्ण युन्दरी नाटिका के रचयिता 
काश्विरी पडित विल्हुड ने और नवागगीरीक्राकार अभयदेवसूरि ने कर्ण- 
देव के राज्य में पाटन को सुशोभित किया था । 


आचार्य हेमचन्द्र के जीवन-पश्चिय का मुख्य आधार “'कुमारपाल- 
प्रतिबोध” तामक ग्रन्थ है । प्रभावक चरित में हेमचन्द्राचायं का जन्म 
वि० स० ११४५ ( ई० स० १०८९ ) है। उनका जन्म वैद्य जाति के 
मोढ बच्च में हुमा था। पिता का नाम चच्च ( अथवा चाचिग ), और 


(५७) 


माता के नौम चाहिणी (अथवा पाहिणी) था । विवासस्थान धन्धुकां 
नामक ग्राम था । बाल्यावस्था में उनका नाम “चगदेव' था। प्राचीन समय 
में यह सामान्य परिपाटी थी कि किसी महापुरुष के गर्भ में आने पर 
उसकी माता द्वारा अद्भूत स्वप्न दर्शन का वर्णव किया जाता था । सोमे- 
प्रभसूरि ने भी हेमचन्द्र की माता द्वारा स्वप्नदर्शन का वर्णन किया है । 
उन्होंने उनकी मृत्यु के १२ वर्ष पश्चात्‌ प्रभावक चरित की रचना की | 
इससे पता चलता है कि मृत्यु के कुछ ही वर्ष पश्चांत्‌ हेमचन्द्र की गणना 
चमत्कारी पुरुषों में होने लगी थी । 


प्रभावक चरित के अनुसार चगदेव ५ वर्ष की अवस्था (१०८४ ई.) 
में ही श्रमणसंघ में सम्मिलित हो गये थे। जिनमंडनकृत * कुमारपाल ” 
प्रवन्ध के अंनुसारं वे ९ वेष॑ (१०८९ ई.) में तथा प्रबंधं-चिंन्तामर्णि, 
पुरातन प्रबन्ध सागर ओऔरें प्रवध-कोष में आठ वर्ष की आयु में दीक्षित हुए 
थे | कुछ ही समय पश्चात्‌ श्री देवचन्द्र सूरि ने उन्हे गणधर पद दे दिया 
भर उनका नाम : हेमचन्द्र ' रखा प्रतीत होता है । चच्च, माहेश्वरी थे । 
पीडे के ग्रथो में उन्हे मिथ्यात्वी बताया गया है, किन्तु चाहिनी जैन प्रतीत 
होती है । अतिम जीवन में वह दीक्षित हो गई थी १ सोमचन्द्र को २१ वर्ष 
की आय (१११० ई.) में सुरियद मिला | उस समय से वे हेमचन्द्र के नाभ से 
विख्यात हुए । 'कुमारपाल-प्रतिबोध ' के अनुसार यह महोत्सव नागौर 
(मारवाड) में हुआ था। हेमचन्द्र के गुरु देवचन्द्र लब्धप्रतिष्ठ विद्वान थे । 
स्थानाग सूत्र” पर उनकी टीका है। सम्भवतया हेमचन्द्र ने उन्ही से 
विद्या ग्रहण की। 'त्रिपण्ठिशलाकापुरुष! में हेमचन्द्र का कथन है- 


“तत्असादादविगतजानसम्पन्महोदय । ? प्रभाघक चरित में हेमचन्द्र 
कें जीवन के साथ बहुत सी चमत्कारपूर्ण घटनाएँ वर्णित है । कहा जाता है 


उन्होने ब्राह्मी अर्थात्‌ सरस्वती की आराधना करने के लिए कायमीर जाने 
का निदचय किया कितु खभात से बाहर निकरुते ही रैवत बिहार में . 
उनका साक्षात्कार हो गया। सम्भवतया उन्होने काइमीरी ब्राह्मणों 


(६०) 


वीर चरित, के अतिरिक्त प्रभाचद्धयूरिकृत प्रभावक चरित, (वि० सं॑० 
१३३४, ई० स० १२७८ ), मेरुतुगक॒त 'प्रतन्ध चिन्तामणि, ( दि० स० 
१३६१८- १३०५ ई० ), राजजंखर कत 'प्रवन्ध-कोश, ओर जिनमण्डन 
उपाध्याय कृत 'कुमारपाल प्रवन्व, का साधन के रूप में उपयोग किया था | 
जाज हमें इनके अलावा सोमप्रभसूरि क॒त “कुमारपाल प्रतिवोध, भौर 
शताथ काव्य, यण.पाल कृत 'मोहरान पर।जय, (वि० स० १२२९-३२), 
और अज्ञात-कतृक 'पुरातन प्रबंध सम्रह, उपलब्ध हैं। इनमे से सोमप्रभसूरि 
तथा यश:पाल, आलचायें हेमचन्‍्द्र के लघृुवयस्क समकालीन थ । 


इस सामग्री में से 'कुमारपाल प्रत्रिबोध, ( वि० स० १२५४१ ) को 
आचार्य की जीवन-कथा के लिए मुख्य आधार ग्रथ मानना चाहिए और 
दुसरे ग्रंथों को पूरक मानना चाहिए । सोमप्रभसूरि के कथनानुसार उनके 
पास : ज्ञेय सामग्री खूब थी, पर उप्त सामग्री में से उन्होनें अपने रस के 
विपय के अनुसार ही उपयोग किया है । इसलिए हम॑ जिसे जानना चाहे 
ऐसा बहुत सा वृतान्त गूढ ही रहता है । 


डा० बूलर का कथन है कि सर्वद्शन-स्रग्रह के रूप में हेमचन्द्र की 
यह खतुराई थी, किन्तु अनेक आचायो ते अनेकान्त का प्रतिपादन सर्व- 
दर्शन-स ग्रह के रूप में किया है | हेमचन्द्र की दृष्टि भी इसी प्रकार की 
रही है । ऐसी दृष्टि में उसे केवल चतुराई कहना उचित नहीं जान 
पडता। स० ११९१ से लेकर जयर्सिह की मृत्यु अर्थात्‌ ११९९ बवि० स० 
के प्रारभ तक हेमचन्द्र का जयसिंह के साथ सतत सम्पर्क रहा । उस समय 
उनकी आयु ५४ वर्ष की थी। 


उसके पश्चात्‌ हेमचन्द्र का परिचय कुमारपारू के साथ हुआ। यह 
निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता कि इसका प्रारभ कव हुआ । विद्वानों 
की यह धारणा है कि कुमारपाल, शासन पर बैठने के पच्चात्‌ कुछ समय 
तक युद्धों में व्याप्त रहा । यह परिचय उमके पब्चात्‌ ही प्राप्त हुआ होगा। 
जयसिंह के'साथ उनका परिचय समवयस्क सहयोगी के समान था। किन्तु 


(६१) 


कुमारपाल के साथ वह गुरु-शिष्य का हो गया। कुमारपारू का- अतिम 
ज॑,वन व्रतधारी श्रावक के समान हो गया था, फिर भी यह नही कहा जा 
सकता कि उसने कुल-क्रमागत शिव-पूजा छोड दी थी । हेमचन्द्र के उप- 
देश से कुमारपाल ने अपने राज्य में बहुत से सुधार किये । यूत तथा मच्च- 
पान पर रोक लगाई । उन दिनो जो व्यक्ति निस्सतान मर जाता था उसकी 
सपत्ति पर राज्य का अधिकार हो जाता था । कुमारपाछ ने इस प्रथा को 
भी वन्द कर दिया | इसी प्रकार यज्ञ-यागादि में होने वाली पशु हिसा बन्द 
कर दी गई । विशेष पर्वों पर “अमारि' घोषणा हो गई थी | कहा जाता है 
कुमारपाल ने बहुत से जेन--मन्दिर भी वनवाये थे । 


उदययस और वाग्भट्टू सिद्धराज के मत्री थे । हेमचन्द्र का उनके साथ 
घनिप्ठ सवध था। कहा जाता हैं कि कुमारपाल का कोई पुत्र न था । 
फलस्वरूप उसके सामने उत्तराधिकारी का प्रइन आया गौर वह हेमचन्द्र 
के पास गया, आचार्य ने उन्हे अपने दौहित्र प्रतापमल्लको उत्तराधिकारी 
बनाने का परामर्श दिया। उस समय “ वसाह “ नामक जैन महाजन भी 
उपस्थित था | उसने यह परामझशं दिया कि कुछ भी हो निजी वंशज को ही 
गही देती चाहिए। अन्य कोई उल्लेख एसा नही मिलता जो हेमचन्द्र की 
राज्यकाय में रुचि बताता हो । 
प्रमावकचरित के अनुसार हेमचन्द्र ८४ वर्ष की आयू (११७९६०) 
में दिवगत हुए । 
हेमचन्द्र का व्यक्तित्व 
प्रभाव की दृष्टि से हेमचन्द्र का व्यवितत्व दो क्षेत्रों में विभक्‍त किया 
जा सकता है। प्रथम क्षेत्र उनके पाडित्य एव साहित्य-साधना का है। सस्कृत- 
साहित्य के इतिहास में उनका महस्वपूर्ण स्थान है । प्रत्येक विषय में 
डनकी मौलिक रचनाएँ अपनी विपेषता रखती है। द्वितीय क्षेत्र धर्मंगुर 
एवं समाज--मिर्माता का है। दो प्रभावशाली राजाओं के साथ निकट 
सम्बन्ध होने के कारण उन्होने वहुत से सामाजिक सुधार किए । उनका 
उल्लेख ऊपर आ चुका है। इस विपय मे भी उनका क्षेत्र जैन-परम्परा 
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विद्याध्ययन किया था । इसी बात को दैवी रूप दे दिया गया। गुजरात में 
कादमीरी पंडितों का आगमन विल्हड के जीवन-वबृतान्त से सिद्ध होता है । 
' मुद्रितकुमुदचन्द्र ' नामक नाटक में भी जयसिह की सभा में उत्साहुदामक 
विद्वान का अस्तित्व बताया गया है । व्याकरण लिखनें से पूर्व हेमचन्द्र को 

अन्य व्याकरणों की आवश्यकता हुई थी, इसके लिए उत्साह पडित काइभीर 
गये और वहाँ से आठ व्याकरण लायें । ' सिद्धहेम ' पूरा होने पर उत्साह 
पडित्व को शारदा देश भेजा गया । ' काव्यानुबासन में हेमचन्द्र ने अभिनव 
गुप्त का बहुमानपूर्वक उल्लेख किया है ।.ये वाते उनका काइमीरी विद्वानों 
के साथ सम्पर्क सिद्ध करती हैं। उस समय प्रसिद्ध विद्वानों के साथ 'पद-« 
वाक्य-प्रमाण- पारामण” वि््वेपण जोड़ा जाता था। इसमें तीन विद्यार्थों का 
उल्लेख है, पद अर्थात्त व्याकरण शास्त्र । वाक्य अथति काव्य शास्त्र और 
प्रमाण अर्थात्‌ तर्क शास्त्र । राज--दरार में प्रतिष्ठा प्राप्त करने के लिए 
तीनों पर आधिपत्य जावश्यक माना जाता था । हेमचन्द्र की रचनाओ से 
ज्ञत होता है कि वे भी तीनो में लब्ध-प्रतिष्ठ थे । 


राजस्थान में भ्रमण करने पर भी हेमचन्द्र का मुख्य ध्येय गुजरात 
ही रहा हैं । ऊपर बताया जा चुका हूँ कि अणिहिल्लपुर भर्थाव्‌ पाटण उन 
दिनो महत्त्वपूर्ण सांस्कृतिक केन्द्र था। इसी हृष्टि से हेमचन्द्र ने भी उद्री 
को अपना कायें क्षेत्र बनाया होगा । 'प्रभावक-चरित और प्रव॑ध--चिन्ता- 
मणि के अनुसार कुम्ुदचद्ध के साथ, वादिदेवसूरि का जो जास्त्रार्थ 
हुआ उसमें हेमचन्द्र भी उपस्थित थे । उस समय उनकी आयु ३१ वर्ष की 
थी और आचार्य पद को १० वर्ष हो चुके थे । 


हेमचद्ध और जयसिह का प्रथम--मिलन अणगहिल्लपुर के किसी संकु- 
चित ग्राम में हुआ था । एक ओर से जयसिंह अपने हाथी पर जा रहें थे । 
ओर दूसरी ओर से वे आ रहे थे। जयसिंह को कुछ सकोच हुआ जौर 
उसने अपसा हाथी रोक दिया। हेमचन्द्र ने विशिष्ट पदों में जयसिंह का 
पभिनन्दन किया और निःशक होकर हाथी छे जाने के किए कहा । किन्तु 
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पह बताना कठिन है कि प्रस्तुत घटना कहाँ तक ऐतिहासिक है। जब सिंद्ध- 
राज जयसिह मालवा पर विजय प्राप्त करके लौटे तो विभिन्न धार्मिक 
तम्पदायों के आचार्य उन्हे आजीवदि देने गयें। उनमें हेमचन्द्र भी थे । 
उन्होंने नीचे लिखे इलोक द्वारा आजीर्वाद दिया था। 


भय कामगवि' स्वशोमयरसेरासखिज्च रत्नाकरा 
मृक्‍्तास्वस्तिकमातनुध्वमुड्य रब पूर्णकुभी भव। 


घृत्वा कल्पतरोद्दलानि सरलेदिखारणास्तोरणान्या- 
धत्तस्वकरविजित्य जगती नन्वेति सिद्धाधिप. ! 


यह घटना ई० स० ११३६ ( वि० सं० ११९१-९२ ) की है । 


चयसिंह और हेमचरद्र के परस्पर सवध का परिचय 'कुमारपाछप्रति- 
बोध? से मिलता है | जयसिह कट्टर शव था। फिर भी हेमचन्द्र के प्रति 
अनु राग उसके विद्याप्रेंम को प्रकट करता है। दूसरी ओर हेमचन्द्र ने 
अपनी रचनाओ में स्थान-स्‍थान पर उसका स्मरण किया हैं। प्राकृत 
द्वयाशत्रय, काव्य का तो कथानायक ही वह है। धर्म के मत-भेद होने 
पर भी इन दोनों का मिलन विद्यानुराग के उज्ज्वल आदर्श को उपस्थित 
करता है । प्रवन्धचिन्तामणि में सवंद्शनमान्यवानामक प्रकरण है। 
उसमें सिद्धराज विभिन्न दार्शनिकों से देघत्व ओर पात्रत्व के सवध में 
जिज्ञासा करता है । सभी अपने अपने मत का समर्थन और दूसरे का खडन 
करते है, किन्तु हेमचन्द्र ने सभी के समन्वय पर बल दिया । सम्भवतया 
उनकी इसी बात ने सिद्धराज को प्रभावित किया होगा । अपने मत का 
समर्थन करने के लिए उन्होने पुराणों से एक कथानक भ्री उद्धृत किया है । 


३ 


डा० व्यूछर ते १८८१० में आचायें हेमचन्द्र पर गवेपणापूर्णक 
निवन्ध छिखा था । उसमें उन्होने आचाये हेमचन्द्र के अपने ग्रंस्थ “द्वयान« 
काव्य 'सिद्धहेम की प्रश्नस्ति' और “त्रिपष्ठीशछाका पुरुष चरित' में 
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वीर चरित, के अतिरिक्त प्रभाचन्द्रसुरिक्ृत प्रभावक्र चरित, (वि० सं० 
१३३४, ई० स० १२७८ ), मेरुतुगकृत प्रबन्ध चिस्तामणि, ( दि० स० 
१३६१: १३०५ ई० ), राजशेखर क॒त 'प्रवन्ध-कोशण, और जिनमण्डन 
उपाध्याय कृत 'कुमारपाल प्रवन्ध, का साधन के रूप में उपयोग किया था । 
आज हमें इनके अलावा सोमप्रभसूरि कृत 'कुमारपाल प्रतिबोध, और 
'तार्थ काव्य, यश.पाल कृत 'मोहराज पर।जय, (वि० स० १२२९-३२), 
और अज्ञात-कतृंक 'पुरातन प्रबंध संग्रह, उपलब्ध हैं। इनमें से सोमप्रभसूरि 
तथा यशःपाल, आधार्य हेमरन्द्र के लघुवयस्क समकालीन थ । 


इस सामग्री में से 'कुमारपाल प्रतिबोध, ( वि० स० १२५४१ ) को 
आचायें की जीवन-कथा के लिए मुख्य आधार ग्रथ मानना चाहिए ओर 
दूसरे ग्रंथों को पूरक मातना चाहिए । सोमप्रभसूरि के कथनानुसार उनके 
पास | ज्ञेय सामग्री खूब थी, पर उप्त सामग्री में से उन्होंने अपने रस के 
विपय के अनुसार ही उपयोग किया है । इसलिए हम जिसे जानना चाहे 
ऐसा वहुत्त सां वृतान्त गृढ ही रहता है । 


डा० वूलर का कथन है कि सर्वेदर्भन-सप्तग्रह के रूप में हेमचन्द्र की 
यह चतुराई थी, किन्तु अनेक आचारयी ने अनेकान्त का प्रतिपादन सर्व- 
दर्शन-स ग्रह के रूप में किया है। हेमचद्ध दी हृष्टि भी इसी प्रकार की 
रही है | ऐसी हृष्टि में उसे केवल चतुराई कहना उचित नहीं जान 
पड़ता। स० ११९१ से लेकर जयश्विंह की मृत्यु अर्थात्‌ ११९९ घथि० स० 
के प्रारभ तक हेमचन्द्र का जयसिह के साथ सत्तत सम्पर्क रहा । उस समय 
उनकी आयू ५४ वर्ष की थी। 


उसके पब्चातू ट्रेमचन्द्र का परिचय्र कृमारपाछ के साथ हुता। यह 
निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता कि इसका प्रारभ कब हुआ विद्वानों 
की यह धारणा है कि कुमारपाल, शासन पर बैठते के पण्चात्‌ कुछ समय 
तक युद्धों मे व्याप्त रहा । यह परिचय उसके पश्चात्‌ ही प्राप्त हुआ होगा। 
जयसिंह के साथ उनका परिचय समवयस्क सहयोगी के समान था। किन्तु 
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कु मारपाल के साथ वह गुरु-शिष्य का हो गया। कुमारपालढ का- अतिम 
जं,वन व्रतधारी श्रावक के समान हो गया था, फिर भी यह नही कही जा 
सकता कि उसने कुछ-क्रमागत शिव-पूजा छोड दी थी । हेमचन्द्र के उप- 
देश से कुमारपाल ने अपने राज्य में बहुत से युधार किये | यूत तथा मद्य- 
पान पर रोक लगाई | उन दिनो जो व्यक्ति निस्सतान मर जाता था उसकी 
सपत्ति पर राज्य का अधिकार हो जाता था । कुमारपाल ने इस प्रथा को 
भो वन्द कर दिया | इसी प्रकार यज्ञ-यागादि मे होने वाली पशु हिंसा बन्द 
कर दी गई। विशेष पर्वो पर “अमारि' घोपणा हो गई थी । कहा जाता है 
कुमारपाल ने वहुत से जेन--मन्दिर भी वनवाये थे । 


उदयन और वाग्भट्ट सिद्धराज के मत्री थे । हेमचन्द्र का उनके साथ 
घनिष्ठ सवध था। कहा जाता है कि कुमारपाल का कोई पुत्र न था । 
फलस्वरूप उसके सामने उत्तराधिकारी का प्रश्न आया गौर वह हेमचन्द्र 
के पास गया, आचार्य ने उन्हे अपने दौहित्र प्रतापमल्लको उत्तराधिकारी 
बनाने का परामर्श दिया। उस समय “ वसाह / नामक जैन महाजन भी 
उपस्थित था | उसने यह परामश दिया कि कुछ भी हो निजी वंशज को ही 
गद्दी देनी चाहिए । अन्य कोई उल्लेख ऐसा नही मिलता जो हेमचन्द्र की 
राज्यकाये में रुचि बताता हो । 
प्रमावकचरित के अनुसार हेमचन्द्र ८४ वर्ष की आयू (११७९ ई०) 
में दिवगत हुए । 
हैमचन्द्र का व्यक्तित्व 
प्रभाव की दृष्टि से हेमचन्द्र का व्यक्तित्व दी क्षेत्रों में विभकत किया 
जा सकता है। प्रथम क्षेत्र उनके पाडित्य एव साहित्य-साधना का है । सस्कृत- 
साहित्य के इतिहास में उत्ततगा महस्वपूर्ण स्थान है । प्रत्येक विषय में 
उनकी मोलिक रचनाएँ अपनी विपेषता रखती है। द्वितीय क्षेत्र धम्मगुरु 
एवं समाज--मिर्माता का है। दो प्रभावशाली राजाओं के साथ निकट 
सम्बन्ध होने के कारण उन्होने बहुत से सामाजिक सुधार किए। उनका 
उल्लेख ऊपर आ चुका है। इस विपय मे भी उनका क्षेत्र जेन--परम्परा 


पूल-सूत्रा[णि 
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१ अथ प्राकृतम्‌ । २ वहुलम्‌ । ३ आपंम्‌ । ४ दीर्घ-हरस्वी मिथो- 
वृत्तो । ५ पदयो. सधिर्वा। ६ न युवर्णस्यास्वे । ७ एदोतो स्वरे। ८ 
स्वरस्योद्वृत्ते । ९ त्यादे.। १० लुक्‌ । ११ अन्त्यव्यञ्जनस्थ। १३ न श्रदुदो । 
१३ निर्दुरोवा। १४ स्वरेन्तरतच । १५ स्त्रियामादविद्युत । १६ रोरा। 
१७ क्षुघो हा । १८ शरदादेरत्‌॥ १९ दिक्‌-प्रावपो सः। २० आयुरप्सरं- 
सोर्वा। २१ ककुभो ह'। २२ घनुपो वा। २३ मोनुस्वार: | २४ था स्वरे 
सइच। २५ ड-ज्य-ण-तो व्यञ्जने । २६ वक्रादावन्त । २७ क्त्वा-स्पादेण- 
स्वोर्वा | २८ विशत्यादेलक्‌ | २९ मासादेवा । ३० वर्गिेन्त्यो वा। ३१ प्रावृ- 
ट्शरत्तरणय पुसि। ३२ स्नमदाम-शिरो-तभ । ३३ वाक्ष्यर्थ-वचनादा: । 
३४ गुणाद्या क्लीवे वा। ३५ वेमाञ्जल्याद्या स्त्रियाम्‌। ३६ बाहोरातू । 
३७ अतो डो विसर्गस्थ | ३८ निष्प्रती ओत्परी माल्य-स्थोर्वा | ३९ आदे. । 
४० त्यदाय्व्ययात्‌ तत्ध्वरस्थ लुकूं। ४१ पदादपेवा । ४२ इतेः स्वरात्‌ 
त्तशच द्विः। ४३ लुप्त य-र-व-श-ष-सा-श-प-सा दीर्घ । ४४ अत समृद्धचादो 
चा। ४५ दक्षिणे हे । ४६ इ* स्वप्नादों । ४७ पक्‍्काडगार-ललाटे वा | ४८ 
मध्यम-कतमे द्वितोयस्य । ४९ सप्तपर्ण वा। ५० मयट्यइवाी । ५१ ईहंरे 
वा | ५२ ध्वनि-विष्वचीरु' । ५३ वन्द्र-खण्डिते णा वा । ५४ गवये व: । 
५५ प्रथमे प-थोर्वा । ५६ ज्ञों णत्वे-भिज्ञादों | ५७ एच्छय्यादौ । ५८ वल्ल्यु- 

त्कर-पर्येन्ताइचयें वा। ५९ ब्रह्मचरयें च ॥ ६० तोन्‍्तरिं ।६१ ओत्पगे | 
६२ नमस्कार-परस्परे द्वितीयस्य। ६३ वार्षपा । ६४ स्वपावुच्च | ६५ 
नात्पुनर्यादाई वा। ६६ वालाव्वरण्ये लुक्‌ । ६७ वाव्ययोत्वातादावदात- । 
६८ घञ्म वृद्धे्वा । ६९ महाराष्ट्रे। ७० मासादिष्वनुस्वारे | ७१ शामाके मः 
७२ इ: सदादी वा। ७३ आचार्ये चोच्च । ७४ ई स्त्यान-खल्बादे | ७५ 
उ. सास्ना-स्तावके । ७६ उद्दासारे | ७७ आर्यायां ये. शवश्वाम्‌ । ७८ एदु- 
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ग्राह्म । ७९ द्वारे वा । ८० पारापते रोवा । ८१ मात्रटि वा | ८२ उदोढादें। 
८३ ओदाल्या पंक्ती । ८४ हुस्व. सयोग | ८५ इत एढ्ढा । ८६ किशुके वा 
८७ मिरायाम्‌ | ८८ परथ्िपृथिवी-प्रतिश्रुन्मूषिक-हरिद्वा-विभी तकेष्वत्‌ । ८९ 
शिथिलेडगुदे वा। ९० तित्तिरी २. । ९१ इतौतो वाक्यादौ । ९२ ईजिह वा- 
सिह-त्रिशद्विशतौ त्या । ९३ लंकिनिर. । ९४ द्विन्योरुत | ९५प्रवासीक्षों । ९६ 
युधिष्ठिरे वा। ९७ योच्च द्विघाकृग. । ९८ वा निेरे ना । ९९ हरीतक्यामी- 
तोत्‌१ ०० आत्कब्मीरे१०१ पानीयादिष्वित्‌ ।१०२ उज्जी णें। १०३ ऊर्हनि- 
विहीने वा ।१०४ तीर्थे है ।१०५ एत्पीयूपापीड-विभीतक-कीहशेहणे । १०६ 
नीड-पीठे वा। १०७ उतोमुकुलादिष्वत्‌ ॥ १०८ वोपरो । १०९ गूरो के 
वा | ११० इर्श्रुकुटी , १११ पुरुषे रो. । ११२६ क्षते । ११३ उत्सुभग- 
मुसले वा। ११४ अनुत्साहोत्सन्ने त्सच्छे। ११५ लुकिदुरो वा। ११६ 
ओत्सयोगे । ११७ कुतूहले वा हरस्वच्च । ११८ अदूत. सूथ्मे वा। ११९ 
दुकूले वा लरूब्च द्वि । १२० ईवेहियूदे । १२१ उर्ध्र-हनुमत्कण्ड्यवातूले । 
१२शमघूके वा।१२३ इदेती नू पुरे वा। १२४ ओत्कृष्माण्डी-तुणी र-कपे र-स्थूल - 
ताम्वूल गुड़चीमूल्ये | १२५ स्थृणा-तूणे वा। १२६ ऋतोत्‌ । १२७ मात्क्ृगा- 
मृदुक-मृदुत्वे वा । १२८ इत्क्पादी । १२९ पृप्ठे वानुत्तरपदे । १३० मसृण- 
मृगाडू-मृत्यु-शूद्ध-घृप्टे वा। १३१ उद्दत्वादोी । १३२ निवृत्त-वृन्दारके वा । 
१३३ वृपभे वा। १३४ गौणान्त्यस्य । १३५ मातुरिद्दा । १३६ उद्ददो- 
न्मपि। १३७ इदुती वष्ट-व॒प्टि-पथद्-मदग-नप्तके । १३८ वा वहस्पती । 
१३९ इदेदोद्वन्ते 4 १४० रि केवरूस्य । १४१ ऋणज्वंपनत्वतपौ वा। 
१४२ हथ क्विपू-टक्‍्सक. । १४३ आहते दि । १४४ अरिहंप्ते। १४५ 
लत इलि.वलप्तवलत्ने । १४६ एत इद्बावेदना-चपेटा-देव र-के सरे । १४७ ऊ स्तेने 
वा। १४८ एंत एत्‌ । १४९ इत्सन्धव-णनंश्चरे । १५० सन्‍वे वा। १५१ 
अ्द्देत्यादी च। १५२ वेरादी वा। १५३ एच्च देवे । १५४ उच्चैनीच- 
स्वैज.। १५५ ईद ॥ १५६ आतोद्वन्वोन्य-प्रकोप्ठातोद्य--शिरोवेदना-- 
मनोहर-सरोच्हे वतोइच व. । १५७ ऊत्स गीच्छवासे | १५८ गब्यउ-आअ 
१५९ भौत बोत्‌ू । १६० उत्सीन्दर्यादी । १६१ कौछ्षेयके वा । १६२ बऊ 
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पौरादों च । १६३ आच्च गौरवे । १६४ नाव्यावः । १६५ एत्वयोदशादौ 
-स्व॒रस्य सस्व॒ रव्यब्जनेन । १६६ स्थविर-विचकिलायस्कारे । १६७ वा कदले। 
१६८ वेत. कणिकारे । १६९ अयौ वैत्‌ । १७० मोत्यूतर-बदर-नवमालिका- 
तवफलिका-पूगफले १७१ न वा मयूज-लवण-चतुर्गुण चतुर्थ-चतुद्दश- 
चतुर्वार-सुकुमार-कुतूरलोदूखछोलखले । १७२ अवापोते । १७३ ऊच्चोपे। 
१७४ उसम्मो निपण्णे। १७५ प्रावरणं अकृुगवाऊ। १७६ स्वरादसयुक्तस्या- 
नादे ॥ १७७ क-ग-च-ज त-द-प-य-वा प्रायो छुक । १७८ यमुना-चामुण्डा- 
कामुकातिमुक्तके मोनुनासिकस्च। १७१९ नावर्णात्प । १८० अबर्णों यश्रुति । 
१८१ कुब्ज-कर्प र-कीले क खोपुष्पे । १८२ मरकत-मदकले ग कन्दुके त्वा- 
दे.। १८३ किराते च । १८४ श्ञीकरे भ-ही वा । १८५ चन्द्रिकाया म:। 
१८६ निकय-स्फटिक-चिकुरे ह.॥ १८७ ख-ध-य-ध-भाभ । १८८ पृथकि 
धो वा। १८९ शूड्खछे ख क. | १९० पुन्नाग-भागिन्योगों म:। १९१ छागे 
ल । १९२ ऊठो दुर्भग-सुभगे व । १९३ खचित-पिशाचयोश्च. स-ल्‍्लौ वा । 
१९४ जटिले जो झो वा। १९५ टो ड । १९६ सटा-शकट-कैठभे ढ । १९७ 
सस्‍्फटिक ल । १९८ चपेटा-पाठौ वा । १९९ ठो ढ. । २०० बद्धोठे ल्‍ल.। 
२०१ पिठरे हो वा रश्च ड ।२०२ डो ल.। २०३ वेणौ णो घा। २०४ 
तुच्छे तरच छो वा । २०५ तगर-त्रसर-तुवरे ट. । २०६ प्रत्यादी ड. । २०७ 
इत्वे वेतसे । २०८ गर्मितातिमुक्तके ण । २०९ रुदते [दिचा ण्णः ॥ २१० 
सम्ततो २ । २११ अतसी-सातवाहने रलू । २१२ पछिते वा । २१३ पीते 
वो के वा। २१४ वितस्ति-वसति-भरत-कात र-मातुलिडगे हू. । २१५ मेथि- 
शिथिर-शिथिल-प्रथमे थस्य ढ. । २१६ निशीय-पृथिव्योर्वा । २१७ दशन- 
दण्ट-दरघ- दोला-इण्ड दर-दाह-दम्म दर्म-कदन दोहदे दो वाड । २१८ 
दश-दहो २१९ सरुया-गदुगदे र ॥ २२० कदल्पामद्रमे | २२१ प्रदीषि-दोहद 
ल. | २२२ कदम्वे वा । २२३ दीपौ घो वा। २२४ कदर्थति व । २२५ 
ककुदें हू ।२२६ नियधे धो ढः । २२७ वौपवे । २२८ नो गण । २२९ वादौ 
२३० निम्व-नापिते-उ-ण्ह वा। २३१ पो व । २३२ पाटि-पुरुष-परिघ- 
परिक्षा-पतस-पारिभद्वे फ.। २३३ प्रभूते व:। २३४ नीपापीडे मो वा। 
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२३५ पापदी र । २३६ फो भहो । २३७ वो व । २३८ विसित्या भा । 
२३९ कबन्धे म यो । २४० बौटठभे भो व । २४१ विपमे मो ढो वा । २४२ 
मन्मथे व: । २४३ वाभिमन्यी । २४४ प्रमरे सो वा। २४५ आदेयों जः। 
२४६ युष्मग्र्थपरे त । २४७ यष्टया लऊल. । २४८ वोत्तरीयानोय-तोय-हद्ये 
ज्ज । २४९ छायाया हो कान्‍तो वा | २५० डाह-वोौ कतिपयें । २५१ 
किरि-भेरे रो ड.। “२५२ पर्याणें डा वा। २५३ करवीरे ण । “१५४ 
हरिद्रादौ ल. । २५५ स्थूछे लो र* | २५६ लाहलरू-लाड्गल-लाहइगूले 
चादेण । २५७ ललाटे च। २५८ शबरे वो म । २५९ स्वप्न निव्योर्वा । 
२६० अ-षो स ॥ २६१ स्नृपाया ण्हो न वा । २६२ दश-पाषाणे हु । 
२६३ दिवसे स । २६४ हो घोनुस्वारात्‌ । २६५ प्रद-शमी-शाव-सुधा- 
सप्तप्णण्वादेछछ । २६६ शिराया वा। २६७ रूगू भाजन-दनुज-राजकुले 
ज संस्वरस्थ न वा। २६८ व्याकरण-प्राकारागते कगो" । २६९ किसरूय- 
काोलायस-हुदये य । २७० दुगदिव्युदुम्बर-पादपतन-पादप्रीठेन्तर्द ॥ २७१ 
यावत्ताज्जीवितावतंमानावट-प्रावारक-देवकुरूवमेवे व । 


प्राकृत व्याकरणस्प द्वितीय. पादः 

१ संयुक्तस्य । २ शक्त-मुक्त-दष्ट-रुग्ण-मुदुत्वे की वा। ३ क्ष: ख 
जवचितु छ-झी । ४ प्कस्कयोर्नाम्ति । ५ शुष्क स्कन्दे वा। ६ क्ष्वेटकादौ १ 
७ स्थाणावहरे । ८ स्तम्भे स्तो वा। ९ थ-ठावस्पन्दे । १० रक्‍ते गो वा । 
११ शुल्क इगो वा । १४ कृत्ति-चत्वरे च । १३ त्योज्चेत्ये । १४ ,प्रत्यूपेषइच 
हो वा । १५ खनथ्व-द-ध्वा च-छ-ज-सा क्वचित्‌ । १६ वृश्चिक इचेज्चवा ! 
१७ छो5क्ष्यादी । १८ क्षमाया की । १९ ऋ्षे वा | २० क्षणे उत्सवे श्र 
हरस्वात्‌ श्य-इव-त्म-प्सामनिश्चले । २२ सामर्थ्योत्युकोत्सवे ब्रा । २३ स्पृहा- 
याम्‌ । २४ च-य्यर्या ज. । २५ अभिमन्‍्यौ ज-ज्जो वा | २६ साध्वस-ध्य- 
हा झ | २७ घ्वजे वा। २८ इन्धौ झा। २९ वृत्त-प्रवृत्त-मृत्तिका-पत्तन- 
ऋदथितै ट ॥ रे ० तैंस्याधूर्तादी ] २३१ च्न्ते एट* ३ ३२ ठोस्थि-विसंस्थ ले 
३३ स्त्यान-चतुर्थार्े वा। ३४ प्टस्थानृप्ट्रेप्टा-सदप्टे । ३५ गतें ड ६ 
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मर्द-वितदि-विच्छ्द-च्छदि-कपर्द-म्दितेद॑स्य । ३७ गर्देभे वा। ३८ कन्द- 
रिका-भिन्दिपाले ण्ड । ३९ स्तव्घे ठ-हो | ४० दग्ध-विदग्ध-वृद्धि-वृद्धे ढ । 
४१ धडद्धद्धि-मृधाधेन्ते वा। ४२ म्नज्ञोणं । ४३ पत्चाशत्पजञ्चदश-दत्ते । 
४४ मन्यो न्‍तो वा। ४५ स्तस्य थो5 समस्तस्तम्बे ॥ ४६ स्तवे वा | ४७ 
पर्यस्ते ध-टो । ४८ वोत्साहे थो हश्च र: । ४९ आउिलिप्टे ल-धौ । ५० चिहने- 
न्‍्धो वा। ५१ भस्मात्मनो पो वा। ५२ ड्म-क्मो | ५३ प्य-स्पयो फः ॥ 
७४ भींप्मे प्म. । ५५ इलेण्पणि वा। ५६ ताम्राम्रे म्व । ५७ हवो भो वा। 
५८ वा विह॒वले वो वच्च । ५९ वोध्वें। ६० कर्मीरे म्भो वा। ६१ न्‍मोम ॥। 
६२ ग्मो वा। ६३ ब्रह्मचयं-तूर्ये-सौन्दर्य शौण्डीयें योर । ६४ धैयें वा । ६५ 
एत. पयेन्ते । ६६ आश्चर्य । ६७ अतो रिआर-रिज्जरीअ | ६८ पर्यस्त- 
पर्याण-सौकुमार्ये -लल्‍ल. । ६९ वृहस्पति-वनस्पत्यों सो वा। ७० वाप्पें होड 
श्रुणि। ७१ कापापणे | ७२ दु ख-दक्षिण-तीथें वा। ७३ कूष्माण्ड्या ष्मो 
लस्तु ण्डो वा। ७४ पक्ष्म-इम-प्म-स्म-ह्या मह ।७५ सूक्ष्म-इन-प्त-ह न-हरण- 
दणा प्ह । ७६ हलो लंह । ७७ क-ग-ट-इ-त-द-प-श-ष-स-7--क-7- पामूर्ध्व 
लुक्‌ू | ७८ अधो म-तन्याम्‌ । ७९ सर्वत्र लवरामवन्द्रे | ८० द्वोरोन वा। 
<१ वात्र्यामू। ८२ तीकणें णः। ८३ ज्ञो व | ८४ मध्याहने हू । ८५ 
दशाहें । ८६ आदे: श्मश्रु-श्मशाने । ८७ इचो हरिइचन्द्रे । ८८ रात्रौ वा । 
८९ अनादो शेपादेशयोद्वित्वम्‌ू । ९० द्वितीयतुयंयोरुपरि पूर्व । ९१ दीर्घे 
वा। ९२ न दीर्घानुस्वारातू । ९३ र-हो । ९४ धृष्टयुम्ने "५ । ९५ कणि- 
कारे वा। ९६ दुप्ते । ९७ समासे वा | ९८ तेलादों । ९९ सेवादौ वा । 
१०० शाइयगेंडात्पूरवोत्‌ । १०१ क्ष्मा इलाधा-रत्लेन्त्यव्यञ्जनात्‌ । १०२ स्नेहा- 
ग्योर्वा | १०३ प्लक्षे छातू । १०४ हुं-श्री-हरी-कृत्स्न-क्रिया-दिष्टयास्वित्‌ । 
१०५ शॉ-घं-तप्त वज्रे वा । १०६ छात्‌ । १०७ स्याद्‌ भव्य-चैत्य-चौयंसमेषु 
यात्‌ । १०८ स्वप्ने नात्‌ । १०९ स्निग्धे वादिती | ११० कृष्णे वर्ण वा ।' 
१११ उच्चाहँति | ११२ पद्म-छद्म-मूर्ख-द्वारे वा । ११३ तन्वातुल्येप्‌। ११४ 
एकस्वरे-वव -स्वे । ११५ ज्यायानीत्‌ । ११६ करेणू-वाराणस्यो र-णोव्य॑त्यथे: 
३ ११७ आलाने लत्तों । ११८ अचलपुरे च-छो । ११९ महाराष्ट्र ह-रोः 


६ 8:) 


१२० हरदे ह दो । १११ हरिताले र-लोन वा। १२२ रूघुके ल-्होः । 
१२३ लछाटे ल-डो. । १२४ हा हो । १२५ स्तोकस्य थोक्क-थोव-थेवा. । 
१२६ दुहितृ-भगिन्योर्धूआ-बहिण्यौ । १२७ वृक्ष-क्षिप्तयो रुवख-छूढी । १३८ 
वनिताया विलया । १२९ गौणस्येपत्‌ कूरः । १३० स्ज्रिया इत्थी । १३१ 
धृतेदिहि । १३२ मार्जारस्थ मज्जर-वज्जराौं । १३३ वैडूयेस्य वेरलिमं 

१३४ एण्हि एत्ताहे इदानीम । १३५ पूर्वस्य पुरिम । १३१६ त्रस्तस्य हिंः 
त्थ-तद्दी । १३७ बृहस्पतौ वहो भय । १३८ मलिनोभय-शक्ति-छुप्ता- 
रब्ध-पदातेम-इलावह-सिप्पि-छिक्‍्काढत्त-पाइक्क ॥ १३९ दष्ट्राया दाढा ॥ 
१४० वहिसो बाहिबाहिरोी । १४१ अधघसो हेट्ठ + १४२ मातृ-पितुः स्वसुः 
सिआ-छो । १४३ तियंचस्तिरिच्छि । १४४ गृहस्य घरो5पती । १४५ 
घछीलायर्यस्येर, । १४६ क्त्वस्तुमत्तूणतुआणा:। १४७ इदमथेस्य केरः ॥ 
१४८ पर-राजभ्या क्‍्क-डिक्कौ च। १४९ युष्मदस्मदोज्य एच्चय. । १५० 
चर्तेव्वं: । १५१ सर्वांगादीनस्येक. । १५२ पथों णास्येकद्‌ । १५३ ईय- 
स्यात्मनो णय । १५४ त्वस्य डिमा-त्तमो वा। १५५ अनडकोठात्तैलस्य 
डेल्लः । १५६ यत्तदेंतदोतोरित्तिअ एतल्‍्लुक्‌ च। १५७ इदकिमइच डेत्तिग- 
डेत्तिल-डेद्दहा. । १५८ कृत्वसो हुत्त । १५९ आल्विल्लोल्लालबन्त मन्ते 
त्तेर-मणा मतो. । १६० त्तो दो ठसो वा । १६१ त्रपो हि-ह-त्था:। १६२ 
वैकाह' सि सिअं इआ । १६३ डिल्ल-डुल्लो भवे । १६४ स्वार्थे कश्च वा ॥ 
१६५ ल्‍्लो नवेकाद्दा । १६६ उपरे सव्याने । १६७ भ्रु वो मया डमया | 
१६८ शनेसो डिअमू । १६९ मनाको न वा डय च। १७० मिश्राड्डा- 
लिआ' । १७१ रो दीर्घातू । १७२ त्वादे. सः । १७३ विद्युत्पन्-पीता-- 
न्धाल्ल । १७४ गोणादय । १७५ अव्ययम्‌ 4 १७६ त॑ वाक्योपन्यासे ॥ 
१७७ आम अभ्युपगमे । १७८ णवि वेपरीत्ये । १७९ पुणरुत्त कृतकरणे ॥ 
१८० हन्दि विषाद-विकल्प-पर्चात्ताप-निशचय-सत्ये । १८१ हन्द च गुंहा-- 
णार्थे । १८२ मिव पिव विव व्व व विभ इवार्थे वा | १८३ जेण तेण 
शझक्षण । १८४ णइ चेज चिअ ज्च अवधारणे । १८५ बके निर्धारण- 
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अजाते पुस । ३३ कि यत्तदोञ्स्यमामि । रेड छाया-हरिद्रयो । रे5 
स्वस्त्रादे्डा । ३६ हस्वोमि । ३७ नामनन्‍्व्यात्सौं म:। ३८ डो दीर्घो वा ४ 
३९ ऋतोद्वा । ४० नाम्न्यर वा। ४१ वाप ए | ४२ ईदुतोहरस्व: । ४ 
क्विप: । ४४ ऋतामुदस्यमौसु वा। ४५ आर. स्थादो। ४६ आ अरा 
मातु' । ४७ नाम्न्यर' | ४८ आसो न वा। ४९ राज्ञ: । ५० जस-शस्‌- 
डसि-डसा णो । ५१ टो णा। ५२ इजं॑स्य णो-णा-डी । ५३ इणममामा 
५४ ईड््विस्म्यसाम्सुपि । ५५ आजस्यटा-डसि-डस्सु सणाणोष्वणू | ५६ 
पुस्यन आणों राजवच्च । ५७ आत्मनष्टो णिग्रा णइथो । ५८ अत सर्वा- 
देडजंस:। ५९ डे स्सि म्मि-त्था । ६० न वानि-दमेतदों हिं। ६१ आमो 
डेंसि । ६२ कितद्भया-डाम । ६३ कियत्तद्भुयो डस' । ६४ ई:द्वय. स्सासे # 
६५ डेडहि डाला इआ काले । ६६ डसेम्हीां। ६७ तदो डो । ६८ किमो 
डिणों डीसौ। ६९ इदमेतत्कि-यत्त द्धयप्टों डिणाः। ७० तदों ण स्यदो 
क्वचित्‌ । ७१ किम. कस्त्रतसोर्च । ७२ इदम इम । ७३ पृ-स्त्रियोर्ने 
वायमि-मिआ सौ । ७४ श्सिस्सयोरत्‌ । ७५ डेरमेनह । छ६न त्थ । छछ 
णोम्‌-शस्टा-भिसि । ७८ अमेणम्‌ू । ७९ क्लीवेंत्यमेदमिणमो च | ८० 
किम कि। ८१ वेद तदेतदों डसामभ्या से-सिमौ । ८२ बैतदो इसेस्‍्तो 
त्ताहे। ८३ त्थे च तस्य लुक । ८४ एरदीती म्मो वा। ८५ वैसेणमिणमो- 
सिना । ८६ तदश्च त* सोक्लीवे । ८७ वादसो दस्य होनोदाम । ८८ मु: 
स्यादी । ८९ म्मावयेजी वा । ९० युष्मदस्त तु तुब तुह तुम घना । ९१ 
भें तुत्मे तुज्ञ तुम्ह तुम्हे उम्हेजजसा । ९२ त तु तुम तुब बुह तुमे तुए 
अमा । ९३ वो तुज्ञ तुन्भे तुस्हे उन्हे भे शसा | ९४ भे दि दे ते तइ तए 
तुम तुमइ तुमए तुमे तुमाइ टा। ९५ भे तुब्मेहि उज्ञेहि उम्हेंहि तु्हेंहि 
उय्हेहि भितसता । ५६ तइ-तुब-तुम-चुह-तुन्भा इसी । ९७ चुय्य तुन्भ तहिन्तो 
डहुसिना । ६८ तुन्भ-तुस्होय्होम्हा भ्यसि । ९९ तइनतु-ते-तुम्ह-चुह-तुह-तुच 
तुहाण उम्हाण आमा। १०१ तुमे तुमए तुमाइः 
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तइ तए डिना | १०२ तु-तुव-तुम-तुह-तुब्भा डौ। १०३ सुपि । १०४ व्भो 
मह-ज्यञो वा। १०५ अस्मदो म्मि अम्मि अम्हि ह अह अहय सिना | १०६ 
अम्ह अम्हे अम्हो मो वय भे जसा । १०७ णे ण मि अम्मि अम्ह मम्ह मं 
मम मिमं अहं अमा । १०८ अम्हे अम्हो अम्ह णे शसा । १०९ मि में मम 
ममए ममाइ मइ मए मयाइ णें टा। ११० अम्हेहि अम्ह्ाहि अम्ह अम्हे णे 
भिसा । १११ मइ-मम-मह-मज्ञा डसो । ११२ ममाम्हों भ्यसि । ११३ 
में मइ मम मह मह मज्झ मज्ञ अम्ह अम्ह डसा। ११४ णे णो मज्झ 
भम्ह अम्हं अम्हे-अम्हों अम्हाण ममाण महाण मज्ञाण आमा। ११५मि 
मइ ममाइ मए में डिता । ११६ अम्ह-मम-मह-मज्ञा डौ। ११७ सुपि। 
११८ त्रेस्ती तृतीयादो । ११९ द्वूंर्दों वे । १२० दुवे दोण्णि वेण्णि च जसू-- 
शसा। १२१ त्रेस्तिण्णि-। १२२ चतुरइचत्तारो चउरो चत्तारि। १२३ 
सख्याया आमो प्ह पहं । १२४ शेपे दन्तवत्‌ । १२५ न दीर्घो णो । १२६ 
इसेलंक्‌ । १२७ भ्यसइच हि । १२८ डेडें.। १२९ एत्‌ । १३० द्विवच- 
तसय बहुबचनम्‌ । १३१ चतुर्थ्यो. पष्ठी। १३२ वादश्यड्ेवा । १३३ 
वधाड्ढाइश्च वा। १३४ क्वचिद्‌ द्वितीयादे । १३५ द्वितीया-तुतीययोः 
सप्तमी । १३६ पञ्चम्योस्तुतीया च। १३७ सप्तम्या द्वितीया। १३८ 
क्यडोयलुक्‌ ॥ १३९ त्यादीनामाद्यत्रयस्थायस्थेचेच्रो । १४० द्वितीयस्य सि 
से। १४१ तृतीयस्य मि । १४२ वहुष्वाद्यस्थ न्ति न्ते हरे । १४३ मध्यम 
स्पेत्था-हची । १४४ तृतीयस्य मो-मु-मा" । १४५ अत एवं च से । १४६ 
सिनासस्‍्ते सि । १४७ मि-मो-मे म्हि-म्हो-म्हा वा । १४८ अत्वथिस्त्यादिना । 
१४९ णेरदेदावावे । १५० गृवदिरविर्वां। १५१ भम्रेराडो वा। १५२ 
लुगावी क्त-भाव-कर्मसु॥ १५३ अदेल्लक्यादेरत आ । १५४ मौ वा । 
१५५ इच्च मो-म्‌-मे वा। १५६ क्ते । १५७ एच्च कत्वा-तुम्‌-तव्य-भवि- 
प्यत्यु । १५८ वतंमाना-पञ्चमी-शत्‌षु वा। १५९ ज्जा-ज्जे । १६० ईअ- 
इज्जौक्यस्यथ ! १६१ दृश्ि-वचेडीस-डुच्च । १६२ सी ही हीअ भूतार्थस्य । 
१६३ व्यव्जनादीअ. । १६४ तेनास्ते-रास्यहेसी । १६५ ज्जात्सप्तम्या इर्वा 
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तइ तए डिना | १०२ तु-तुव-तुम-तुह-तुब्भा डौ । १०३ र्स्‌पि ॥ १०४ व्भो 
मह-ज्ञौ वा। १०५ अस्मदो म्मि अम्मि अम्हि ह अह अहय सिना | १०६ 
अम्ह अम्हे अम्ही मो वय मे जसा । १०७ णे ण मि अम्मि अम्ह मम्ह म 
मम मिमं अह अमा । १०८ अम्हे अम्हो अम्ह णें शसा | १०९ मि में मम 
ममए ममाइ मइ मए मयाइ णें टा। ११० अम्हेहि अम्हाहि अम्ह अम्हे णे 
स्‍झ्िसा । १११ मइ-मम-मह-मज्झा डसौो । ११२ ममाम्हौ भ्यसि। ११३ 
में मइ मम मह मह मज्ञझ मज्ञ अम्ह अम्ह डसा। ११४ णे णो मज्ञ 
अम्ह अम्हं अम्हे-अम्हों अम्हाण ममाण महाण मज्ञाण आमा | ११५मि 
मइ ममाइ मए में डिता । ११६ अम्ह-सम-मह-मज्ञा डोौ। ११७ सुपि। 
११८ न्ेेस्ती तृतीयादो | ११९ द्वंर्दों वे । १२० दुबे दोण्णि वेण्णि च जसू-- 
शसा । १२१ त्रेस्तिण्णि । १२२ चतुरश्चत्तारो चउरो चत्तारि। १२३ 
सख्याया आमो ए्ह प्हं। १२४ शेपे दच्तवत्‌ । १२५ न दीर्घो णो । १२६ 
डसेलंक । १२७ भ्यसइच हि । १२८ डेंडें.। १२९ एत्‌ । १३० हविवच- 
नस्य वहुचचनम्‌ । १३१ चतुर्थ्यों पष्ठी। १३२ तादथ्येडेवा। १३३ 
वधाडढाइशच वा। १३४ क्वचिद्‌ द्वितीयादे । १३५ द्वितीया-तुृतीययो' 
सप्तमी | १३६ पञ्चम्योस्तुतीया च। १३७ संप्तस्या द्वितीया। १३८ 
क्यडोयलुक्‌ । १३९ त्यादीनामाच्चत्रयस्याचस्येचेत्री । १४० द्वितीयस्य सि 
से। १४१ तृतीयस्य मि । १४२ वहुष्वाद्यस्य निति स्ते हरे । १४३ मध्यम 
स्पेत्या-हचौ १ १४४ तुतीयस्य मो-मु-मा । १४५ अत एवं चू से । १४६ 
सिनासते सि । १४७ मि-मो-मेम्हि-स्हो-म्हा वा । १४८ अत्वथिस्त्यादिता । 
१४५९ णेरदेदावावे । १५० गृवदिरविर्वा। १५१ भम्नेराडो वा। १५२ 
लगावी कत-भाव-कमंसु॥ १५३ अदेल्लक्यादेरत आ । १५४ मौ वा। 
१५५ इच्च मो-मु-मे वा । १५६ क्ते । १५७ एच्च क्त्वा-तुम्‌-तव्य-भवि- 
प्यत्यु। १५८ वर्तंमाना-पञ्चमी-शतृषु वा। १५९ ज्जा-ज्जे । १६० ईअ- 
इज्जीक्यस्थ । १६१ हश्ि-वचेडीस-डुच्च । १६२ सी ही द्ीअ भूताथ्थस्थ । 
१६३ व्यञ्जनादीअ. । १६४ तेनास्ते-रास्यहेसी । १६५ ज्जात्सप्तम्या इर्वा । 
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१६६ भविष्यति हिरादि । १६७ मि-मो-मु-मे ससा हा न वा। १६८ मो- 
मु-माना हिस्सा हित्था । १६९ मे" सस । १७० कृ-दो ह। १७१ श्रु-गमि- 
रुदि-विदि-हशि-मुचि-वचि-छिदि-भिदि-भुजा सोच्छ गच्छ॑ रोच्छ वेच्छ दच्छ 
मोच्छ वोच्छ छेच्छ भेच्छं भोच्छ । १७२ सोच्छादय इजादिषु हिलुक्‌ च 
वा। १७३ दु सु मु विध्यादिष्वेकस्मिस्त्रयाणाम्‌ू । १७४ सोहिवा । १७५ 
अत इज्जस्विज्जहिज्जे-लुको वा । १७६ बहुणु न्तु ह मो । १७७ व्तमाना- 
भविष्यन्त्योश्च ज्ज ज्जा वा । १७८ मध्ये च स्वरान्ताह्य । १७९ क्रिया- 
तिपत्ते. । १८० न्‍त माणी । १८१ शत्रानश. । १८२ ई च॒ स्त्रियाम्‌ । 


प्राकृत व्याकरणस्य चतुर्थ: पादः 


१ इदितो वा। २ कथेज॑ज्जर-पज्जरोप्पारू-पिसुण-सघ-बोल्ल चव 
जम्प-सीस-साहाः । ३ दु खे-णिव्वर । ४ जुगृप्सेशुण दुगुच्ठ दुगुओ्छा. । ५ 
बुभुक्षि-वीज्योर्णीख-बोज्जौ । ६ ध्या गोर्सा-गौ । ७ ज्ञों जाण-मुणी | ८ 
उदो ध्मो धुमा । ९ श्रदो धो दह | १० पिबे पिज्ज-डल्ल-पट्ट-धोट्टाः । 
११ उद्धातेरोरुम्मा वसुआ | १२ निद्रातेरोही रोइड्घौ । १३ आद्रेराइग्घ, । 
१४ स्नाते<व्भुत्त'. । १५ सम. सत्य खा. । १६ स्थष्ठा थक्‍क चिट्ठ निरप्पा: । 
१७ उदष्ठ कुक्‍्कुरो। १८ स्‍्लेवा पव्वायी। १९ निर्मो-निमाण-निम्मवौ । 
२० क्षेणिज्सरो वा। २१ छदेणणुम-नूम सच्चुम-ढकक्‍्कौम्वाल पव्वाल्ता । २२ 

निन्रि-पत्योणिहोड. । २३ दुडो दम. । २४ धवलेदुम"। २५ तुलेरोहामः । 
२६ विरिचेरोलण्डोल्लण्डपल्हत्था, । २७ तडेराहोड-विहोडी । २८ मिश्रेवी- 
साल मेलवी । २९ उद्धलेगुण्ठ:। ३० श्रमेस्तालिअण्ट-तमाडौ । ३ १ नशे- 
विउड-नासव-हाख-विप्पगाछू-पछावा, । ३२ हझशेर्दाव-दंस-दक्खवा । ३३ 
उद्घटेरुग्ग. ॥ ३४ स्पृह धिंह । ३५ संभावेरासघ: । ३६ उन्नमेरुत्थघो- 
ललाल-गुलुगुश्छोप्पेल्ला. । ३७ प्रस्थापेः पट्व-पेण्डवी । ३८ विज्ञपेवोक्का- 
बुक्‍्की । ३९ अपरल्लिववचच्चुप्प-पणामा. । ४० यापेज॑व, । ४१ प्लावेरो-- 
म्वाल-पव्वाली । ४२ विकोशे. पक्‍खोड:। ४३ रोमन्धे रोग्गाल-कग्गोली । 


(११) 


४४ कमेणिहुव: । ४५ प्रकाशेणुव्व' ) ४६ कम्पेविच्छोछ । ४७ आरोप-*« 
वल: | ४८ दो ले-रडखोलः । ४९ रज््जे राव । ५० घटे परिवाड. ) ५१ 
देप्टे- परिआल । ५२ क्रिय किणो वेस्तु क्के च। ५३ भियो भा-वीही । 
७४ आली इगोल्ली । ५- निलीडेणिली अणिलक्क-णिरिग्ध-लुक्क-लिक्क-ल्हि- 
क्का । ५६ विलोडविरा । ५७ रुते रुञ्ज-रुण्टोी । ५८ श्रृटेहेण: । ५९ 
धर्येरधुव:। ६० भुवेहों-हुव-हवा: । ६१ अविति हु। ६२ पृथक स्पप्टे 
णिव्वड: । ६३ प्रभौ हुप्पो वा । ६४ क्ते हु । ६५ छगे: कुण: | ६६ काे- 
क्षिते णिजार. । ६७ निष्टम्भावष्टम्भे निटठ॒ह-सदाण ) ६८ श्रम वावम्फः । 
६९ भन्‍्युनौष्ठ मालिन्ये णिव्वोल* | ७० शैथिल्य-लम्वने-पयल्ल, । ७१ निष्पा- 
ताच्छोटे णील॒ऊछ' | ७२ क्षुरे कम्म । ७३ चाटो गुल. । ७४ स्मरेझेर- 
झूर-भर भल-लढ-विम्हर-सुमर-पयर-पम्हुहा ) ७५ विस्मु पम्हुस-विम्हर- 
वीसरा । ७६ व्याहरग कोक्‍क पोक्‍कौ । ७७ प्रसरेः पयल्लोवेल्ली । ७८ 
महमहो गन्धे । ७९ निस्सरेर्णीहर-नील-धाडवरहाडा: । ८० जाग्रेज्ज॑ंग्ग । 
८६१ व्याग्रेरामइड* । ८२ संवर्ग साहर-साहट्टी | ८३ आइडे सन्नामः । ८४ 
प्रहवरगं सार.। ८५ अवतरेरोह-ओरसो । ८६ झ्केदचय-तर-तीर-पारा. । 
८७ फक्‍्कस्थक्क । ८८ इलाघ. सलह । ८९ खन्षेबेंअडः । ९० पचे: सोल्ल 
पडलौ । ९१ मूचेच्छड्डावहेड-मेल्लोस्सिक्क-रेमवर-णिल्लु्छ-धत्ताडा. । ९२ 
दु खे णिव्वल. । ९३ बड्चेर्वहव-वेलव-जू रवोमच्छा । ९४ रचेरुग्ग-हावह- 
विडविड्डा. । ९५ समारचेरुवहत्य-सारव-समार-केला या. । ९६ सिचे: 
सिड्च-सिम्पौ । ९७ प्रच्छ पुच्छ । ९८ गर्जेवृक्क । ९९ वृ्षे ढिकक्‍क | 
१०० राजेरग्घ-छज्ज-सह-रीर रेहा. | १०१ भस्जेराउड्ढर्णणउह्ड-बुड-खुप्पा:। 
१०२ पुज्जेरारोल-वमालों । १०३ रूस्जेर्जीह । १०४ तिजेरोसुक्क, । १०५ 
मृजेरुग्घुस-लुडछ-पुलछ-पुस-फुस-पुस-लुह-हुल- रोसाणा. । १०६ भण्जेवेमय- 
मुसुमू -मूर-सूर-सूड-विर-पविरज्ज-करज्ज-नीर|ज्जा. । १०७ अनुन्नजे पद्चि- 
अग्ग.। १०८ बजे विढव. । १०९ युजो-जुड्ज-जुज्ज-जुप्पा: । १६० भुजो- 
भु>ज-जिम-जेम--कम्माण्ह-चमढ-समण-चह्ठा, +॥ १११ वोपेन कम्मब: 
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११२ घटेगंढ' । ११३ समो गछू,. | ११४ हसेन स्फुटे्मुर । ११५ मण्डो- 
शिचिज्व-चिञ्चअ-चिड्चिल्ल-रीड टिविडिक्का. । ११६ तुडेस्तोड-तुट्र-खुट्ठ- 
खुडोक्खूडो-ल्लूक्क-णिल्लक्क-लक्कोल्लूरा ॥ ११७ घूर्णो-घुरू-बोल-घुम्म- 
पहल्ला' । ११८ विवृते-ईस' । ११९ क्वेरद्ट । (२० ग्रन्येर्गण्ठ । १२१ 
मन्येर्घुसल-विरोली । १२२ हलदेखअच्छ । १२३ ने. सदो मज्ज । १२४ 
छिदेदृहाव-णिच्छल्छ-णिज्ञझोड-णिव्व र-गिल्ल्र-छूरा । १२५ आडा ओभ- 
न्दोहाली । १२६ मृदो-मल-मढ-परिहटु-खड्ठ-चड्ढ-मडु-पतन्नाडा । १२७ रुप- 
देश्चुल्चुल, । १२८ निर परदेव॑ंलछ । १२९ विसवदेधिअट्ट-विलोट्र-फसा. । 
१३० शदो-झड-पवखोठी । १३१ आकरन्देगोहर । १३२ खिदेर्जुर विसूरी। 
१३३ रुधेरुत्यदघः । १३४ निपेधेहंकक । १३५ कुब्रेर्जुर: । १३६ जनो- 
जा-जम्मी । १३७ तनेस्तड-तड़-तडुव-विरल्छा । १३७ तुपम्थिप्प १३१९ 
उपसर्पेरल्लिआ । १४० सत्तपेर्शइख । १४१ व्यापेरोअरग । १४२ समापे: 
समाण । १४३ क्षित्रर्गलत्थाहुक्ख-सोल्ल-पेल्ल-णोल्ल-छुह-हु 5-परी-घत्ता । 
१४४ उत्तकिवे्गुल्गूल्‍्छोत्वघाल्लत्थोव्मुत्तो-स्सिक्क-हक्खुवा । १४५ माक्षिपे- 
णीरव । १४६ स्वपे कमवस-न्िमन्लोडा ॥ १४७ वेपेरायम्वायज्ञौ | 
१४८ बविलपेझ्ंदख-वडवडों ॥ १४९ लिपो-लिम्प ॥ १५० गृप्येविर-णडी । 
१५१ क्रपोबहोणि । १५२ प्रदीपेस्तेअव सन्दुम-सन्धुक्काव्भुत्ता । १५३ 
लुभे. समाव । १५४ क्षुमे खठर-पडड्॒ही । १५५ आहो-रभें-रम्भ-ढवी । 
१५६ उपालम्भेझ दस-पच्चार-वेलवा । १५७ बवेर्जुम्भो जम्भा । १५८ 
भाराकान्ते नमेणियुढद' । १५९ विश्रमेगिव्वा । १६० आक्रमेरोहा-बोत्वा- 
रखछुदा:। १६१ भ्रमेष्टिरिटिल्ल-दुण्दुल्ल-ढण्डल्ल-चक्कम्म-भम्मड-भमड- 
भमाइ-तल-अण्ट-झष्ट-झम्प-नुम-गु म-फुम-फुस-छुम-दुस-यरी-परा ॥ १६२ 

गमेरई-अडच्छाणुवज्जावज्ज पोक्कुसोककु स-पच्च डु-पच्छन्द-णिम्मह-णी-णीण - 
णीजडुकक-पदअ-रम्म-परिअल्ल-वोल-परिअल-णिरिणास-णिवहावसे हा वहरा' 

१६३ आडा अहिपच्चुअ । १६४ समा अग्मिड । १६५ अभ्याडोम्मत्थ, । 
१६६ प्रत्याडा पलोट्ट । १६७ शमे. पडिसा-परिसामौ । १६८ रमे. सखुटु* 
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बैडढोब्भाव-किलिकिज्च-कोट्टम-मोदाय-णीसर-वेल्ला: । १६९ प्रेरग्घा- 
डाग्घवोद्धमाहगुमाहिरेमा: । १७० त्वरस्तुवर--जउडौ । १७१ त्यादिश्त्रो- 
स्तूर.। १७२ तुरोत्यादी। १७३ क्षरः खिर-झर-पज् र-पच्चड-णिच्चल- 
णिट्टुआ: । १७४ उच्छल-उथल्ल । १७५ विगलेस्थिप्प-णिट्टुही | १७६ 
दलि-वल्योविसट्ूवम्फौ । १७७ श्रंशे फिड-फिट्ट-फुड-फुट्ट-चुक्क-भुल्छ।: । 
१७८ नद्देगिरणास-णिवहावसेह-पडिसा-सेहावहरा: । १७९ अवात्काशों 
वास । १८० सदिशेरप्पाह:। १८१ हशो निमच्छापेच्छा-वयच्छावयज्ञ। 
वज्ज-सव्वव--देवखो -मक्खावक्खावअकक्‍्ख-पुलोअ-पुलअ-तिआवजास-पासा: « 
“१८२ स्पृश् फास-फप-फरिस-छित-छिहालुडखालिहा, । १८३ प्रविशेरिअआ, | 
१८४ प्रान्मृण-मुपोम्हुंस । १८५ पिपेणिवह-णिरिणास-णिरिणज्ज-रोब्चचड़ा' 
। १८६ भपेर्भुक्कः | १८७ कृपे: कडढ-सामड्ढाज्चाणच्छायडछाइब्छा: 

१८८ असावक्खोड. ॥ १८९ गदवेपेदुण्दुल्ल-ढण्ढोल-गमेस-घत्ता । १९० 
श्लिपे. सामगर्गावयास-परिअन्ता । १९१ मज्रक्षेद्वोप्पषड । १९२ काक्षूडें- 
राहाहिलडधाहिलड्ख-वच्च-वम्फ-मह-सिह-विलम्प। . । १९३ प्रत्तीक्षे: सामय- 
विहीर-विरमाला* । १९४ तक्षेस्तच्छ-वच्छ-रम्प-रम्फो । १९५ विकसे: 
कोआस-वोंसट्टो । १९६ हसेग्गृज्ज । १९७ स्ंसेल्हेंस-डिम्भो । १९८ तरसे- 
ड्ेर-बोज्ज-वज्जा. । १९६ न्‍्यसो णिम-णुमो । २०० पर्यस पलोट्ट-पल्लट्ठ- 


पल्ट तय त्थ्‌ 


ल्टत्था | २०१ ति.ब्वसेझेड्ख ॥ २०२ उल्लसेरूसलोसुम्भ-णिल्लस-पुल- 
आअ-गुज्जोल्लारोआ । २०३ भासेभिस:। २०४ ग्रसेघिस. । २०५ अवा- 


<दगाहेवाह:। २०६ आरहेरचड-वरूगगौं | २०७ महेर्गम्म-गम्मोडौ । २०८ 

दहेरहिऊलालूइखो । २०९ ग्रहो-वरू-गेण्ह-हर-पडग-निरुवाराहिप्रच्चआ, । 
२१० क्त्वा-तुम्‌-तव्येपृघत्‌ ॥ २११ बचो वोत। २१२ झरुद-भज-मचातो- 
न्त्यस्य । २१३ हशस्तेन हु । २१४ जा कगो भत-भविष्यतोइच । २१५ 
गमिष्यमासा छः । २१६ छिदि-भिदो न्‍नद । २१७ युध-बुध-ग ध-क्ृध-सिध- 
महा ज्ञ | २१८ रुधोन्‍्ध-म्भौन्च । २१९ सद-पतोई । २२० क्वर्थ- 
वर्धा । २२१ वेप्ठ । २२२ समो ल्‍छ.। २२३ वोद । २२४ स्विदा 
ज्ज.] २२५ ब्रेज-तृत-मदा उच्च. ॥ २२६ रुद-तमोव॑। २२७ उद्विज.। 
३२८ खाद-धावोर्लुक । २२९ सूजो र,। २३० शकादीना दित्वम्‌ । २३१ 
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स्फुटि-चढेः । २३३ प्रदेमीले:। २३३ उवर्णस्थाव: । २३४ ऋवर्णस्यारः | 
२३५ वृषादीनामरिं: । २३६ रुपादीना दीर्थ । २३७ युवर्णस्य गण: । 
२३८ स्वराणा स्वरा; । २३९ व्यञ्जनाददन्ते | २४० स्वरादनतो वा; । 
२४१ चि-जिपश्रु-हु-स्तु -ल्‌-पू-धूगा णो हरस्ग्द्च । २४२ नवा कर्म-भावे 
व्वः क्यस्यथ च लुक । २४६ म्मदइचे । २४४ हन्खनोन्त्यस्थ । २४५ व्यों 
दुह-लिह-वह-रुघामुच्चात । २४६ दढ्ो ज्यञ । २४७ बन्धो न्थः। २४८ 
समनूपादधे: । २४९ गमादोना द्वित्वमू । २५० ह कु तृ जामीर । २५१ 
अर्जेविढ्प्प.॥ २५२ ज्ञों णव्व-णज्जी । २५३ व्याहरगेर्वाहिप्प:.॥ २५४ 
आरभेराढप्प: । २५५ स्निह-सिचो सिप्प:। २५६ ग्रहेघेंप्प. । २५७ स्पूशे- 
चिछप्प:॥ २५८ क्तेनाप्फुण्णादय । २५९ धातवोर्थान्तरेषि | २६० तो 
दोनादौ शौरसेन्यामयुक्तस्म । २६१ अध. क्वचित्‌ । २६२ वादेस्तावति | 
२६३ भा आमन्‍्त्ये सोवेनों व: । २६४ मो वा। २६५ भवज्भगवतोः । 
२६६ न वा यों य्य । २६७ थो घ:। २६८ इह-हचोहंस्यथ । २९९ भुवो 
भः। २७० पूर्वस्य पुरव:॥ २७१ क्त्व इय दूणी । २७२ क्‌ गमो डडुमः । 
२७३ दिरिचेचो: । २७४ अतो देदव । २७५ भविष्यति स्सि'। २७६ 
अतो इसे्डॉदो-डादू । २७७ इदानीमो दाणि । २७८ तस्मात्ता.। २७९ 
मोन्त्याण्णो वेदेदो । २८० एवार्थे ग्येव। २८१ हड्जे चेट्याहवाने । 
२८२ हीमाणहे विस्मय निर्वेदे । २८३ ण॑ ननन्‍्वर्थे । २८४ अम्महे हें । 
२८५ हीही विदृषकस्य । २८६ णेप॑ं प्राकृततत्‌ । २८७ भरत एत्सौ पूसि 
मागध्याम्‌ ) २८८ र-सोले-शौ । २८९ स पो सयोगे सीोग्रीण्मे । २९० 
टइ-ष्ठयोस्ट" । २९१ स्थ थंयोस्त' । २९२ ज-द्य या य । २९३ न्‍्य-ण्य-नज्ञ- 
ज्जा-ज्ज. ) २९४ ब्रजो ज । २९५ छस्य ब्चोनादौ । २९६ क्षत्य-क । 
२९७ स्क. प्रेक्षा-चक्षो । २९८ तिप्ठश्चिष्ठ, । २९९ अवर्णाद्या ढसो डाहु । 
३०० आमो डाहें वा। ३०१ अह वयमोहंगे । ३०२ शेष शौरसेनीवत्त । 
३०३ ज्ञो ञ्ञ, पैशाच्चाम्‌ । ३०४ राज्ञो वा चिज्यू । ३०५ न्य-प्योज्ल्याँ । 
३०६ णो न: । ३०७ तदोस्त । ३०८ लो छ.] ३०९ घ-षो सः। ३१० 
हृदये यस्य प:। ३११ टोस्तुर्वा । ३१२ वृत्वस्तुन: ।३१३ दून-त्यूनी प्टूवः । 
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३१४ यँ-स्न-ष्ठां-रिय-सिन-सटा क्वचित्‌ । ३१५ क्यस्थेय्य. । ३१६ कूंगो 
डोर । ३१७ याहशादेदुस्ति । ३१८ इचेच. | ३१९ आत्तेश्च। ३२० 
भविष्यत्येय्य एव। ३२१ अतोडसेईडतो-डातू । ३२२ तदिदमोष्ठा नेच 
स्त्रियां तुनाए । ३२३ शेप गौरसेनीवत्‌ । ३२४ न क-ग-च-जा दि-षट्श- 
म्यस्त-सूत्रोकतम्‌ । ३२५ चूलिका--प शाचिके तृतोय-तुयेयो रा्य-द्वितीयों । 
३२६ रघ्य लो वा। ३६७ नादि-्युज्योरन्येषाम्‌ । ३२८ शेप प्राग्वत्‌ । 
३२९ स्वराणां स्वरा. प्रायोपन्नशें । ३३० स्वादो दीघे-हरस्वी । ३३६१ 
_स्पमो रस्योत्‌ ॥ ३३२ सौ पुंस्योद्दा । ३३३ एट्टि । ३३४ डिनेच्च। रेरे५ 
भिस्पेंद्ता । ३३६ ड्सेहें-ह । ३३७ भ्यसों हु। ३३८ डस सु-हो-स्सव. | 
३३९ आमो हूं। ३४० हु चेदुड्भयामू । ३४१ डसि-भ्यसूडीनां हे-हु-हयः । 
३४२ आट्टो णानुस्वारी । ३४३ ए चेदुत.। ३४४ स्थम्‌-जस्‌-शसा लुक । 
३४५ पष्ठया । ३४६ आमन्त्ये जसो हो.। ३४७ भिस्सुपेहि । ३४८ 
स्त्रिया जस-शसोरदोत्‌ 4 १४९ ट ए। ३५० डसू-डस्योहें: । ३५१ भ्यसा- 
मोहुं । ३५२ डॉहि । ३५३ क्लीवे जसू-शसोरि । ३५४ कान्तस्याउस्यमो. | 
३५५ संवदिडंसेहा । ३५६ किमो डिहे वा। ३५७ डेहि । ३५८ यर्त्तात्क- 
भयो डसो डासुर्न वा। ३५९ स्त्रिया डहे। ३६० यत्तद स्यमोर्श्नू त्र। 
३६१ इृदम इमु. क्लीवे । ३६२ एतदा स्त्रो-पुक्लित्रे एह एहो एहु। ३६३ 
एइर्जसू-शसो" । ३६४ अदस ओइ॥। ३६५ इृदम आय.॥। ३६६ सर्वेस्य 
साहो वा। ३६७ किम काइ-कवणों वा। ३६८ यृष्मद सौ तुदहु । ३६९ 
जस्‌-शसोस्तुम्हे तुम्हईं । ३७० टा-डयमा पद तइ। ३७१ भिसा तुम्हेहि । 
३७२ डसि-डस्स्या तउ तुज्ञ तुध । ३७३ भ्यसाम्भ्यां तुम्हह। ३७४ 
तुम्हासु सुपा । ३२७५ सावस्मदों हुउ | ३७६ जस्‌ शसो रम्हे अम्हइ । ३७७ 
टा-डयमा मइ । ३७८ अम्हेहि भिसा । ३७९ महु मज्ञु डसि-डस्म्याम्‌ 
३८० अम्हहं भ्यसाम्भ्याम्‌ । ३८१ सुपा अम्हासु । ३८२ त्यादेराद्य-त्यस्य 
सवन्धिनो हिंच वा। ३८३ मध्य-त्रयस्पादस्य हि । ३८४ बहुत्वे हु । 
३८५ अन्त्य-त्रयस्यायस्य उ । ३८६ बहुत्वे हु। ३८७ हि-स्वयोरिदुदेत्‌ । 
३८८ वरत्स्य॑ति-म्यस्य स, | ३८९ क्रिये. कीयु | ३९० भुव. पर्याप्तौ हुच्चः। 
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३९१ बूगों ब्रूवो वा। ३९३ ब्रजे्ई॑त्य । ३९३ हमें प्रस्स:। १९४ ग्रेटें- 
गृंप्ह' । ३९५ तक्ष्यादीना छोल्लादय । ६९६ अनादौ स्वरादसंयुकताना 
क-ख-त-ध-प-फा-म-घ-द-ध-ब-्मा । ३९७ मोनूनासिकों वो वा। ३९८ 
वाघा रो लुक । ३९९ जवबूतोपि क्वचित्‌ | ४०० आपद्विपत्सपदा द इ | 
४०१ कथ-यथा-तथा-थादेरेमेहेघाडित: । ४०२ याहक्‍ताहक्कीहगीहशा 
दादेडेह । ४०३ अता डइसः । ४०४ यत्र-तत्रन्योस्त्र स्य डिदेत्थ्वत्तु । ४०५ 
एत्युकुत्रात्रे । ४०६ यावत्तावतोर्वादे मंउ माह । ४०७ वा यत्तदोतोर्डवड: । 
४०८ वेद-किमोयदे । ४०९ परस्परस्यादिर | ४१० कादि-स्थैदोतो- 
रुच्चार-लाघवम्‌ ४११ पदान्ते उ-हु-हि-हकाराणाम्‌ । ४१२ म्हो म्भो वा । 
४१३ अन्याहणशोन्नाइलावराइसी । ४१४ प्रायस प्राउ-प्राइव-प्राइम्व- 
' परिगम्वा, । ४१५ वान्यथोनु: । ४१६ कुतसः कउ कहन्तिहु | ४१७ ततस्त- 
दोस्तो” । ४१८ एव-पर-सम--प्रुव--मा-मनाक-एम्त्र पर समाणु हर वु म 
मणाउ। ४१९ किलाथवा-दिवा-सह नेह किराहवइ दिवे सहु नाहि। 
४२० पथ्चादेवमेववेदानी-प्रत्युतेततस पच्छइ एम्बड जि एरम्वाह पच्चलिस 
एत्तहे | ४२१ विपण्गोक्त-वर्त्मनो वृन्न-वुत्त-विच्च । ४२२ शी त्रादीना चहि- 
ल्लादय । ४२३ हुहुरु-पुग्गादय शब्द-चेप्ठानुकरणयों | ४२४ घडमादयो- 
नथंका । ४२५ तादर्थ केहि-तेहि--रेनि--रेसि-त्तणेणा" । ४२६ पुवधविन' 
स्थार्थेडु । ४२७ अवध्यमोडें-डी । ४२८ एकजसो दि । ४२९ अ-इड-हुल्ला 
स्वाथि-क-लक्‌ च्‌ | ४३० योगजाइचेपाम्‌ । ४३१ स्त्रिया तदन्ताड़ी ।४३२ 
आलन्वाच्ताडा | ४३३ अप्यरे | ४३४ युष्पदादेरीयस्थ डार । ४३५ अतो- 
डेत्तुलः । ४३६ त्रस्प इत्तड । ४३३ त्व त्वछों प्पण । ४३८ तव्यस्य इए- 
व्वड एम्यउ एवा | ४३९ कत्य इ-इउ-इवि-अवय । ४४० एप्पयेप्पिप्वेव्ये- 
विणव: | ४४१ तुम एवं मणाणहमर्णाह च । ४८२ गमेरेषि ्वे-प्प्योरेलग्‌ 
वा | ४८३ तुृनोणन्ष । ४४४ इवार्ये न-न उ-म'इ-न बइ-जणि-जणव | ४४५ 
लिड्गमतन्त्रम्‌ । ४८६ गौरसेनीवत्‌ | ४४७ व्यत्ययद्च | ४४८ णेप सस्क्ष- 
तवत्मिद्धम्‌ । ह 
>> ब]त्>०२ ३०९ २(३७२फमए--००--५०--+-नवर 


अहंप्‌ 
श्रीहेमचन्द्राचार्यविरचितम्‌ 


पभाकृत व्याकरथ[स्‌ 





अथ पकृतम्‌ ॥१॥ ॥१॥ अथशब्द आनन्‍्तर्यार्थेड्षिकारा- 


थश्च। प्रकृति: संस्कृत तत्र भव॑ दत आगतं वा ग्रारृत । संस्कृतानन्तरं 
प्राकृतम्‌ अधिक्रियते । संस्कृताउनन्तरं पाकृतस्यानुशासनं सिद्धसाध्य 
मानभेदसंस्क्रतयोनेरेव तस्य लक्षण न देश्यस्य इति क्ञापनाथ । संस्क्ृतसमं 
तु संस्कृतलकुणेनैव गताथ॥ प्राकृते च प्रकृतिप्रत्ययश्षिद्नकारकसमास- 
संक्षादुय: संस्कृतवद्‌ वेदितज्या:। लोकाद इति व वत्त ते, तेम श्र क्र 
लुल॒ऐ ओऔदून श प विसजेतीयप्जुतवर्ज्यो बणुससाम्नायो लोकादू 
अबगन्तव्य, ॥ इः-को स्ववस्येसंयुक्ती भवत एबं। ऐदौती न केषां 
चित्‌ । कैतबम्‌ | कैयव ) सौन्दर्यम्‌। सौझरियं । कौरबाः । कौरवा । 
तथा अस्वर' व्यब्जनं' 'ह्विवचनं' चतुर्थीयहुबचनं' व न खबति ॥ 


बहुलम्‌ [[ १ ॥ २॥ चहुलम्‌ इति “अधिकृत वेद्तिव्यम्‌ ' 
आशास्त्रपरिससाप्ते: । ततश्च “ क्वचित्‌ भवृत्ति: फ्वचिदप्रवृत्ति 
क्वचिहद्विसावा क्वचिदन्यदेव 'भत्रति' द्च यथास्थानं दशेग्रिष्यास:”” 
« आपंध ॥ १॥ ३॥ ऋषीणाम्‌ इृदम्‌ ' आषेस ! आए आहत 


चहुल॑ मचति । तदपि यथास्थानम्‌ दर्शयिष्यामः । आप हि सर्व विधयो 
पिकल्प्यन्ते ॥। 
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अथ स्वरसन्धिः 

लुक || १ ॥ १० || पूर्वस्वरस्य “ बहुल॑ लुक्‌ स्यात्‌ स्वरे परे 
त्रिदशेश; । तिअ्रसीसों । निःश्वासोंच्छवासी ॥ 'नीसासूसासो । 

आदे; ॥ १॥ ३१३६॥ अआदेरित्यघिकारः: कगचजेत्यादिसूत्रात 
प्राग्‌ अविशेषेण :वेदितव्य: । 

त्यदाधंव्ययात्‌ तत्स्वरस्थ लुकू | १ ॥ ४० ॥ व्यवादेरव्य- 
याच्च परस्य तयोरेव त्यदायव्ययंयों: आद्दिस्वरस्य बहुल॑ लुकू भवति। 
बयम्‌ अन्न अम्दे एत्थ । -अम्हेत्थ |, यदि इयम्‌। जद इमा । जइमा । 
यदि अहम्‌ | जइ अहं | जहहं । 

ु पदादपै-्वा ॥ १॥ ४१ ॥. पदात्‌ परस्य अपेरादिस्वर॑स्य लुक 

वा भवति/। तदू- अपि-। तंपि | तमपिः किम्‌ अपि+ कि पि! | 'किमब्रि 
केनः अपि । “केणवि' केणावि-। कथम्‌ वअपि | कहूपि । कहमवि ॥ 

इते! स्वरात्‌ तश्च-58-॥ १ ॥ ७४२१ पदात्परस्थ इत्तेरादि 
स्प॒रस्य लुक भवति स्वरात्परश्च तकारी:ट्विभवर्ति ॥ , किमिति । किंति । 
यदुइति३ जविं:। दृष्ठम्‌ू इति। दिंदठंःति। न युकतम्‌ इति ।न जुत्त* ति॥ 
स्परात्‌। तथा इति] तह॒त्ति|/मूगू इति। भत्ति। प्रिय. इति । पिओ त्ति । 


पुरुष इति॥ पुरिसो त्ति॥' पदादित्येव | इर्ति विन्ध्यगुद्ा निलयाया. । 
इअविंम-गुहानिलयाए. | 


, .लुप्त-यरव-शुपसां 'शवसां! दीघे! ॥| १ ॥ ४३-॥ भ्राइतल- 


क्षुणबशातः लुप्ता: आद्या उपर्यधो धा । : यरंवशपसा येषां शपसां । तेपाम्‌ 
आदिस्व॒रस्य दीर्घो भवति ॥ पश्यति- इति स्थिते ॥ 


, गअधो मनयाम || २-।॥ ७८ || -सयोगान्ते वंत्तमानान्यं मनयां 


लुक भवत्ति (म) युस्‍्मं। जुग्गं। रश्मि: । रस्सी । स्मर:। सरो । 
स्मेरं। सेरं । (न)तग्न:। नग्गो । लेग्स:। लंग्गो(य)कुब्य । कुडड । बाह्य: | 


( ३ ) 


वाहो ॥ इति यकारस्य लुक़ि पूर्वण दीघे: | पासइ ॥ कश्यपः ।कासवो || 
आवश्यक । आबासयं | रलोपे । विश्वास .इति स्थिते। 
सर्वत्र. लवराम्‌:अवन्द्र. ॥ २ ॥ ७६ ]| बन्द्रशब्दादत्त्यत्र 'संयु 
क्तस्योष्नंप्‌ अधश्च सर्वेन्न स्थितानां लबरां खुक भवति.॥ ऊध्बे।ल। 
उल्का | उक्का || वल्कलं || वक्‍कलं ॥ (ब ) शब्द: । सद्दो॥ “अब्द; 
अद्दो । लुब्धकः । लोइशओ । (र) अकेः | अक्को, | वर्ग: ।व्वग्गो। (अधघः)। 
श्लक्षणं। सणहं। विकक्‍लवः। बिक्कवों। पक्‍्व॒म्‌ । पर्कक। पिकक॑ । 
ध्वस्त: । धत्थो । चक्र' । चक्क॑। ग्रह: | गही । रात्रि: । रत्ती,॥ इत्यनेंन 
रल्षोपं: । विश्वास, । वीसासो ।सिश्र । भीसं .। संस्परश: । ससंफासो । 
बलोपे! । अश्व:। आसो । विश्वल्लिति | -बीससह । विश्वास: 
ब्रीसासो । 'शल्ोपे' दुश्शासन: | दूसासणों । मनश्शित्ञा। मणासिला 
पस्य यलोपे ' शिष्य. । सीसो | -पुष्य:। पूसो। मनुष्य: । सणसो 
रलोपे' कर्षक.। कासओ। वर्षा.। वासा। वर्ष.। वासो ' बल्ोपे, 
विष्चाण: । वीसाणो । विष्चक्‌ । वीसु 'घत्तोपे” निष्षिक्त: । नीखित्तो 
सस्य यलोपे ' सस्यं । सासं। करयचित्‌,। कासइ। ' रत्नोपे ' उद्रः । 
ऊसो | विश्त भः । वीसंभो । ' बलोपे ' बिंकस्वर: | विकासरो। नि.स्वः। 
नीसो । सलोपे' निस्सह: । नीसहो || न दी्घानुस्वारात्‌ । २/६२। इंति 
प्रतिपेघात्‌। सर्ेत्र अनादौ स्शेषादेंशयो्टिल्व॑मिंति -आप्तस्य *द्विस्वस्था- 
भाव- ॥ 


अतः समृद्भयादों वा ॥। १॥ ४४ ॥ सम्द्र्यादिशच्देशु आदेर- 
कारस्य दींधों वा सवंति। समृद्धि: । सामिद्धी-संमिद्धी । प्रसिद्ध 
पासिद्धी पसिद्धी | -प्रकटं | -पायडं-पयर्ं ) अतिपत््‌ | -प्राडिबआ-पढि 
बआ ।-असुप्तः | पाखत्तो,पसुत्तो |-अतिसिद्धि: | -पाडिसिद्धी-पडिससिद्धी|। 
सहक्त. । सारिच्छो-सरिच्छो । -मनस्विन्‌ ।-मारंसी-मण सी । -सल्न- 
स्विती । माणंसिणी-मणंसिणी.) अभियाति | -आहिआइ-अरहिआझईइ । 
प्ररोह: । पारोहो-परोहो । प्रवासिन्‌ ।-परावास-पवातू,। अव्रासीक्षी' :इति 


( ४ ) 


इकारस्थ उत्त्वम्‌ )। अतिस्पर्द्धिन्‌ । पाडिप्फद्दी-पडिप्फद्धी । आकृति- 
गणोध्यम्‌। तेन अस्पशेः। आफसो । परकीर्य । पारकेरं-पारक्‍्क । 
प्रवचनम्‌ । पावयणं । चतुरन्तम्‌ चाउरंत इत्याद्योडपि भवन्ति । 

दुःखदलिणतीयें वा ।। २॥ ७२॥ एप संयुकतस्य हो वा 
भवति। इति क्षस्य ह: ॥ 

दल्षिणे है || १।। ४५ || दक्षिणशब्दे आदेरस्य हे परे दीर्षों 
भव ति । दक्षिण. । दाहिणो । हे इति कि। दक्खिणो ॥ 

स्वप्ने नात्‌ ॥ २॥ १०८ ॥ खप्नशब्दे नकारात्‌ पूर्षम इद्‌ 
आगमसो भवति | स्वपिन इति जाते ॥ 


है स्वप्नादों || १ ॥ ४६ ॥ स्वप्तादिशव्देषु आदेरस्य इत्त्वं* 
भवप्ति ॥ स्वप्न. । सिविणो | सिमिणो। स्वप्लनीव्योर्बा। इति पस्य स )। 
आर्षे उका रोडपि सुमिणो | ईद । ईसि। वेतसो। वेडिसो । 5यलीक । 
बिलिशं। मदड़ो । सुइंगो। व्यजनं-वियणं । कपण. । किविणो। 
उत्तम: । उक्तिमो । मरिच: | मिरिञ्र । दत्त-द्ण्णिं । बहुलाधिकारात्‌ 
शत्वाभावे न भवति । दत्त । देवदत्त । इत्यादि ॥ 


पक्वाड्ञारललाटे घा || १ ॥ ४७॥ पु आदेरत छत्त्वं वा 
भवति । पक्‍वम्‌ | पिक्फं-पक्क। अद्भार : । इ'गालो-अझ्भगरो । 
ललाटे च ॥| १॥ २५७ || छलाठे च अआदेलंस्य णो भवति, 


#अ्न्न च बहुषु पुत्तकेषु एक एवं तकारो दृश्यते, तदशुद्धम्रिति, न परिभाव- 
नीय॑, तन्न भाव्यमान: सवर्णानू न णह्नातीति श्रमिप्रायेण केवल इशब्दात्‌ 
त्वप्रत्ययः || श्रत्र तु भाव्यमानोडपि सबर्णान्‌ णह्नातीति तपरत्वविशिष्टात्‌ इत्‌ 
शब्दात्‌ लप्रत्यय:, तथा च तकारद्दयश्र तिः, यत्र तु श्रत्रापि एक एवं तकारत्तत्र 
केंपले नय-इकारादिस्य स्खवप्रत्ययो शासव्य: | 


( ४ ) 


लखाटे लडो! ॥२॥ १२३ || ललादशव्दे लकारडकारयोव्य- 
त्ययो भवति वा। णिडालं-णत्लाडं | णलाडं णडालं॥ 

मध्यमकतमे द्वितीयस्य | १ || ४८ || मध्यमशब्दे कतस- 
शब्दे व ह्वितीयत्य अत इत्त्वं भव॒ति ॥ सध्यम:। मज्मिमो । साध्वसध्यक्यां 
'' इति ध्यस्य कः ॥। कतमः । कइमो ॥ 

सप्तपर्णों वा || १ ॥ ४६ | सप्तपर्ण द्वितीयस्य अत इत्त्व॑ं वा 
भ्वत्ति ॥ 


पटशमीशावसुधास प्तपर्णेणवादेश्छ। ॥१॥ २६४ ॥ ७६७ आदे 
बंशेस्य छो भवति | पष्ठ' | छट्टो । षष्ठी | छट्टी । पदपद: | छप्पओ । 
पण्मुख । छं॑मुहो। शमी | छम्मी । शाब;। छावो। सुधा । छुह्ठा | 
सप्तपण: | छत्तिषण्णो | छत्तवण्णो । 

मयत्यइ-वों | १॥ ४० ॥ मयदसपत्यये आदेरतः स्थाने अइ 
यां भघति | विषसय. । विसमइओ । विप्तसओ | 

ईहरे वा॥ १ ॥ ४१॥ दरशब्दे आदेरत ईरबा भवति । 
हर: । हीरो | हरो ॥ 

ध्वनिविष्वचोर। || १ ॥ ५२ | अनयोरादेरस्य उत्तव॑ भषति॥ 
ध्वनि. | कुणी | विध्चक्‌ | बीस | कं सुणओ इपि चेदू । शुनक इति 
प्रकृत्यन्तरस्य, श्वन्‌शच्द्स्य तु सा साथी इति प्रयोगी भवत:॥॥ 

चण्डखण्डिते णा वा ॥१॥४३।| अनयोरादेर्य णकारेण 
सहित्तस्व उत्त्त॑ वा सवति ॥ चण्ड॑ | चुढ॑ | चेंड | खंडित:। खुडिओ । 
खंडिओ ॥ 


गवये 4! ॥ १ ॥ ५४ || गवयशब्दे बकाराक्षारस्थ उत्त्व 
भव॒हि | गबय: | गजओ | गश्आ |! 


( ५६ ) 


प्रथमे पथोर्वा [| १ || ५५ ॥ अथमशब्दे पकारथकारयोरका 
रस्य युगपद्‌ क्रमेण च उक्कारो वा भषति ॥ प्रथमम्‌। पुढुम॑ | पढुम॑ । 
पुढमं | पढम॑ | मेथिशिरेत्यादिना थस्य ढ. | 

जो. णत्वेउभिज्ञादी || १ ॥ ५६ | अजिज्ञादिषु .ब्स्य श॒ल्व 
कृते ज्स्थेव अत उत्त्तं भवति ॥ अभिज्ञ:॥ अहिण्णू। ज्ञाम्नोने इंति 
ज्स्य नत्य॑ । सर्वेज्ञ.) सब्बय्ण । कतज्ञ:। कयरण । आगमज्ञः । 
आगमण्णू | एत्वे इति कि। अहिज्जो। सब्बज्जो । अंभिज्षादी-इति 
फिं। आज्ञ: । पणणो । थेपां ज्ञस्य णत्वे उत्त्वं दृश्यते तेडभिज्ञादय: । 

एच छय्यादों || १ ॥ ४७ | शब्यादिशव्देपु आदेरस्य एत्त्व॑ 
भवति | शय्या | सेज्जा | द्यर्यय्यां ज इति य्यस्य जत्वम्‌ ॥ सुन्दरम्‌ | 
सु देर | कन्दुक | गेंदुअं | अन्न । एत्थ | अत्र आपे पुरे कंस ॥ 

बलल्‍ल्युत्करपयन्ताश्चयें वा || १ ॥ ५८ || एपु आवेरस्थ 
एप््वं वा भवत्ति ॥ वल्ली । वेल्ली | उत्करः | उक्केरो । उककरो ॥ 

एत पथ्यन्ते || २ ॥ ६४ ॥ फ्यन्ते एवारात्परस्थ यैस्‍्थ रो 
भवति ॥ पय्येन्त. । पेरंतो 'पज्जंतो' । 

आश्चयें || २ ॥ ६६:॥ तआश्चर्य एतः.परस्य.येल्‍्य रो भवति। 
आरश्वयम्‌ । 'अच्छरं' ॥ 

अतो रिआर-रिज्ज-रीआं ॥ २॥| ६७ || भारचर्येडकारासरस्य 
यैल्य रित्र अर रिज्ज रीअं एते आदेशा भवन्ति । अच्छरियं अ्रच्छुलर 
अच्छ रिज्ज अच्छुरीअ ॥ अत. किम | अच्छेरं ॥| 

ब्रह्मचर्य च )| १ ॥ ४६ ॥ नक्षचर्य शब्दे चस्य अत एवं 
भवति | ब्रह्म चय । ब्रह्मचर्यत्यादिना येस्य २: । वस्इचेर | 


( ७ ) 


तोंअन्तरि ॥ १ ॥'६० || अन्तःशब्दे तस्य अत एस भवति१ 
_आतअुरम्‌ । अंतेडर ” ' अन्तश्चारी | अंत्तेआारी ' क्वचिन्त भवति । 
अन्तर्गतमू । अ'तरगय॑। अन्तर्विश्रम्भनिवेसितानाम्‌। अ'तोवीसंभन्ति- 
वेसिश्राणं ॥ 

ओत्‌ पदमे ॥ १ ॥ ६१ | पद्मशब्दे आदेरत ओर्त्व सब्रति॥ 
पह्म। फ्रेस्म” पद्म छद्म इति विश्लेषे न भवति-'पउ्म॑' ॥ 

नर॑स्कारपरस्परे ह्ितीयस्य || हर '॥ ६२ ॥ अनयोहितीयस्य- 
अत ओत्त्यं भबति । नमस्कार: । नमोंक्कारो । परस्पर । प्रोप्परं ॥ 


वार्षों ॥ १॥ ६३ | अपेयतो धांतो आरेरस्य ओरत्त्व॑ वा 
' सेबति । अर्पयति । ओप्पेइ अप्पेइ | अपितम्‌ | ओपििंश' अप्पिश' || 

जवाउच्च।। १ ॥ ६४ ॥ स्वपिती घातो आदेरस्य ओत्‌ उत्त्‌ 
च भवति | स्वपिति | सोबइ छुबह । 

नात्‌ धुनरादाई वा ॥ १ ॥ ६४ ॥ नल्मः परे पुनःशब्दे आदे- 
७७ ड़ आई इत्यादेशों बा भबतः । न पुन. । नडणा नड्णाइ ) 
पक्षे नंडश नडणो | केवलस्या5पि दृश्यते पुणाइ ॥ 

आउलाब्वरण्ये लुकू ॥ १॥ ६६ |. अल्ाब्यरण्यशब्दयो: 
आदेरतो लुकू वा भवति | अलायु । अलाड' ज्ञाड' लाऊ अल्ाऊ। 


। 


अरण्यं। रण्णं अरण्णं । अत इत्येब | आरण्यकुब्जर इब बत्न यन्‌ | 
आरण्ण कुजरो व वेल्लंतो ॥ 

वा5व्ययोत्खातादाबदात; || १ || ६७ )| अव्ययेषु उत्खाता- 
दिधु च शब्देषु आ दैराकारस्य अदू वा भवति॥ अव्यये। यथा | जह्‌ 
जदा। तथा | तह तहा | अथवा | अहय झअहवा। बबा। ह हा इत्यादि | 
उत्खातादिषु | उत्वातम्‌ । उकखय॑' उक्खाय॑ | चामर:। चमरे चामसो | 
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कालक: | कलश्रो, काल्नओ | स्थापित:। ठविश्रो, ठाविशो। पतिस्था- 
पित: । परिट्भविओ, परिद्वाविद्रो | संस्थापितः | संठविश्रो, खंठाविशो । 
प्राकृतम्‌ | पययं, पायय | ताल्नबू तम्‌ । वलविण्टं, तालबिण्ठं, तल- 
बोण्टं, तालबोण्ट । हालिक. | हलिश्ो, हालिओ। नाराच.। नराश्रो, 
नाराओ। बलाका। बलया, बताया । कुमार: । कुप्रो, कुमारो । 
खादिरिम्‌ | खइरं, खाइरं इत्यादि । केचिदू त्राह्मण॒पूर्वाक्नयोरपि इच्छन्ति। 
वम्हणी बाम्दरणो । पुव्बस्हो पुष्बाणहो | अत एवं ज्ञापकात हस्वः संयोगे 
इति हस्वोडपि नल भवति ॥ दावारिनः | दवग्गी दावर्गी। चाढुः। चहू 
चाडू । इति तु शब्श्भेद्ात्‌ सिद्धम्‌ | 


घञ्म वृद्ध वा ॥। १॥ ६८ ॥ पन्निमित्तो यो इद्धिहुप आका- 
रस्तस्यादिभूतस्य अदू वा भवरति ॥ प्रवाह: । पबद्दो पवाद्दो । द्वार: । 
पहरो पहारो । प्रचार: प्रकरारो बा | पथरो पयारो । प्रस्ताव. । 
पत्थवों पत्थावो | क्‍्वचिन्न भवति | राग: । राओ || 

महाराष्ट्र || १ ॥ ६६ | महदराष्ट्रशव्दे आदेराकारस्य अदू 
भवति ॥ 

महाराष्ट्र हरो! || २ ॥ ११६ ॥ महाराष्ट्रशव्दे हरोव्यैत्ययो 
भवति॥ मरद्वठठं मरहड्ढो ॥ 

मांसादिष्वजुस्वारे || १ || ७० ॥ भांसादिषु भ्रद्ग॒स्‍्वारे सह्ति 
आदे-रात अदू भवति ॥ मसांसम्‌ । संसं। पांसखु। पंसू । पांसन: | 
पंसणो । कांस्यम्‌ | कंसं | कांसिक:। कंसिश्रो। वांशिक:। वंसिओ | 
पांडव: पंडवो | सांसिद्धिक: | संसिद्धिओ | सांयान्रिक:। संयत्तिओ | 
इत्यादि | अनुसार इति किम्‌ू | मास । पासू | 

श्यामाफे म:।। १ || ७१॥ श्यासाके मस्य आत झअदू 
भवति | श्यामाक. । शाम्ताक इति स्थिते ॥ 


( ६ ) 


शुपो; स। || १ ॥ २६० ॥ शब्यस्षकारयो: सो भवति ॥ 
सामओ || शब्द. । सदो | कुश: । छुघो। नृशंसः। निसंसो। बंशः | 
बंसो | श्यामा | सामा | शुद्ध । सुद्ध। दश | दस | शोसते | सोहई । 
विशति । विसइ । (घ) पणड: | सणडो । निषधः । लिसहो। कषायः । 
कसताओ | घोषयति | घोसइ। उभयोरपि | शेष: । सेसो। विशेषः । 
विसेसो ) 

३४ सदादो वा ॥ १ ॥ ७२ ॥ सदादिशव्देषु आत इत्तं वा 
भवति | सदा। सइ सया । निशाकरः । निसिअरो । निसाअरो। 
कूृपाौस: । कृष्पिसो कुप्पासो ॥ 

आचारयें चोडच्च | १ || ७३ || आचायेशब्दे चस्य बात 
इच्वं अत्त्वं च भवति॥ आचायें: । आइएरिश्रो आयरिओ । स्थाद 
भव्यचेत्यचीयसमेत्यादिता इृदागम: ॥॥ 

ईं; सव्थानखल्वादे ॥ १ ॥ ७४ ॥ रूयानखल्वाठयोरदे - रात 
ईसेंवति ॥ खल्वाद. । खल्लीडो |। 


स्यानचतुथोथें वा | २ ॥ ३३ ॥ एव संयुक्तस्थ ठो वा 
भवति॥ रयानम्‌। ठीणं थीणं | चतुथे: । चडट्ो चडत्थो । अथ' | 
अट्ढी प्रयोजनम्‌। अत्यो घनम्‌ ॥॥ 

उ; सास्नास्तावके || १ | ७५ ॥ अनयोरादेरात छत्त्व 
सवति ॥ सारना ! सुण्दा । सूच्रमस्तश्नेत्यादिना स्नर्य एह आदेशः ॥ 

स्तस्य थो5्समस्तस्तम्बे || २ ॥ ४५ ।' समस्तस्तम्बवर्जिते 
स्तस्य थो भव॒ति ॥| स्तावकः । थुवश । हस्त: । हत्थो। स्तुति. । थुई । 
स्तोत्रमू। थोत्त' । स्तोकम्‌! थोअ'। भ्रस्तरः । पत्थरों | अ्शस्तः | 
पसत्यो | अस्ति | अत्यि । स्वस्ति । सत्यि । असमस्तस्तस्बे इति 
कि । समत्तो । तम्बो || 
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ऊद बासरे ॥ १ ॥ ७६ || आसारशब्दे आदेरात ऊदू वा 
भव॒ति। श्रासार: | ऊसारो आसारो | 


आयायां ये श्वश्वाम्‌ | १ || ७७ ॥ आयाश्चन्दे श्वश्नवा 
वाच्यायां यस्‍्य अत ऊर्भंवति ॥ आर्या। अब्जू। थर्यय्येत्यादिना येप्य 
जः । श्वश्रवामिति किम्‌ | अज्जा ॥ 

एद्‌ ग्राह्म || १ || ७८ ॥ भराक्षे शब्दे भदेरात एदू भवति। 
ग्राह्मम्‌ | गेज्म | 

द्वारे वा ॥ १ || ७६ ॥ धारशब्दे आझात एदू वा भवति । 
द्वारमू | देर । पक्षे । 

पदूमछद्ममूर्खद्वारे वा | २ ॥ ११२ || एप संयुक्तस्यान्त्य- 
व्यव्जनात्‌ पूर्वेम उदागमो वा भवति | छुआर दार॑ बार । पद्म । पहस 
पोम्म॑ | छझ्म । छुडम॑ छम्मं | मूखः। सुरुक्खो। अन्न पूष हृप्व:, 
तत उदागम । सुक्खों | कर्थ तहि 'नेरइओ नारइओ। नेरयिक 
नारक्िकशब्दयोर्स विष्यति । आर्पे अन्‍्यत्नापि पग्चात्कमे | पच्छेकम्मं | 
असहाय्य: | असहेज्ज देवासुरी । 

परिापते रो वा ।। १ || ८० || पारापतशब्दे रस्थस्य आत एत्‌ 
वा भवति ॥ पारापत: । पारेवओ, पारावओ || 

सात्रटि वा || १ [८१ ॥ मात्रद्‌ प्रत्यये आंत रद वा 


सवति | एतावन्मात्रमू । एत्तिश्रमेत्त' एत्तिअमत्त' | वहुलाधिकारात्‌ 
क्वचिन्‌ सात्रशव्देडपि भोजनमात्रम | भोयणसेत्त' ॥ 


उदोद्‌ बाद || १ ॥ ८२ ॥| नआदंशब्दे आदेरात उद ओच्च 


वा भचत. | आद्र मू । उल्ल पत्ते अल्लं। छछरिद्रादी लः इति रस्य ल | 
अदद । वाष्पसलिलग्रवाहेण आदर यति | वाह घलिल पवह्ेण उल्लेइ ॥ 
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ओद आल्यां पंक्तो || १ ॥ ८३ ॥ आहीशनदे पंक्तितविनि 
श्रात श्रोत्व॑ं समवति । आल्ली । ओल्ी । पंक्ताविति किम्‌ । आल्ी सखी ॥ 
हस्त; संयोगे ॥ १ ॥ ८४ ॥ दीघेस्ष संयोगे परे यथा दरौन॑ 
हस्यो भव्रति ॥ 
ताम्राम्ने स्ः ॥ २॥ ४६ ॥ अनयोः संघुक्तस्य मथुक्तो वो 
भवत्ति। आंम्र' । अम्धं'। ताम्र । तम्बं । बविरहामपि:। विरहर्गी | थ्रास्यं । 
अरस्सं। “ईत्‌। 'झुलीन्द्र: | मुणिदों | 'तीथ' तित्थं । ऊत््‌ । 
गुरुल्लाप:' | गुरुज्लावो। चूरों.'.। चुरणो। एत्‌। “नरेन्द्र: । नरिन्दों। 
क्तेच्छ। मिलिच्छो । लादू इत्यनेन छातू पूर्वम्‌ इदागमः 
'दृष्टेकस्तनप्वए ” । दिट्विकत्थणवद्द' । ओत्‌ | 'अधरोष्ठ.। अहसुद्ठ । 
नीलोत्पलं ॥नीलुप्पलं | संयोगे इति किम्‌ । 'आयासं' । ईसरो' | ऊसवो । 
हत एड! ॥ १ || ८५ || सथोग इति बच ते। संयोगे पर 
आदेरिकारस्य एकारो बा भवति। पिणडस्‌ | पेरडे पिएड। धम्सिल्लम्‌ | 
धस्मेल्ल धम्मिल्ल | सिद्रम्‌ | सेन्दुरं सिन्‍्दूरं | विष्णु | वेस्ह ।, विण्हू। 
पिष्ठम्‌ । पेह्ठ' पिद्ठ' । विल्वम्‌ | वेल्ल विल्ल' | क्वचिन्त सबति। चिन्ता । 
किंशुके वा ।। १॥ ८६ || किंशुकशब्दे आदेरित एकारो पा 
भवति | किंशुकम्‌ | केसुअ किंखुयं। मांसादेरिति वा अनुस्वार क्ञोप: ॥ 
मिरायाम्‌ || १॥ ८७ । मिराशब्दे इत एकारो भवति । 
मेरा ॥ 
पथि पृथिवी प्रतिभुन्धूषिक-हरिद्रविमीतकेखत्‌ ।। १ ॥ ८८ ॥ 
प्प्प्यु आदेरितो अकारो भवति । पथि । पद्दो ॥ 
निशीयपृथिव्योवा || १॥ २१६ || अनयो' थस्य ढो वा 


भवति | निशीथ. । निम्ीढो निसीद्दो | प्रथिवी | पुषवी पुहई | प्रतिश्र्‌ त्‌। 
पईइंसुता। वकादावंतः इति अनुषध्यास्स्य आगसः | मूषिक;। भूसओ 
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हरिद्रा | हलददी हलद्दा | विभीतक: । बहेडओ । एत्‌ पीपूष-केति ईकारस्थ 
एकार: । पथं किर देसित्ते ति तु पथिशब्द्समानार्थस्य पन्थशब्दस्य भवि- 
ज्यति | हरिद्रायां विकल्प इत्यन्ये | हल्िद्दी हलिद्ा । 

शिथिलेंगुदे वा ॥ १ ॥ ८६8 ॥ अनयोरादेरितो अत्‌ वा 
भषति | शिथिल्लं, प्रशिथिक्षम्‌। सढिलं पसढिलं। सिदढिलं पसिदढिलं | 
इंगुदम्‌। अंगुआ इगुआ' । निर्मित्तशब्दे तु वा' आत्व॑ न विधेयं 
भिर्मातलिर्मितशब्दाभ्यामेव सिद्धे: ॥। 

तित्तिरो :॥ १ ॥| ६० ॥ तित्तिरिशब्दे र्स्येतो अदू भबति। 
तिक्तिरि: | तित्तिरो । 


इतो तो वाक्यादों ॥ १ ॥ &१ ॥ वाक्‍्यादिभूते इतिशब्दे 
यस्त॒श्तत्सम्बन्धिन इकारस्य अकारो भवतिं। इति कथिताबसाने | इअ 
जंपियावसाणे । इति बिकसित-कुसुमसर। इओआ विअसिञ-कुसमसरो । 
बाक्यादावितिकिम्‌ । प्रियः इति । पियो त्ति | पुरुष. इति | पुरिसो त्ति। 


ईजिंह्या सिंह ब्रिंशद्‌ विंशतों त्या ॥ १ ॥ ६२॥ निहादिषु 
इकारस्य तिशब्देन सह ईभेबति | जिह्ा । जीह्या | सिंह: | सीहो। त्रिशदू । 
तीखा | विंशति:। वीसा ।.'बहुलाथिकारातू क्वचिन्न भवरति' सिंहदत्तो 
सिंहराओ ॥ 

लुकि निरः | १ ॥ ६३ || निरुपसर्गेश्य रेफलोंपे सततिइत 


ईकारो भवति | लिः सरक्ति | नीसरइ | निःश्वास: | नीसासो । लु कोति 
कि | निरणेय. | निश्णओ । निस्थहायति-अशाति | निस्सहाइ अगाइई । 


हिन्योरुत्‌ ॥ १। ६४ ॥ हि. शब्दे ताबुपसर्ग च इंच उदू 
भवति (६) द्विमात्र | दुसत्तो | ट्विजाति: | दुआई। द्विविधं | दुविश्ले । 
द्विरेफो । दुरेहो | द्विवचन । दुबयणं । बहुल्लाधिकारात्‌ कचित्‌ श्रिकल्प:। 
हिगुणों | दुझणो विउणो | ट्वितीय; ठुइओ | बिश्झो । क्चिन्न भवतति | 
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ह्विज. | दिओ | हविरद्‌. | दिश्ओ | क्वचिद्‌ ओल्मपि | दोवयण ( नि 
निमज्जति र॒ुमज्जइ। निमझो खसुसन्नो। क्वचित्न भवति। निपर्तात 
निव्रड॒इ ॥| 
प्रवासीच्षी ॥ १॥ &४॥ अनयोरादेरित उतस्र भवति। 
प्रवासिक: पावासुओ | इक्ु:। उच्छू।॥ ु 
युधिष्ठिरे वा ॥ १ ॥ ६६ ॥ अधिष्टिरशब्दे आदेरित उल्बं वा 
भयति | युधिष्ठिर:। जहुट्िलो । जहिद्विल्लो 'हरिद्रादील' इति रस्य 
लतम्‌ ॥ 
ओच्च दिधाकृग! | १ | ६७ ॥ हिंधाशब्दे कृगवातो: प्रयोगे 
इत ओत्य॑ं चकाराद्‌ उत्वं च भवति। ट्विधा क्रियते। 'दोहा किज्जई 
,दुद्म किजइ। द्विधा कृतम्‌। दोहा इञ' 'दुह् इअ | कृग इति कि । द्विधा 
गतम। दिद्दा गयं। क्वचित्‌ केवलस्थापि | द्विधापि स सुरवधूसाथ: । 
दुद्माव सो सुरबहसत्थो' । 
वा निर्भरे ना॥॥| १ ॥ &८ || निर्मरशब्दे नकारेश सह इत 
ओकारो वा सर्कत | निफेर: | ओज्करो निज्करो ॥ 


हरीतक्यामीतो5्त्‌ || ९ ॥ ६६ | इरीतकीशब्दे आदेरीकारस्य 
श्रदू भवत्ति | 'हरीतकी । हरडई ॥ 


आत्‌ कश्मीरे | १॥ १०० || कश्मीरशब्दे ईंत आदू 
भवति । कश्मीश: | कम्हारा ॥ 


पानीयादिष्वित्‌॥ १ ।॥ १०१ ॥ पनीयादियु शब्देषु ईत इद्‌ 
“भवति | पात्तीयम्‌ू । पाणिञआ्आ | अज्लीकमू। अलिआ'। जीवति। 
जिअइ। जीवतु। लिश्रड । न्रीडितम्‌ । विलिआ । करीप । करिसो | 
शिरीप: । सिरिसो । ्वितीयम्‌ | दुइआ' । ठतीयम्‌ू। तइ' | गभीरम्‌ । 
गहिरम्‌। उपनीतम्‌। उबशिक्ञ' | आनीतम्‌ | आखिआं। अदीपितम्‌ ।' 
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पलिविश्ञ' | अवसोीदतम्‌ | ओसिश्रन्त | श्रसीद | पसित्र । मृहीतम्‌ । 
गहिआ' | वाल्मीकः | वम्मिओ। तदानीम | तयारि।। इति पातीयादय;-। 
वहुल्ााधिकाराद एपु क्वचित्रित्य॑ क्वचिद्‌ त्रिकल्प.। तेन पाणीश्र 
अलीक्ष, जीअ्रइ, करीसो, उबणीओ इत्यादि सिद्धम्‌ ॥ 

उज्जीरें | १ || १०२ || जीर्णशब्दे ईत उदू मबति। जीखे 
सु॒रा | जुण्णसुरा। क्वचिन्न भवति। जीर्णभोजनसात्रे । जिण्णे 
भोश्रणुमत्ते ॥| 

अर्हीनविहीने वा ॥१॥ १०३॥ अनयोरीव ऊत्त्व॑ वा 
भवति । दीनः | हूणो हीणो | विद्दीन: | विहणी विद्दीणों | विद्दीन इति 
किं। पद्दीणजर॒सरखा | 

तीर्थ है | १ ॥ १०४ ॥ वीथ्थ शब्दे हकारादेशे सतत ईत ऋत्त्व॑ 
भवत्ति | तीर्थम । तृद्द । द इति कि, तित्थ ॥ 

.एतू पीयुपापीड-विभीतकक्रीद्शेद्शे || १॥| १०४ ॥ रु ईत 
एच्बं भवति | पीयुपम्‌। पेऊस ॥ 

नीपापीड़े मो वा ॥ १॥ २११४ || अनयोः पस्य मो वा 
भवति | लीपः । नीमो नीबो । आपीड: । आमेत्ो आवेडो | विभीतक: । 


बहेडओ । पथिप्रथिवीत्यादिना इकारस्य अत्वमू। कीहश: | केरिसो | 
इंद्रशः । एरिसो ) 


_नीडपीठे था ॥ १ ॥ १०६ ॥| अनयोरीत एवं था भवति। 
नीडमू। नेहं नीड । पीठम | पेछ पीढं ॥| 


उतों मुकुलादिष्वत्‌ ॥| १॥ १०७ ॥ स॒कुलादियु शब्देणु 
आरदेरुतो5त्त्वं भवति । सुकुलं । सउल॑ | मउल्री । मुकुरं । मडर॑ । मुकुट । 
भसउई | अगुझ । अगर । गुर्वी | गरई । युधिष्ठिरः । जहुद्विल्लो | सीकु- 
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मारयम | सोअमल्ल' । गुड्ची । गलोई। इति सुकुलादंय:। क्वचिदा- 
कारोडपि । बिद्र त.। विद्याओ ॥। 

बोपरी || १ ॥ १०८ | उपरौ उतोड्दू बा भबति। उपरि। 
अवर्रि उबरि ॥ 

गुरो के वा ॥ १ ॥ १०६ ॥ शरे स्वार्थ के सति' आदेरुतोश्द 
वा भव॒ति | शुरुक: | गरुओ गुरुओ | क इति हि, गुरू ॥ 

इञ्र कुटो ॥ १॥ ११० ॥ भू.छझुठो आदे-रुत इसेबति। 
अ्रू कुटि. । भिडडी ॥ 

बाहोरात्‌ ।। १॥ ३६ | वाहुशब्द्रय स्त्रियाम्‌ आकारोडन्तादेशो 
भवति | बाहुना येन धृतः एफेन | बाहाए जेण घरिओ एक्काए | स्त्रिया- 
मित्ति कि । वामेतरो बाहु. । वामेश्नरो बाहू । 

पुरुषे रो: ॥ १ ॥ १११॥ (रुपशब्दे रोरुत इ्मबति। 
पुरुष. | पुरिसो | पोरुष । पडरिसं। 

ई। छुते ॥ १ ॥ ११२ ॥ छतशब्दे आदेरुत ईल्वं भवति। 
चुतम्‌। छीआं । 

ऊत्‌ सुभगमुसले वा ।। १ ॥ ११३ ॥| शनयोरादेरुत ऊदू 
वा भत्रति। । 

ऊत्वे दु्भग-सुभगे व: || १ ॥ १६२ || अनयेरूत्वे सति 
गस्य वो सवति । दुर्भेंग' | दृहवो। खुभग:। सूहवों । ऊत्त्व इति झ्वि। 
सुहओ | मुसलम्‌ | मूसल॑ मुसलं | 

अनुत्साहोत्पन्ने त्सच्छे ।| १॥ ११४ ॥ उत्साहोत्सन्नवजिते 
शब्दे यो त्सच्छी क्यो: परयोसदेरुत ऊदू भबति। (स्स) | उत्सु ऋः। 
ऊछुओ। उत्सघ: | झसओ जत्सिक्त. | ऊसित्तो'। उत्सरति। ऊसरइ 
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(च्छ) । उद्‌गता: शुका यस्मात्‌ सः उच्छुक:। ऊखुओ । उच्छुवसति। 
$ससइ । अनुत्साहोत्सन्ने इति किम्‌, | उच्छाहो । उच्छन्नो ॥। 

लुकि दुरो वा ॥ १ ॥ ११५ || उरुपसर्गस्य रेफस्य लोपे 
सति उत ऊत्त्वं वा भवति | दुःसहट: । दूसहो दुसहो | 'हल्वे दुर्भगसुभगे 
व! इति गस्य वो | दूहवो दुहश्ो | लुकि इति किम्‌, ठुस्सहो बिरहो ॥ 


ओत्‌ संयोगे || १॥ ११६ ॥ संयोगे परे आदेरुत ओदू 
भवति | ठुण्डं | तोण्ड | मुएडं | मोड | पुष्करं। पोक्खरं। कुट्टिमे । 
कोट्टिम॑ | पुस्तक: । पोत्थओ । लुग्धकः । लोइओ । सुस्ता। मोत्था। 
मुदगर: । मोग्गरो । पुदूगलं | पोरगलं | कुष्ट. | कोण्ढो । कुन्तः । कोन्तो | 
व्युत्क्रांत  वोक त॑ ॥ 

कुतूहले वा हस्वश्च | १ ॥ ११७ || छवृहलशब्दे उत्त ओद 
वा भवति तत्संनियोगे हस्वश्ध बा। कुतृहलम | को उछल कोउहल्लं 
कुऊहल ।। 

अदूतः बत्से वा।। १ ॥ ११८॥ संह्मशब्दे उत्तोष्द वा 
भबति । सूक्ष्मम्‌ | सण्हं सु्हं | आर्पे सुहुसं | 

दुकूले वा लश्व 6: || १ ॥ ११६ ॥ इुकुलशब्दे झकारस्य 
अत वा भवति, तत्सन्नियोगे च॒ ज्ञकारो द्विंभेवति। हुकूलम्‌। दुश्नल्ल 
दुऊलं । आप दुगुल्ल । 

ईवेद्व्यूडे || १ ॥| १२० || दढुव्यूढशब्दे अत ईल्वं वा 
भवरतति । डउद्व्यूढम्‌। उञ्बीढं उच्बूढ़े ॥| 

उञ्र, “नुमत्कर्हयवातूले | १ ॥ १२१.॥ पु ऊत्त रत्तं 


भवति | अ्रसया | सुमया | हनूमत्‌ | हणुमंतो । कण्डूयति | कए्ड्आअइ | 
धातूल: । वाउत्नो ॥ 


( १७ ) 


मधूके वा || १ ॥ १२२ )| सधूकशब्दे ऊत उद्‌ वा भषति | 
मधूक्रम | महुआ । महूअ ॥ 

इदेतों नुपुरे वा || १ ॥ १२३ ॥ चंषरशब्दे ऊत् इत एस न 
वा सवतः । नूपुरम | निडर । नेडरं। पत्ते | नूइरं । 

ओद कृष्माण्डी-तूरीर-कपर-स्थूल-ताम्बूल-गुडची-पूल्ये 
॥ रे ॥ १२४ ॥ प्पु झत ओदू भवति॥ 

कृष्मारल्यां प्यो लस्तु एहो वा ॥ २॥ ७३ ॥ इृष्माण्ड्यां 
धमा इत्येतस्य हो भच॒ति, रड इत्यस्य तु वा लो भवति। कृष्साण्डी | 
कोहली । कोहए्डी । तूणीरम्‌। तोणीर॑ । कूपर । कोप्परं ॥ 

स्थूले लो र: ॥ १ ॥ २५५॥ स्थून्े छस्य रो भवति। 
स्थृत्तम्‌। थोरं, कथं थुलभद्दो। स्थूरस्य द्रिद्रादि्वत्वे भविष्यति। 
ताम्वूल्लम्‌ | तबोल॑ । गुड्डची । गलोई । मूल्यम्‌ । सोल्ल' । 

स्थृणा-तूरे वा || १ ॥ १२५५ ॥ अनयोरूत 'रत्त्व॑ वा 
भवति। स्थुणा | थोणा | थूणा । तूशम्‌ | तोणं । तूणं ॥ 

ऋती5त ।। १ ॥ १२६ ॥ आदेऋ कारस्य अत भवति । 
घृतें | घय॑ | तृणं | त॒णं। छव॑ | कर्य | वृषभ. | बसहो। म्गः | सओ | 
घृष्ट:। घट्टो | द्विघा कृतिसिति कृपादिषु पाठात्‌। दुह्मइश्न' ॥ 

आत्‌ कृशामदुकस॒दुत्वे वा ॥ १ | १२७॥ पु आदेक्षत 
आदू वा भवत्ति | कुशा । कासा । किसा। मदुकम्‌। साउकत। सेवादौ 
वा, इति कत्य द्वित्वम्‌ | मड्झ । मदुत्वम्‌। माउक । मजत्तखं ॥ 

इत्‌ कृरादो || १ ॥ १२५८ ॥ कुपादिपु शब्देपु आदेआव इत्तवं 
भवति | कृपा। किया । हद | ह्वियय। सृष्टम्‌। सिद्द' रसे एब'। 
अन्यत्र सद्ठ । चृषमू | दिद्व । दाष्ट | दिट्वी। सष्टम। सिद्ध । सृष्टि: । 
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सिद्दी । ग्रृष्टि:। गिठी। वक्रादावन्त इति अनुस्वारागम. | प्रथ्वी । 
पिच्छी । श्रगु: | भिऊ। श्रज्ञः । भिंगो | भ्रृद्भारः | सिंगारो | शद्भारः । 
सिंगारो | शुगाल: | सिआलो । घृणा | घिणा | घुसुणम्‌। घुसिण । वृद्ध 
कवि: । विद्ध कई | समृद्धि. | समिद्धी | ऋद्धि' । इड्धी । गृद्धिः । गिड़ी | 
कश: । किसो । कृशानु: । किसाएू्‌ । कृूसरा । किसरा । $च्छम्‌ । किच्छ । 
तृप्तम | तिप्पं | कृषित । क्सिश्लो । छुप.। निवो | कृत्या | किच्चा | 
कृति: | किई | ध्ृति:। घिई। कृप:। कियो। कृपणः। किविणों | 
कपाणम | किवाणं | वृश्चिक: । विव्चुओ । वृत्तम्‌ । वित्त । वृत्ति. । वित्ती | 
हृतम्‌ | हविआ । व्याह्ृतम्‌ | वाहित्त । बहितः। विद्विओ । बसी | बिसी । 
ऋषि: | इसी । वितृष्ण: | बिइ्ण्ट्टी | सप्नह्ा। छिहा। सकत्‌ । सइ 
उत्कष्टम्‌। उक्तिद्ठ । नृशंस: । निरूसो । इति कपादय । क्वचिन्न भवति 
रिद्धी । 

पृष्ठे बानुत्तरपढे || १ ॥ १२६ । प्र्ठशब्देश्लत्तरपे ऋत इद्‌ 
वा भवति। प्रष्ठ.। पिट्ठी । पट्टी । प्रछ्॒परिस्थापितम्‌। पिट्धि- 
परिट्वविज्य' । अलुत्तरपदे इति कि । महदी प्रष्ठम। मह्दिवद्द ॥ 

मसूण-मगाडू-सृत्यु-शुद्भ-इष्टे बा | १ ॥ १३० ॥ एप ऋत 
इदू वा भर्वातव । मसणम्‌। ससिणं । मसरणं। सगाक्लः। मिअकछ्ली। 
मयक्ली | मृत्यु:। मिच्चू। मच्चू। आज्भम। सिद्धा | सक्भ' । धष्ट. | 
धिट्ठो । घट्दो । 


उदू ऋत्वादों | १ ॥ १३१ || ऋतु इत्यादिपु शब्देषु आदे 
ऋ त उद्‌ भवति | ऋतुः | उऊ। परासृष्ट:। परामुद्दो। स्प्रष्ट:। पुद्ठो। 
प्रवृष्ठ. । प्ट्ठो । प्रथिवी । पुह्ववी । अबृत्ति. | पत्ती । आद्षष । पाउसो । 
प्रापतः | पाउओ | भ्रतिः । भुई | प्रश्नति । पहुडी | प्राभ्नतम्‌ | पाहुड। 
परभृतः | 'परहुओ | निभृतम्‌ | निहुआ । निवृतम्‌ | निडञआ' | विवृत्तम्‌। 
विज्ञ' | संवृतम्‌ | सचुआ । वृत्तान्त: | चुत्तन्तो । निवु तम्‌ | निव्वुआ । 
'निव ति; | निव्धुई। बृन्दं। बुन्दूं | बृन्दावन:। बुन्दावणों। इृद्धः । 
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वुडढो । दग्ध विदरध वृद्धि वृद्धे ढः। इति द्धस्य ढ: | वृद्धि: । बुडढ़ी॥ 
ऋषपभ. | उसहो । मृणालम्‌ | मुणालं । ऋजुः:। उज्जू। जामातकः । 
जामाउओ | मातृक: | माउओ । सातृका । साउआ | आ्राठक: । साउओ । 
पितृ 5; । पिड्ओ । प्रृथ्बी | पुहुबी | इति ऋलादय. । 
र्‌ 

निवृत्तवुन्दारके वा॥ १ ॥ १३२ || अनयोऋत उद्‌ वा 
भवति । निवृत्तम्‌ | निवुत्त निअत्त । बृन्दारका:। वुन्दारया । बन्दारया। 

वृपमे वा* वा ॥ १॥ १३३१। इपसे ऋतो बेल खद्द उद 
वा सवति । वृषभ | उसहो । वसहो ॥ “*तृतीयास्तपदमू 

गोणान्त्यस्थ ॥| १ ॥ १३४ ॥ गौणशब्दस्य योधन्त्य ऋत्‌ तस्य 
उद्‌ भव॒ति। साठूमण्डलम्‌ । साउसंडलं । सातठग्रहम्‌। माउहरं | 
पितृग्ृहम्‌। पिउहरं। यूइस्यथ घरपतो । इति गृहस्यथ घरादेशः । 
साठस्वासा | साउसिआ | पिठस्वसा | पिडसिआ | पिठ्वनम्‌ | पिउबणु। 
पिठपति. । पिडबई ॥ 

मातुरिद्‌ वा ॥ १ ॥ १३५ || मादशब्दस्य गौसस्य ऋत इदू वा 
भवति | सातू गृहम्‌ । साइहर | साउहरं । क्वचिद्गौणस्यापि साईखणं॥ 

उद्दोत्‌ झषि || १ ।॥| १३६ | झरूपाशव्दे ऋत उत्त ऊत्‌ ओज्च 
भवन्ति ।संषा | मुसा। सूसा। सोसा। सृषाबाइः। झुसावाओ। 
सूसाबाओ । सोसावाओ ॥ 


इढ॒तो चृष्टय्टि-प्थड्‌०-मदज्ञ-नप्तके ॥ १॥ १३७॥ प्णु 
ऋत इकारोकारीं भवतः | बृष्ठ: । विद्ो । बुद्ठो | बृष्टि:। बिद्ठी | चुद्ठी। 
प्रथक । पिहू | पुह । मदज्ञ. | मिइ गो । इः स्वप्तादी | इति दस्य इ:। 
, 3३ गो। नप्तुक । नत्तिओ | तत्त ओ ॥ 
वा वृहस्पतों ॥ १॥ १३८ | इहस्पतिशव्दे ऋत इडुतौ वा 
सबतः:॥ | 
प्यस्पयोः फः ॥| २ ॥| ४३ || ष्पस्पयो' फो भवति। बृदद- 
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रपति: । बिहफ्फई । बुहफ्फई । वहफ्फई । पुष्प॑ । युप्क । शब्पं । सप्फ। 
निष्पेष: | निफ्फेसो । निष्पाप: | निप्फाबों | स्पन्दनं | फन्दण | प्रॉति- 
स्पद्धिन | पाडिप्फद्धी | बहुलाधिकारात्‌ क्वचिद्‌ विकल्प:। बुद्ृप्फई। 
बुहृप्पई । क्वचित्न भवति निष्प्रभ: । निप्पहों। लिष्पुसनम्‌ । 
शिप्पु सण॑ । परस्परम । परोपरं। 

इदेदोदू बनते ।। १ ॥ १३६ || इन्तशब्दे ऋष इब्‌ एवं ओव 
पच भवन्ति । 

बुन्ते एट! ॥ २ ॥ ३१ ॥ इन्ते सयुक्तस्य एठो भवति | इन्तम्‌ । 
विण्ट | वेण्टं । बोण्टं | तालबृन्तम्‌ | तालवेएट ॥ 

रिः केवलस्प || ९ || १४० || केवलस्य व्यब्जनेन असंयु- 
कतस्य ऋत रिरादेशो भवति | ऋद्धिः | रिद्धी । ऋक्ष: । रिच्छी ॥ 

ऋणज्व पमत्व पो वा । १ ॥ १४१ ॥ ऋण ऋछ ऋषभ ऋत्‌ 
ऋषिपु ऋतो रिवा सवति | ऋणम्‌ | रिण | अर | ऋजु; ' रिज्जू | उज्जू। 
क्रषभ: । रिसहो । उसहो | ऋतु । रिझू | उऊ | ऋषि: । रिसी | इसी ॥ 

इशेः क्विपटक्सकेः ॥| १ ॥ १४२ ॥ क्विंपू ढक सक्‌ इल्येत- 
दम्तस्थ दृशेर्धातोऋतो रिरादेशो भवति | सदंगू बर्णं:। सरिवण्णो | 
सरग-रूप: | सरिरूबो | सदग्‌ बन्दीनाम्‌। सरिवन्दीणं | सदशः | सरिसो ' 
सदक्ष.। सरिच्छी | एवं एतादश: | एवं एआरिसो | भवाद॒श:। भवारिसो । 
'यादश: | जारिसो | तारशः | तारिसो | कीटश । केरिसों। ईहृशः | 
एरिसो । अन्यादशः । अन्नारिसो | अस्साहश. | अम्हारिसो । 
युष्मादशः | ठुम्हारिसो। ढक सक्‌ साहचर्यांत्‌ त्यदायन्यादिसत्र- 
विद्वित: | क्विविह गृह्मते || 

आहइते दि! ॥ १ ॥ १४३ || आहतशब्दे ऋतो ढिरादेशो 
भवति | आहत: | आठिओ ॥ 
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अर्टिप्ते || १॥ १४४ ॥ दृप्तशब्दे ऋतोडरिरादेशो सब्ति । 
हृप्त: | दरिओ । व्प्तसिद्देन | दरिअसीदवेश ॥ 
लत इलिः क्लप्त-कलन्ने ॥ १ ॥ १४४ ॥ अनय्रोेलू त्‌ इलि- 


रादेशो भवति' क्लुप्तकुसुमोपचारषु । क्लित्त-कुसुमोवयारेसु। 
धघाराक्लन्नपात्रम्‌। धाराकिलिन्नवत्त ॥ 


एत इदू वा वेदना-चपेटा-देवर-केसरे ॥ १॥ १४६ ॥ 
वेदनादिषु एत इत्त्व॑ वा भवति | बेदना | विश्वणा | वेअणा । 'चपेटा | 
चविडा | चवेडा | विकटच्पेटाविनोदा | विश्रडचवेडाविणोओआ' । देवर.) 
दिश्वरो। देवरो । महा-म हतद्शनके सरम्‌। मह-महिय देसणकिसरं। 
केसरं | महिला । महेला | इति तु महित्वा-मद्देलाशब्दाभ्यां खिद्धम्‌ ॥ 

5 स्तेने वा॥ १ ॥ १४७ | स्तेने एव उदू वा भत्रतति। 
स्तेन' | थुणी | थेणो ॥। 

णत एत्‌॥ १॥ १४८ ॥ आदो वर्तसानस्य ऐेकारस्थ एत्त्व॑ 
भत्रति । शै्ञा. | सेला | सैन्य । सेन्न । त्रेल्नोक्यं | तेलोक' । ऐरावण: | 
एरावणी । केलाश.। केलासो। वेद्य.। वेजो। कैटभ. । क्ढवो। 
वेधव्य । वेहव्बं ॥ 

थे कि ५ ५ 

इत्‌ सन्धवशनेथरे ॥ १॥ १४६ || एतयोरेत इत्व॑ भतति। 
सैन्धवं । सिंधवं । शनेश्चर. | सणिच्छगे ॥| 

सैन्ये वा | १ ॥ १५० || सैन्यशब्दे ऐत इृदू वा भवतति । 
सेन्यम्‌। सिन्न । सेन्न | 

अ्देत्यदो च ॥ १॥ १४१ ॥ सैन्यशब्दे दैत्यादिषु च 
ऐतो अइ इत्यादेशों भवति | एच्तकपवाद:। सैन्यम्‌। सइन्न' । दैत्य:। 
दबे । देन्यम्‌ | दइन्न' । ऐश्वयेम्‌। अइसरिआ । सैरव. | भइरवो। 
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वैजबन:। बइजबणो। देवतं। दइ्वयं। बेतालीयं। वइआलीअ । 
वेदेश: | बइए्सो । वैदेह: | बइरडो | बेंदसे.। बददव्भो। वेश्वानरः। 
चइस्साणरो | कैतबं । कइअवं | वैशाखः । बइसाहो । बैशालः । बइसालो ।' 
स्वेरम्‌। सइरं | चेंत्यं । च॒इत्तः इत्यादि। विश्लेषे न भसवति। चेत्य॑। 
चेइअ । आर्पे । ( चेत्वन्दुनम्‌ ) | चीबन्दणं ॥ 

वैरादों वा। १ ॥ १५४२ ॥ बेरादिपु ऐेव अइ्रादेशों वा 


भवति । जेरं | बइरं । बेर । कैज्लाश:। कइलासो | केल्ासो । कैरवम्‌ । 
कहर । केरवभं। वेश्रमणः। बइसबणों। वेसबणों। बैशम्पायनः । 
बइसंपायणो। वेसंपायणो | बेतालिक. । बह आलिआओ | वेआलिओ । 
वेशिक | बइसिअ' | वेसित्र । चेत्र. । चहइत्तो । चेत्तो । इत्यादि | 

एच्च देंवे || १ ॥ १५३ | देवशब्दे ऐत एत्‌ अइ्थ्व आदेशों 
भवति | देवम्‌ । देवव | दइठजं । दुइवगं ॥ 

उच्चैनीवे-स्पआ। ॥| १ ॥ १४४ ॥ अवग्रेरैत अअ इत्यादेशो 
भवति । उच्चे.। उच्चअ'। सीचें:। नीचअ'। उच्चतीचाश्यां के 
सिद्ध । उच्चेतीचे सोस्पु रूप्ान्तरनिद्ृत्त्यथ बचनम्‌ ॥ 

ईद थैयें || १ | १५४ ॥ भैयेशब्दे ऐत ईदू भव॒ति। घेर्य 
हरति विपाद: | धीर हरइ विसाओ | 

ओतो5द वउन्योन्यग्रकाष्ठातोधय-शिरोवेदना-मनीहर-सरोरुहे 
क्तोश्व व: ) १ ॥ १५४६ ॥ एप ओतो च्त्वं वा सबति, तत्सनियोगे । 
च्‌ यथासम्भवं ककारदकारयो-बदेशों भवति। अन्योन्यम्‌। अन्नन्न' । 
अन्तुन्न । प्रकोष्ठ: । पवट्टो । पउट्टो । आतोद्य । आवज्जं। आउज्जं। 
शिरोवेद्ना। सिर विश्वणा। सिरो विश्रणा। मनोहरम्‌। सणहर॥। 
मणोहरं | सरोरुदम | सररुद् । सरोरुहं ॥ 

उत्‌ सोच्छ वसे || १॥ १५७ ॥ सोच्छवासशब्दे ओत ऊदू 
भवति । सोच्छबास:। सूसासो ॥ 
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गव्यउ-आओः ॥ १॥ १४८ | गोशब्दे ओत अड आशझ् 
इस्यादेशौ सबतः । गवय: । गडओ ! गउआा । गाओ | हरस्य एपा गो.। 
हरस्स एसा गाई ॥ 

ओऔत ओत || १॥ १४६ ॥ ओरकारस्यादेरोदू भवति । 
कौमुदी । बोमुई । यौवन । जोव्तरण । कौरतुभ: । कोत्थुहो । कोशाम्बी । 
कोसंबी । क्रॉडल्चः | कोंचो | कोशिक. | को सओ ॥ 

उत सौन्दर्णादों ॥| १॥ १६० | सोन्दयांदी औत उद्‌ सबति 
सौन्दयम्‌ । सुन्देरं। सुन्दरिआ्आ । सौज्ञायन:। मुजायणो। शोण्ड:। 
सुण्डा। शौद्धोदनि: | सुद्धोअणी । दोवारिकः । दुबारिओ। सीगन्ध्यम्‌ । 
सुगधत्तण । स्वस्योपलक्षणत्वात्‌ । त्वस्य डिसोत्तणो वा' इति यस्यापि 
: क्तण: | पोलोसी | पुल्लोसी । सोवशिंकः | सुवण्णिओ ॥ 

कोक्तेयके वा ॥ १ ।। १६१ ॥ कौक्षेयकशब्दे ओत उद्‌ वा 
भवति। कौत्तेयकम्‌ । कुच्छेश्यं | 

अउः पौरादों च॥ १ ॥ १६२ ॥ कोक्षेयके पोरादिषु च औत 
अडरादेशो भवत्ति | कौक्षयकरम्‌ | क३च्छेअयं | पोरः | पडरो । पीरजन: । 
पडरजणो | कोरव' । कउरवो । कौशल । कडसतल । पौरुष। पडरिसं। 
सोध॑ । सउह । गाड. | गडडो । मोलि: । मच्ली । मोनं | मडण | सोरा. । 
सउरा | कोल्ा. । ऋज्ला ॥ 

आज गोरवे ॥ १॥ १६३ ॥ गौरवशब्दे औत आ्त्वम्‌ अड्थ 
भवति | गोरवं । गारबं । गश्रवं ॥ 

नाव्याव; ॥ १॥ १६४ || नौशब्दे ओत आबवादेशो भवति। 

; | नावा । 

एत्‌ त्रयोदशादों स्वस्थ सस्वरव्यब्जनेन ॥ १॥ १६५ ॥ 

त्नयोद्श इत्येव॑ प्रकारेषु सल्याशब्देपु आदेः स्वरस्य परेणु स स्वरव्यज्नेन - 
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सह एत्‌ भवति। त्रयोदश । तेरह | संख्या-गद्गद रः इति दस्य रः। 
दशपापाणयोह इति शस्य हु: । त्रयोविशति:। तेबीसा। त्रयस्त्रिशत्‌ | 
तेतीसा ॥ हु 

स्थविरविचकिलायस्कारे || १ ॥ १६६ ॥ एप आद: स्वसस्थ 
परेण सस्वर-व्यज्ञनेन सह एत्‌ भवति । स्थविर: | थेरो । विंचकिलम्‌ | 
वेइल्ल । मृद्ध वचकिलप्रसून-पुश्ञा । मुद्ध-वित्नइल्ल-पसूण पुजा | 
इत्यपि दृश्यते | अयथस्कारः । एककारो ॥| 

वा कदले || १ | १६७ ॥| कदलशव्दे आदेः स्व॒रस्थ परेण 
सस्व॒ रव्यज्ञनेन सह एदू वा मत्रति | कदल्लम्‌ | केल्लं | कयलं | कदली | 
केली । कयतली ॥ 

चेतः कर्णिकारे ।। १ !। १६८ || कशिकारे इतः परेण सस्वर- , 
व्यज्लनेत सह एदू वा भवति | कर्णि झारः | कण्णेरो | करिणआरो ॥ 

ञ्र्यी बैत्‌ ॥१ ॥ १६६ || अविशव्दे आदेः स्वरस्यथ परेण 
सस्वरव्यझ्लनेन सह ऐत वा सवति | अयि जिभेसि | ऐ बीदेमि । अयि 
उन्प्तत्तिके। अइ उम्मत्तिए | बचनादू ऐकरारस्थापि प्राकृते प्रयोग. ॥ 

ओत्‌ पूतर-बदर-नवमालिका-नवफलिका-पूग-फले ॥ १ ॥ 
१७० || पूतरादिपु आदेः स्वरस्य परेण सस्त्रर्व्यज्नेन सह ओत 
भत्रति । पृतर. | पोरो | बदरम्‌ | बोर | बदरी । बोरी | नवमालिका। 
नोस/लिआ। नवफलिका । नोहलिआ । पूगफल्लम्‌ । पोप्फलं । पूगकली । 
पोप्फली ॥ 

वा सयूख-सवण-चतुगु ण-चतुर्थ-चतु्दश-चतुर्वार-सुकुमार-कुत-* 
हलोद्खलोलूखले || १ ॥ १७१ || मयूखादिएु आदेः स्व॒रस्थ परेण 
सस्परव्यक्ञनेतत सह श्रोद्‌ वा भवति। मयूख.। मोहो। म ऊहो। लवणम। लोगं। 
लबत्र॒ण | इतिलव णो दूगदा: | इञ लबघराुर्गसा | चतुगु ण॒ः | घररगुणो | 
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चतुर्थ: | चोत्थो । चउत्थो | चतुर्थी। चोत्यी। चउत्थी। चुतुर्देश:। 
चोडझे | चउ्द्द्दो । क्तुदेशी । चोदसी | चउदसी । चतुर्वार:। चोद्वारो। 
चउव्बारो । सुकुमार:। सोमालो। सुकुमालो। कुतूहलम | कोहस्लं । 
कोडहल्ल | तथा मन्‍्ये कुतुहलेन | तह मनन्‍्ने कोहलीए। उद्खलः । 
ओइलो | उच्हलो | इलूखलम्‌ | ओकक्‍्खलं | उलूहलं । मोरो । सऊणे | 
इसि घु मोर मयूर शब्दाभ्यां सिद्धम ॥ ढ 


अवापोते च !। १ ॥ १७२ ॥ अ्रत्ापयो-रुपसर्गयोरुत इति 
विकल्पार्थ नेपाते च आदेः स्व॒रस्य परेण सस्वरव्यक्ननेन सह आओदू वा 
भवत्ति | (अब)। श्रवतरति। ओझअर॥ | अवयरइ। श्रवकाश:| ओआसो । 
अबयासो। (अप) । अप्सरति। ओसरइ । श्रवसरइ। अपसारितं। 
ओपारिआ' | अवसारिआ' (उत) उतवनम्‌। ओवणं। इञबणं । उत- 
घन | ओघणो | उग्मच॒णों | क्वचित्र भवति। अबगतम्‌। अवगये। 
अपशब्द. । अवसदो | उतरविः: । उग्चरवी ॥ 


ऊच्‌ चोपे || १ ॥ १७३ ॥ उपशब्दे आदे: स्वरस्यथ परेण 


सस्वरव्यझ्लनेन सह उत्तू ओत्‌ चादेशों वा भवृतः। उपहसितम्‌ । 
ऊहसिअ' | ओहसिआ' | उवहसिअ' । उपाध्याय: ऊब्काओ | श्रोब्काओ। 
उबज्काओ । उपवास:। ऊआसो । ओोश्रासो । उववासो । 


उमो निपण्णे || १ ॥ १७४ || निषण्णशब्दे आदेः स्वरस्य 
परेण सस्वरव्यज्ञनेन सह उम आदेशो वा भवति । निषण्णः | णुमण्णो । 
शिसरणो | 

प्रावरणे अहखाऊ || १॥ १७४ ॥ प्रावरणशब्दे आदेः 
स्वरस्य परेण सस्वरव्यखनेन सह अज्ञ,, 'आउ इत्यादेशों वा भवतः। 
प्रावरणम्‌ । पंगुरणं । पाउरणं । पावरणं ॥ ह 


निष्प्रता ओत्परी माल्यस्थोव्रों ॥ १ || १८ || .निरप्नति 


इत्येतो माल्यशब्दे स्थाधावी च परे य्थासंख्यम्‌ ओतपरि इस्येचं॑ रूपी 
वा भबत, । अभेद्निर्देशः: सर्वादेशार्थ: | निर्माल्यमू। शओमाले। 
निम्मल्लञ' । निर्मोल्यक्र वहति । ओमालय॑ बहुइ | अतिष्ठा । परिद्धा | 
पइह्ठा। प्रतिष्ठितम । परिद्वियं | पइद्धिआ' ॥ 


दीपहस्रो,मिथो बत्तो ॥ १ ॥ ४ ॥ इतती समासे खगयां 
दीघंहरवो बहुलं भवतः । मिथः परस्पर तत्र हस्वस्य दीघे. । अन्तर्वेदि । 
अंतावेई । सप्तर्थिश तिः । सत्तावीसा | क्वचित्न सवरति | युवति जनः । 
जुबइजणो । क्थचिदू विकल्प: | वारि-सति: । वारीमई । वारिमई | श्ुज 
यन्त्रम्‌ | भुजयन्तं । झुश्नायतं | झुअयन्तं । प्रतिगृहम्‌ | पई-हरं | पहहरे। 
वेणु-बनम्‌ । बेलूबण । वेलुब्ण । वेणी णो वा, इति णस्य लः । दी्ेस्य | 
हस्व: । नितम्ब शिलास्खक्तित वीचि सालस्य ! निशञ्र बसिल खलिशअ वीह _ 
सालस्स | क्वचिद्‌ विकल्प:। यमुनातठं | जडणुअडं | जउ णा शअड्ड। 
नदी-स्लोतम्‌ । नह सोत्त । नई सोत्त। गौरी-ग्ृहम । गोरि हरं। 
गोरी हरं। वधू-मुखम्‌ । बहुमुहं । वहूमुहं | इति स्व॒रसन्विप्रकर णम्‌ । 





अथ प्रकृतिभाव: । 


पदयो! सन्धिवों ॥ १॥ ४ ॥| सिस्कतोकत:ः सन्धि: सर्व: 
प्राकृते पदयोग्येबस्थितविभापया भव॒ति । व्यासऋषि. | वासइसी। 
बासेसी । विषमातपः: । विसमायवों । बिसमग्रायवों। दधीश्वर:। 
दहिईसरो | दद्दीसरो । स्वादृदकं। साइडञअये | साऊञ्य। पदयोरिति 
किं। पाद:। पाओ। पति:। पई। वृक्षात्‌। बच्छाओ। मुस्या | 
मुद्धाइ । मुछाए | कांचति | सहृइ। मह॒ए। बहुलाधिकारात्‌ क्वचिद्‌ 
एक पदेडपि, करिष्यति | काहिइ। काद्दी | द्वितीय: | विइओ | दीओ ॥ 


. सन युवर्णस्या5स्वे ॥ १ ॥ ६ ॥। इचसोस्य उबरणेत्य चास्वे व 
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परे सन्धिर्त सवति। न बैरिवर्गेडपि अवकाशः। न वेरिवर्गे वि! 

अवआसो | वन्दामि आयेवेर। वंदासि अज्जवइरं ॥ 

दणु* इद्रुहिरलितों सहइ उश्दों नहप्पहावलि अरुणो 

संज्कावहु अवऊठो नववारिहरोव्य विज्जुलापडिमिन्नो ॥ 
युतर्णस्येति कि । यृूढो३-अरतामरसानुसारिणी समरपंतिव्व । 

अस्ब इति रि। प्रथिवीशः । पुहवीसो ॥ के 
एटोतो) स्वरे || १ || ७ ॥ एकारीकारयो: स्वरे परे खरि 

भवति | 

बहुऋआए नहुल्लिदणे” आबंधंतीई कंचुअ' शअगे। 

मयरद्धअसरधो' शि धाराच्छेअव्ब दीसन्ति ॥ १॥ 

उबमासु* अपज्त्ते सकन्नमदंता-बद्दासमुरु जुश्न । 

तं चेझ सलिअविसदृंड विरसे आलक्खिसो ५रिंह ॥२॥ 

अहो आश्चयम्‌ | अहो अच्छरिआ' । एदोतोरिति कि ॥ 

अत्थाल्ोअण॒तरला* इयरकईरण भमंति बुद्धीओ।। 

अत्थ चिचअ निरारभमतिति हियय कइंदाणु | 


१ अन्न वि इत्यस्य अवकाशे परत. सन्धि्न जातः। २ दलुजेन्द्ररधिर- 
लिप्त: शोभते उपेन्द्र, नखप्रभावस्यरुण; । संध्यावध्ववगूटठो नववारिधर इब 
विद्य त्मभाभिन्‍न' ॥ अत्र दर इत्यादीनां सन्धिर्न जातः । ३ गूढोदर्तामरसानु- 
सारिणी भ्रमरपक्तिरिव ॥ अन्न गूढ़ उदर इत्यादिषु सन्धिमंवत्येब | प्रा० व्या० ३ 

४ वधूकाया नखोल्लेखने आजनष्नन्त्य: कन्डुकमड्डो || 

मकरध्वजशरघोरणि धाराच्छेदा इव दृश्यन्ते ॥ 

अन्न नखोब्लेखने इति एकारस्व अ्राबध्नन्त्या इति परे धन्धिन॑ मवति | 

५ उपमासु अपर्य्यप्तेभकलमदन्तापहासं उच्ययुग्मं, तदेव मर्दितविसदण्ड- 
विस्सम्‌ आजच्याम इदानीम्‌॥ अ्रत्र मो इति ओकारत्य सन्धिन॑ भवति || 
६ अर्थालोचनतरला इतरकवीना म्रमन्ति बुद्धयः | शअत्र किल निरास्म्मा 
यन्ति दृदये कवीन्द्राशाम्‌ || अत्र कवि इन्द्र इत्यन्न सन्धिभवत्येव । 
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खरस्‍्योह् ते || ? ॥ ८ | व्यज्ञनसंप्रक्तः स्वरो व्यज्ञने लुप्ते 
योष्चशिष्यते स उद्ध त इद्दोच्यते । उद्ग त्ते स्वरे परे स्वरस्य सन्धिते 
भव॒ति। गयणे चिचअ गंधउडि कुणंति तुह कउलंनारीओं | 
निशाचर: | निसाअरों । निंसिश्ररों । रजनीचर: । रयणीकआरों । 
मनुजत्त्वम्‌ । मणुअत्त' | वबहुलाधिकारात्‌ क्वचित्‌ विकल्प: । कुम्भकार:। 
कुभारों। कुमआरो। सु-पुरुषः | सूरिसो | खुडरिसों । ववचित्सन्धि 
रेव। शालबाइनः । सालाहणो । चक्रवाक:ः। चक्काश्रो | अत एव 
प्रतिपेधात समासे5पि स्व॒रस्य सन्धी भिन्नपदत्वम्‌ || 

त्यादे: | १॥ ११ | त्यादीनां स्वरस्थ स्वरे परे सन्धिने 


भवति ॥ भवति इद्द | होह इद्द ॥ 


अथ व्यंजनसन्धिः 


अन्त्यव्यण्जनस्थ || १ ॥ ११ ॥ ब॒गित्यलुबत्त ते। शब्दानां 
यदू अन्त्यव्यत्जनं तस्य लुक भत्वति ॥ यावत्‌-जाब । तावत्‌-वाब । 
यशस-जसो । जन्मन्‌-जम्मी । तमस, तमो । समासे तु वाक्य विभकक्‍त्य 
पेक्षायाम्‌ अन्त्यख््म्‌ अ्रनन्त्यत्वं च। तेनोमयमपि भवति। वाक्यापेक्षया 
अनन्त्यत्वं, विभकत्यपेक्ञया च अन्त्यत्वमू इति । सदू-भिक्ुः ! 
सभिक्खू | सदूजनः । सज्जणोी । एतदू गुणा: | एञ गुणा । धदू-गुणा. | 
तर्गुणा । 

न अदुदो! ॥ १ ॥ १२ ॥ श्रद्‌ दद इत्येतयोरन्त्यव्यअजनस्य 
लुग न भवतति ॥ श्रदधितम । सदृहिअं | श्रद्धा | सद्धा । उद्गतम्‌ | 
“उगगय॑ | उद्नतम्‌ | उन्नय ।| 

१ गगने एवं गन्धपुर्टी कुवंन्ति तव कोलनार्य: ॥ अच्र गन्ध उडिमिति इत्यत्र 
टकार उद्ध तस्वर: तस्मिन्‌ परे सन्धिन । 
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निद्‌ रोवा | १॥ १३ ॥ निर्‌ दुर्‌ इत्येतयोरन्ट्यव्यन्जनस्य 
लुग वा भव॒ति | निःसहँ। निस्सहं । नीसहं | ठु-सहः । दुस्सहो। 
दूसहो । ढुःखितः | दुक्खिओ | दुद्धिश्रो ॥ 

स्वरेषन्तरश्च || १ ॥ १४ १ अन्चरो निदु रोश्चान्त्यव्यड्ज- 
नस्य सरघरे परे लुगूत भवति ॥ श्न्तरात्मा | अंतरप्पा 'भस्मात्मनो 
पोबा २५२ इति त्मस्य पः ॥ निरंतरं। निरवशेषम्‌ । निरवसेसं। 
दुरुत्तरं । दुस्वगाहं । कचिदू भवत्यपि । अन्तरोपरि । अन्धोवरि ॥ रस्य 
विसर्गे कृते अतो डो विसगेस्य' इति विसगगस्थाने डिदोकार: ॥ 

स्त्रियाम्र आदू अविद्य त:।। १ ॥ १५ ॥ स्त्रियां चत्त मानस्य 
शब्दस्य अन्त्यव्यःः-जनस्य आत्त्वं॑ भवाति, विद्य च्छब्दं व्जेयित्वा । 
लुगपवाद: ॥ सरित्‌ ।सरिआ । प्रतिपत्‌ । पांडबआ । सम्पत्‌ । 


संपञ्ना । वहुत्ताधिकारातू ईपत्स्पृष्टतरयश्र तिर॒पि। सरिया, पाडिवया, 
संपया | अविद्यू त इति कि । बिज्जू ॥ 


रोरा॥ १ ॥ १६ || स्त्रियं वत्त मातस्य अन्त्यरेफस्य रा 
इत्यादेशों भत्रति ॥ आत्त्वापवाइ. । गिर्‌ । गिरा। पुर्‌। पुरा। 
धुर्‌ | घुरा ॥ 

ज्ुधो हा ॥ १॥ १७ || छथ्‌ शब्दस्य अन्त्यव्यच्जनस्य 
हादेशों भवति | छुघ्‌ | छुद्द ॥ 

श्रदादे-रत्‌ || १ ॥ १८ | शरदादे-रच्त्यन्यव्जनस्यथ अदू 
भव॒ति ॥ शरद्‌ | सरओ। भिषरकू। सिसओ | 

दिकगप्राइपो:; सः ॥ १॥ १६ ॥ एबयोरन्त्यव्य्जनस्थ सो 
भवति ॥ दिक्‌ | दिखा प्राइद। पाडसो ॥ 

आसुरप्सरसोबा || १ || २० || अनयोरन्त्यन्यव्जनस्थ सो 
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4 सबति | दीरघायुष्‌। दीह्ाउसो, दीद्वाऊ। अप्सरस्‌ । अच्छरसा | हस्वात्‌ 
श्य-श्व-त्स-प्साम्‌ अनिश्चले | इति प्सस्य छः | अच्छरा ॥ 

कही है; || १ ॥ २१ || ककुस्‌ शब्दस्य अन्त्यव्यल्जनस्य 
हो भर्वात | ककुस्‌ | कउह्ा ॥ 


धनुपो वा | १ ॥ २२ ॥ पधहुःशव्दस्थ अन्त्यव्यंजनस्य हो 
वा भवति, धनुप्‌ | घणुहंँ, वर ॥ 

मोष्नुसखारः ॥ १ | २३ ॥ अन्‍्त्यमकारस्य अनु ध्वारो 
भवति || जल॑ | फल । वृत्तं | वच्छ । गिर्रि पेच्छ । क्विद्नन्त्यस्यापि 
बणुमि वशम्सि ॥ 

वा सवरे सश्व | १ ॥ २७ ॥ अन्त्यसकारस्य सरे 
परेउनुस्वारों वा भब॒ति ॥ पत्ते लुगषवादों मस्य मकारश्च भवति। बंदे 
उसभ अजियं, उसममजिअत्र च॒ वंदे। बहुलाबिकाराद अन्त्यस्यापि 
व्यजञनस्य मकार: । साक्षात्‌ । सक्खं । 'ब्रा्ज्ययोत्थातादाबदात:” इति 
आ इत्यस्थ त्र: ॥ यत्‌ | ज॑ । वत्‌ | त। दिष्व्रकू। बीसखु । “ध्यूतिविष्य- 
पवोरु. | १५२ इति श्रकास्प उत्वम्‌ | प्रथक। पिह्ढं । सम्यक्‌ | सम्म॑ । 
ऋषधक्‌। इह | इद्दक आश्लेष्ट्रकम इद्दय आलेट्ट ये इत्यादि ॥ 

उ्जणनों व्यच्जने ॥ १ ॥ २५ | उचणन इत्येषां स्थाने 
व्यंजने परेष्नुस्वारों भवति | (८) । पक्ति.। पंती । एराहः मुख: । परंम्नहो 
(व) कठ्चुक'ः | कंचुओ | लाउछन | लंछणं (ण) । पस्मुख:ः । छंमुद्दो । 
उत्कण्ठा । उक्कठा (न) । सन्ध्या । संझा । विन्घ्य: | विमी ॥ 

वक्रादावन्तः || १ ॥ २६ || वक्रादियु अथादशेन प्रथमादेः 
स्परस्यान्द आयमरूपोज्ठुस्थारों भत्नत्ति | वक्त । बंके | ज्यस्रम्‌ । तंस । 
अश्र्‌ । अ्रसू । स्मश्र॒ । मस्‌ | एच्छ | पुछ | गुच्छ । युछ । झूड्धा 
सुढा | पशु : ॥ पंसू । छुध्तमू | बुध । कर्कोटः | कंकोडो | कुडमल 
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कुपल । 'डमक्मो, २५२! इति ड्मस्थ पः । दर्शनम्‌। दंसण। 
वृश्चिक: | विंछिओ। यूष्टि:। गिठी । मार्जार: | संजारो | एप्शाथरय। 
बयस्‍्य: । वर्यंसो । मनस्विन्‌ | सणंसी । सनस्विती | सणंसिणी । मन 
शिला | सशंसित्षा | प्रतिश्न त-पडंसुआ । पथिप्रथिवीत्यादिना, इकारस्ब 
अकार:। एयु ट्वितीयस्य उपरि | अवबरि | अतिसु स्तकम्‌ । अशिउ तय॑ 
अइसु तथे | इत्यादि अनयोस्तृदीयस्य क्विच्छन्दपूरणे४पि । देव॑ नागछु 
चरण । कचिन्न भवतति । रिट्टी । सब्चारो। सणसिला । आंवे। 
सणोसित्ता, श्रशसुत्तयं ॥ 


कवा स्थादेशंखी-जां || १ ॥ २७ ॥ क्लवाया: स्थादीनां 
सच यो णसू तयोरजुस्वारो उन्त्यो वा भवत्ति ॥ कला | कृत्वा | काऊझणं 
क्त्वस्तुमत्त ण॒तुआणा , इति क्लस्तृशादेश.। काऊण काउश्वाणं 


काउआखण | स्यथादि | वृच्तेन | बच्छेण वच्छेण। वक्षेपु। बच्छेस' बच्छेसु । 
शस्योरिति कि | करिञश् अग्गिणो ॥ 


विंशत्यादे-लु कू ॥ १॥ २८ ॥। विंशत्यादेरतुस्वास्स्य लुक 


भवति ॥ विशत्ति. । बोसा | त्रिंशत्‌। तीसा | सं€कूतं सक्कय | संस्कार: । 
सकारो इत्यादि ॥ 


मांसदे-बों १ ॥ २६ | मांसादेरशुस्वारस्थ लुक वा भवति । 
सांसम्‌। सास | मंसं। मांसलम्‌ | मासलं | मंसल॑। कांध्यम्‌ । कासं । कंसे । 
पांसु: | पासू । पंसू । कथम्‌ | कह | कहूँ | एबम्‌ | एवं। एवं | चूनम्‌। 
नूस, । नूण | इदानीमू । इआशि | इञार्शि | दानीम्‌ । दाणि । दाशिं। 
किप्‌ करोमि। कि करेसि कि करेमि। संमुर्ख। समुहं। समुहं। 


. विंशुकं | किसुअ | किंछुअ' | सिंह: | सीहो । सिघो इत्यादि || 


वर्गेज्ल्त्यो वा | १ ॥ ३० ॥ भद॒स्वारस्थ वर्ग परे प्रत्यासत्ते - 
स्वस्थेव वर्गेस्य अन्त्यो वा सव॒ति । पड. । पह्छे । पंकी ( शक्ल । सट्ठो। 
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संखो। अद्नणम्‌। अद्गणं । अगणं। लह्न॒नम्‌ | लट्ठणं । लघणां। 
कज्चुकः । कञ्चुओ | कंचुआ । लाड्छतम्‌ । लब्छुणं | लंबरणं । 
अटडि:जतम्‌ | अड्जकिओआ । अजिआ' | सन्ध्या | सब्म्मा | संझा ।कणए्टकः | 
कटंओो, करटओ । उत्करठा । उक्कएठा, उक्कठा। काण्डमू। कारड। 
फंड | पणढ: | सणढो, संढो । अन्तरम्‌ | अन्तरं, अ'तरं। पंथः | पन्‍्यो, 
पंथो । चन्द्र: | चन्दो, चंदो । बान्धवः। बन्धओ, बंधओ ! कम्पते | 
कम्पइ, कंपइ ! काँक्षति | बम्फह, वंफइ । कदंत्रः। कलम्बो, कदंवे वा 
इति दस्य ल. | कलंबी । आर'भः । आरम्भो | आरंभो | वर्ग इति कि 
संशय: | संतझो | संहरति | संहरइ। नित्यमिच्छुन्ति अन्ये ॥ 


खरादसंयुक्तस्थानादे! ॥ १ || १७६ || अ्धिकारो5यं । यदू 
इत ऊष्धम्‌ अनुक्रसिष्यामस्तत्‌ स्वरात्‌ परस्य असंयुक्तस्य अनादेमेवतीति 
वेदितव्यम्‌ ॥ 


कग-चज-तद-पयवां आयो लुक ॥ १ ॥ १७७ ॥ सराल.. 
रेषाम्‌ अनादिभूतानाम्‌ असंयुक्तानां कगचजतदपयबां आये लुक्‌ 
भवति । (क) तीथेंकर- । तित्थयरों । लोकः | लोओ । शक । सयकढ॑ । 
सठा शकद कैठमे ढः | ईत टस्य ढ. । (ग) नग: । नओ । नगरम्‌। 
जलथबरं | सगाइु:। मशथझो, (च) शच्री। सई। कचग्रह: । ऋूयरगहो । 
काचमणि: | कायमणों । (ज) प्रजापति: । पयावई। (त) रसातलम । 
रसायलं | पावालम्‌ | पायालं । यति: | जई । (द) गदा । गया। मद्नः । 
सयणो । (प) रिपुः | रिक। खुतुरुषः | सुडरिसो । (य) नयनम्‌ | नयरां । 
दयालु. । दयालू । वियोग: | वि्ञोओऔ | (ब) लावर्यम्‌ | ज्ञायर्णं । श्रयो 
ग्रहणात क्वचिन्न सवति । खुकुसुमं | सुकुसुमं । प्रयागजल । पयागजलं । 
सुगतः | सुगओ । अगुरु:। अगुरू। सचाफ्म। सचाव॑ | व्यजनम | 
विजणं । खुतारम्‌ | खुतारं। विद्दुर:। विदुरो। सपापम्‌ | सवाबं। 
सम्वायः: | समवाओ | देवः । देवो | दालव:। दाणवो। स्परादित्येव 
शंकर । संकरो | संधम:ः । संगतो | नक्ष्तंचरः | नक्कंचरों | घन॑जय: । 


( हेई ) 


घरणणंजओ | ट्विपंतपः घिसंतओ पुरंदर.। पुरंद्रो | संबृत. संवुंडी | संबर' । 
संबरो । असंयुक्तस्य इत्येब। अर्कः अक्को। वर्ग: बग्गो। अबः। 
अठ्वो | अर्च । अच्चो | बज्रम्‌ । बब्जं | घूते:। घुसो । उद्दाम. । उद्दामो । 
विप्र. | विप्पो | कार्यप्‌ | कब्ज । सर्वम्‌ । सब्वं | क्वचित्‌ संयुक्तस्यापि 
नक्त' चरो । नक्कंचरो । अनादेरित्येव | कालः। कालो | गन्धः। गन्धो । 
चोर ।चोरो। जार: जारो । तरु। तरू । दब. दवो | पापम्‌ | पाव॑ । वर्ण । 
बण्णो। यकारस्य आदि भूतस्य जत्व॑ं तु बचयते। समासे तु वाक्यविभक्त्य- 
पेक्षया भिन्नपदक्ष्यमपि विबताते। तेन तत्र यथा द््शेन्म्‌ उमयमपि 
भवृति | खुखकर. । सुहकरो । सुह्ष्यरों ।आगमिक' | ऋगमिओ । आय- 
मिओ । जरूचर | जलचरो | जलयरो | बहुतर:। बहुतरो। बहुअ्ररो। खुखद:। 
सुहदो | सुहओ । इत्यादि । क्वचिदादेरपि | प पुत.।स उण । स च | 
सो अर | चिहमम्‌ | इन्ध। चिह्न न्धोवा इति हस्य धः | क्वचिब्वत्य ज:। 
पिशाची । पिसाजी । एकत्वम्‌। एगतत' । एकः | एगो | अम्ुक: । अपुगो | 
असुक । असुगो | श्रावक: । सावगो | आकार: । आगारो। तीर्थंकर; । 
तित्थगरो | आकर्ष । आगरिसों। लोकसस्‍्य उद्योतकरा | लोगस्पउब्जो- 
अगरा । इत्यादिपु तु व्यत्यश्व | इत्येवकस्य गत्वम्‌। आप अन्यद्पि 
दृश्यते आकुबचनम्‌ | आउटणुं | अतन्र चस्य टत्वम्‌। , 


यम्नुना-चामुण्डा-काम्ुकातिमुक्तके मोधजुनासिक्थ ॥ १॥ 
१७८ || एघु सस्‍्य लुक भवति, लुकि च सति मस्य स्थाने5नुनासिको 
भवति | यसुत्ता । जज णा। चामुएडा | चाउ णडा | कामुक । का ओ। 
अतिसुक्तकम्‌ । अणिउ त्तयं । क्वचिन्न भवति | जअइमुत्तयं । 
्रइमु त्तञ ॥ ह 

नावणात्‌ प१ ॥ १ ॥ १७६ || अवर्णात्‌ परस्य अनादे: पस्य 


लुक न भबति | शपथः | सबद्दो । पोत; इति पस्य बकारादेश: । शाप. । 
सावो । अनादेरित्येच । परपुषठ, | परज््टो ॥ 


( ३४ ) 


अवणों य श्रुतिः॥ १॥ १८० ॥ कंगचजेत्यादिता छुकि सति/ 
शेषोश्वर्णोब्वर्णात्परो लघुप्रयत्नतर यकारश्रु तिर्भवति । (क) तीर्थ ऋरः | 
तित्थवसे | शक्दम्‌। सयं । नगरम । नयर॑ | सगाक्न । मयंको | कंत्र 
ग्रह: | कयरगहो । काचसणि: | कायसणी । रजतम्‌ | रयय | प्रजापति. | 
पयावई । रसातलम्‌ | रसायलं | पातालम्‌ | पायाल॑ । मदन. । मयणों | 
गंदा | गया । नयनम्‌ | नयखणं । दयालु: | दयालू | लावण्यम्‌ | लायण्ण | 
श्रवर्ण इति कि ? शकुनः | सउणो | प्रगुणः | पडणो | अचुरं। पउरं। 
राजीव । राईवं | तिहतः । निहओ । निनदः । निनओ । वायु: | वाऊ | 
काप: | कई | अंबर्णा दित्येव | लोघरय | को अस्स | देवर: | देअरो | 
क्वचिद्‌ भवति ।'पिवति | पियहइ | 

कुब्ज-कर्पर-कीलके कः खो5पुष्पे || १ ॥ १८१ ॥ एपु करव 
खो भवति पुष्प॑ चेत्‌ कुबज्ञाभियेयं न भवति | कुष्ज: | खुज्लो । कर्परम्‌। ह 
खप्पर । | कीलक: | खीलओ, अपुष्प इति कि। वन्धित' कुब्जकप्रसू-: 
लम्‌ । बंघेउ' कुल्मयपसूरं । भ्रार्पेडन्यत्रापि । कासितम्‌ | खासि | कसित | 
खखसिओआ ॥ 

मरकत-मदकले गः कन्दुके त्वाढे। || १ ॥ १८२ || अनयो 
कस्य गो भवति कन्दुके त्वायस्य कस्य | मरकतम्‌ । मरगय॑ | मदकल,. 
मयगलो । कन्दुरम्‌ | गेंदुअआ । एच्छय्यादी | १। ५७। इति अकाररू 
प्त्त्वम्‌ ॥ 

किराते च। || १ ॥ १८३ || किराते कस्य चो भवति 
किरातः | चित्नाओ । हरिद्रादी लः ।$।२५४। इति रस्य लः । पुलिन्दे ए4 
अय॑ं विधि', कामरूपिणि तु नेष्यते। नम्ामो धरकिरांतं | नमिमो 
हरकिरायं ॥ 

शीकरे भहों वा ॥ १ ॥ १८४ || शीकरे कस्य भद्दौ वा 
भवतः । सीकर: । सीभरो, सीहरो । पत्ते सीऋरो ॥ 


( ई४ ) 


चन्द्रिकायां म: ॥ १ ॥ १८४ ॥ चन्द्रिकाशब्दे कस्यमो भवति। 
चंद्रिका | चन्दिसा ॥ 


निकष-स्फटिक चिकुरे ह:।| १ ॥ १८६ ॥ एपु कस्य हो 
भवति । निकषः । निहसो ॥ 


स्फटिके लः ॥ १ ॥ १६७ ॥ स्फटिके ठस्य लो भवति। 
रफटिक.। फलिहो । चिकुर:। चिहुरों। चिहुरशब्दः संस्कृतेषपोति 
दुगे: ॥। 


खघथघभाम्‌ ॥| १ ॥ १८७॥ खरात्परेषाम शअसंयुक्तानाम्‌ 
अनादिभूतानां ख-घध-थ-घ-भाम्‌ प्रायो हो भवति । (ख) शाखा | साहा । 
मैंधुखम। सु हक मेखला। मेहला। लिखति। लिहइ। (घ) मेघ॥ मेहदो। जघनम्‌। 
जहणुं । माघ। साहो । ज्ाघते | लाहइ। (थ) नाथ. | नाहो | आवसथः । 
आवसहो । मिथुनम्‌ । मिहुणं । कथयति । कहइ। (घ) साधु: । साहू। 
व्याघ. | वबाहो। बधिर: | बहिरो। बाधते। बाहुइ। इन्द्रधनु:। इन्द 
हुणू | (भ) सभा | सहा | स्वभाव. सहावो | सभम्‌ | नहं ।-स्तन-भर: । 
थणहरो । शोभते । सोहइ । स्थरादित्येव । शंख. । संखो । संघ: । संघो। 
कन्था। कंथा। वन्ध:। बंधो। खम्भ.। खंभो । असंयुक्तस्य इत्येब् । 
आख्याति | अक्खाइ। अध्येते | अग्घइ | कथ्यते | कत्थइ । सिध्यक: | 
सिद्ध श्रो | बन्ध्यते | बंधइ | ल्म्यते । लब्भइ | अनादेरित्येव ) गजेन्ति' 
खे भेघा. । गज्जंते खे मेहा | गच्छति घन: । गरुछुइ घणो । प्राय इस्येव, 
स्षपस््॒त.। सरिसवखलतो | प्रलयघनः। पलयघणो | अस्थिरो। 
“पिनधर्म:। अथिरोजिणधम्मो | प्रशष्डभयोनभ: | पणइमओ लनम॑॥ 


पृथक्ति धो बाग। १ ॥ १८८ | प्रथक्शब्दे थस्य थो वा- 
भवति | पृंथकू | पिघ॑ । पुथ॑ | पिहं । पुहं ॥ 


(६ रे६ ) 


: शहले खश का ॥ १॥ १८६ || शुद्धलशब्दे खस्य को भव॑ति ।/ 
ल्म्‌। संकलं | 
पुन्नाग-सागिन्योगों म। ॥ १ ॥ १६० || अनयो-गेंश्य मो 
भवति | पुस्नागानि वसन्‍्ते। पुन्नामाइ वसंते | भामिनी । सामिणी ॥ 
छागे लः || १॥| १६१ || छागे गर्य लो भवति। छाग.। 
छात्ो । छागी । छाली ॥॥ 
. सचितपिशाचयोश्रः सन्नी वा॥ १ ॥ १६३ ॥ अनयो-श्रस्य 


यथासंख्य॑ स ल्ल इत्यादेशी वा भवत: । खाचित. | खसिओ। खइओ। 
पिशाच: । पिसल्लो ॥ पिसाओ । 


जटिले जो की वा॥ १ || १६४ ॥ जठिले जस्य को।वा 
भवति।॥ ' 

टो ढ) || १ ॥१६५॥ स्व॒रातरस्य असंयुक्तस्य अनादे. ठस्य 
डो भवति | जठिल. । कडिलो | जडिलो | नठः । नडो । मठ. । भडो। 
घट: | घडो | घटति | घडइ। स्वरादित्येव | घंठा। असंयुक्तस्येत्येब । 
खदवा , खट्टा। अनादेरित्येव | टक्क.। ठक्की | क्वचिन्तर भव॒ति । अदति | 
अटदह॥ है ' 

सटा-शकद-कैटमे 6 || १॥ १६६ |॥ एछ टस्य ढो भवति। 
सठा।सढा । शकेट: । सयढो 

क्रेठमे भो व।॥| १ ॥| २४० )| केठसे भस्य वो भवति। 
केटभ. । केढबी ॥ ' 

चपेटा पादी वा १ || १६८ ॥ चपेदाशब्दे स्यन्तपदिघातों 


कक लो वा भवति | चपेटा | चब्रित्ञा । चविडा | पाठ्यति । फालेइ 
फाडेइ् ॥ 


(६ ३७ ) 


ठो 6ः॥ १॥ १६६ ॥ खरात्परस्यासंयुक्तस्यानादेः ठस्य ढो 
सबति | सठ: | सढो । शठ' | सढो । मठ: | कमढो । कुठार . । छुढारो । 
पठति। पढइ। स्वरादित्येब, बैकुण्ठ: ! वेकुठो । असयुक्तस्येत्येव, 
तिएठति | चिट्ट३ । अनादे रित्येब | हृदये तिछति | हिझ्मए ठाइ । 


अड्भोठे ल्ः ॥ १ ॥ २०० ॥ भझ्लीठे ठस्य द्विसक्तो ल्लो भवति । 
अ्लेठतैल्घतम्‌ । अ कोल्ल तेल्लतुप्पं। अद्लोठतैल्नतप्पं देश्योड्यं शब्द्‌ः ॥ 


पिठरे हो वा रश्च ड:॥ १ ॥ २०१ ॥ पिठरे ठस्य होबा 
भवति। तत्सन्नियोगे च र॒स्य डो भवति । पिठरः। पिहडो। पिढरो ॥ 


डो लः॥| १॥ २०२॥ खरासरस्यासयुक्तस्य अनादे-डंस्य प्रायो 
लो भवति | बडवा सुख । वल्षयामुह । गरुड. | गरुलो | तडागं । तलाय॑। 
क्रोडति । कीलइ । स्वरादित्येव । मुण्ड | सोड । कुए्ड | कोड । असंयुक्तश्य 
इत्येव | खड़: । खग्गो । अनादेरित्येब | रसते डिम्भ. | रमइ डिंभो। 
प्रायोग्रहणात्‌ । क्वचित विकल्प: | वडिशम्‌ । बडिसं । वल्तिसं। 
दाडिसम्‌ | दाल्षिस । दाडिमं । गुड. | गुल्ो । गुओे। लाडी। णाली। 
नांडी | नडम | णत्नं | णुड । आपीड.। आवेडो। शआमेलो। नीपापीडे 
मो वा इति पस्य स. । एत्पीयू पेत्यादिसा ईकारस्य एत्त्यमम्‌ च। क्वचिन्न 
भवरति | निबिड | गोड. । गडडो | पीडितम्‌ | पीडिश्र' । नीडम्‌ | लीडे। 
उड़: | उदड़ू | तडित्‌। तडी । इत्यादि । हे 


वेणों णोबा॥ १ ॥ २०३ | वेणो ण॒स्य लो वा भतति। 
वेणु. | वेलू | वेणू । 


. तुच्छे तथद्यो वा॥ १ ॥,२०४ || तच्छरशब्दे तत्य चछ् हत्या- 
देशो वा मवतः । तुच्छ । चुच्छ | छुच्छ॑ | ठुच्छ॑ ॥ 


( रे८ ) 


तगर-सर-तूबरे 2: ॥। १ | २०४ || एपु तस्य ठो भवत्ि | 
तगर: | ठगरो | त्रसरः | ठखरो । तूबर: | टूवरो ॥ 

प्रत्यादी ड: ॥ १ ॥| २०६ | भत्यादिषु तस्य डो भवति । 
प्रतिपन्न' | पडिबन्न | प्रतिभास:। पडिहासो | प्रतिहार:। पडिह्दारो ! 
प्रतिस्पद्धि । पाडिप्फद्धी | प्रतिसार' | पडिसारो। प्रतिनिवृत्त | पडि- 
भनियत्त । प्रतिमा | पडिसा | श्रतिपदा | पडिवय | अतिश्र्‌ तू । पडंसुआ। 
प्रतिकरोति | पडिकरइ | प्रभ्न॒त्ति | पहुडि | ग्राश्ववम्‌ | पाहुंडं | व्याप्रतः | 
वाबडो । पताक़ा | पडाया | विभोत क्र: । वहेडओ । हरीतकी | हरडई। 
हरीतक्या भीतोउ्त इति ईकारस्य 'अः | मृतकम्‌ | मडयं । आर्प | दुष्क्ृतं | 
दुकड | सुकृतं | सुकड | आहृतम्‌ | आहड | अवह्नतम्‌ । अवहृ्ड । इत्यादि | 
प्राय इत्येब | प्रतिसम्य | पह्समय | प्रतीप। पईव॑ | संप्रति। संपइ । 
प्रतिष्ठान । पह्द्ठाणं | अ्रतिछ्ठा | पहट्ठा । प्रतिज्ञा । पहएणा । इत्यादि ॥ 

इच्चे वेतसे || १ ॥ २०७ || वेवसे दर्य डो सब्ति इच्तवे सति। 
वेतस. | वेडिसो । इ. स्वप्तादी इत्यस्य इ:। इच्तत इति क्लि। वेअसो, 
श्रत्न इच्ब इति व्याइत्तिवलात इ.स्वतादी, इति इकारो न भ्वति ॥ 


गर्मितातिपुक्तके णः | १॥ २०८ ॥ अनयोस्तस्य णो 
भत्रति | गर्भितः | गव्भिणो | अतिमुक्तकम्‌ । श्रणिउ तयं॑ | यप्तुना चासुं- 
ण्डातिमुक्तेत्यादिता मलोपः। क्वचितन्न भत्रति। अइम॒त्तयं। कथम्‌ 
एराबणो | ऐराबणशब्दस्य भत्रिष्यतीठिशेष. । एराजश्नो इतित 
ऐरावतशब्द्स्य ॥ 3) 

रुदिते दिना एण) || १ २०६ || रुदिते दिना सद्ट तस्य 
द्विरक्तो एणो भवति | रुद्तिम्‌। रुण्णं। शअ्रत्र केचिदू ऋत्थादिपुद 
इत्यारूधबन्त: । स तु शोरसेनी मागधीविषय एवं दृश्यते, इति नोच्यते | 
प्राऊते हि | ऋतु: । रिक्त । उऊ। रजत॑ | रफ्ये । एतदू | एअ। गत: । 
गओओ | आगतः | आगओ | सांग्रतं | संपर्य । यत: | जञ। ततः | 


( ३६ ) 


तओ । छत | कय्य | हृत। हयं। हृताशः। इयासो। श्रतः। छुओ। 
आकृति.। आकिई | नि त.। निव्वुओ । तात | ताओ | कतर.) कयरों | 
द्वितीय | दुइओ इत्याद्य. प्रयोगा भवत्ति । न पुतः। उदू रयद श्त्यादि । 
क्वचिद्‌ भावे5पि व्यत्ययश्व इत्येव सिद्धम्‌ू दिह्दी इत्येतद्थ त॒ धृत्तेदिद्टि:, 
इति बक््यामः || 

सप्तती २: ॥ १ ॥ २१० ॥| सप्तवो तस्‍््य रो भव॒ति | सप्तति: । 
सत्तरी ॥ 

अतसी-सातवाहने लः ॥ १॥ २११॥ अ्नयेस्वस्यथ लो 
भव॒ति | अतसी | श्रलसी | शाववाहनः । सालाइणो । सालवाहणो । 
सातवाहनी भापा। सालाहणी भासा ।। 

पलिते वा || १ ॥ २१२ || पत्निते तस्थ लो वा भवति | पत्षितम्‌ । 
पतिल | पतिश्र ॥ 


पीते वो ले वा | १ ॥ २१३ ॥ पीते तध्य वो वा भवति। 
स्वाथत्ञकारे परे | पीतत्मम । पीवलं । पीश्रलं | ल इति कि पीतम्‌। पीछ' | 

विवस्ति-बसति-मरत-कातर-म[तुलिड़ हह ॥ १ ॥ २१४ ॥ 
एपु तस्य ही भमव॒ति | वितल्ति । चिहृत्थी। वसत्ति। वसही । बहुला- 
घिकागत क्वचिन्न भत्रति | बसई भरत: । भरहो। कातर । काहली | 
मातुलिज्ञ । माहुलिगं। मातुल्लज्ञशब्दस्य तु मारतु ग ॥ 

मेथि-शिथिर-शिथिल् प्रथमे थस्थय ह ॥ १॥ २१४ ॥ 
एपु थस्य ढो भवति | हृश्याफ्वाद । सेथि । मेढी | शिथिर.। सिढिलो | 
शिथिल्ष । सिढिलो | प्रथमः ) पढमो ॥ 

प्रदीपिदोहदे ला । १ ॥ २२१ ॥ पूर्व दीप्यतो घातो 


दोहदशब्दे चदृस्‍्य लो भवति। प्रदीपयति। पत्नौवेइ। प्रदीप्कमू । 
पत्तित्त ॥ 


( ४० ) 


.दशनदए-दग्धदोला-दणडदर-दाहदम्ध-इभे-कदनदो-हदे. दो 
वा ४) || १ ॥ २१७ एपु दस्य डो वा भवति। दशनम्‌। डसण॑ं, 
द्सण । दष्ठ. । डट्ठो | दद्ढो । दग्धः | डड़ो । दड्डे । दोला। डोला | 
दोला | दस्य. | डण्डो । दण्डो | दर | डरो। दरो। दाह. । डाहो। 
दाहो । दम्भ:। डस्सो। दम्भो। दर्भ.। डब्मो। दब्भो। कदनम | 
कडणां | कयणं | दोहद: | डोहलो | दोहलो । दरशब्दस्य व भयाथ 
वृत्त रेव भवति | अन्यत्र दर दुलिआ । ह 

दंशदहों; || १ ॥ २१८ ॥ अनयो धात्बो-देस्य डो 'सवति। 
दशति | डसइ । दहति | डहुइ ॥ 

संख्या-गद्गदे रः )| १ ॥ २१६ || संख्यावायिति गदगद्शब्दे 
च दस्य रो भवतति | एकादश: । एआरह | द्वादश' | बारह * त्रयोदश । 
तेरह | गद्गदम्‌ | गर्गर। अनादेरित्येब ते दस, असयुक्तस्य इल्येव 
चतु दश । चछ्दह ॥ 

कदल्पाम्‌ अद्ू मे ॥ १ ॥ २२० ॥ अद्रमवाचिनि कदलीशब्दे 
दस्य रो भवति। कदली । करली । अद्रम इति कि | कयली । केली ॥ 

कद म्बे वा || १ || २२२ ॥ करम्ष शब्दे दस्य लो वा भवति | 
कदृम्ब । कलंबो | कयत्रो । 

दीपी थो वा | १ ॥ २२३ ॥ दीप्यतो दस्य थो वा भवति । 
दीप्यते | घिप्पह । दिप्पइ ॥ 

कदर्थिते व: || १ ॥ २२४ ॥ कदर्थिते दस्य वो भत्रति। 


कदर्थित । (वृत्तप्रवृत्तमृत्तिकापत्तनकदर्थिति 5 इति थस्प ८ । 
कबट्टिओ ॥ । 


ककुदे ह:॥ १॥ २२४ | कहुदे दस्य हो सब॒ति। ककुदं । 
कउह ॥ 


( ४१ ) 


निपधे धो ढः ॥॥ १॥ २२६ || निपत्ने धस्थ ढो भवति, 
लिय्रध:। लिसढो ॥ 

वोषधे || १ || २:७ | | ओपधे धस्य ढो वा भवति । 
ओऔपधम्‌ | ओसढं ओसहं ॥ 

नो णः ॥ १ ॥ १२८ ॥ स्व॒रास स्यासंयुक्तस्यानादे नैस्‍्य शो 


भवत्ति ॥ कनेकम्‌ । कणयं | सदलः । सयणो । बच | वयणं | नयनम्‌ । 
नयणं | सानयति | साणइ। आर्पे आरनाहूम्‌ | आरनालं | अनित्ः । 
असिलो | अनलः । अनलो | इत्यायपि | 


वादों ॥ १ ॥ २२६ ॥| असंयुक्तत्य आदो वर्तमानस्य नस्‍स्य 


- णो वा भवति॥ नर. । णरो। तरो, | नदी | णई | नई । नेति। रोइ। 
नइ। असंयुकतस्थेत्येब | न्याय. | नाओ | 


निम्द-नापिते ल-एहं वा || १ || २३० || अतयो-नेस्य ल 


रह इत्पादेशों वा भवतः ॥ लिम्ब.] लिसस्‍्चों | निम्बो | न्ञापित. । रुद्धा 
विओो। न्ाविओ ॥ 


पोवः ॥ १ ॥ २ २१॥ स्वगतरस्याथयुक्तस्यानादे: पस्य 
प्रायो वो भवति | शपथः | सवहो | श्राप + साबो। उपसर्गः। डबसब्गो | 
अदीप । पईवो | काश्यप: । कासवो | पायम्‌ | पा | उपसा। उबसा। 
कपिलम | कविलं | ऊँणपम्‌। छुणवं | कज्ञाप.। कलावो | कपालसू | 
कवाले | मद्िपाद्ध.। महिवालो। ओोपायति। गोचइ | तपति। तबड़। 
स्व॒रादित्येद । कम्पत्ते | कंपई | असंयुक्तस्य इत्येच | अप्रमत्त:। 
आपमत्तो। अलादेरित्येब । सुखेनपठति | सुह्देश पढइ। प्राय इत्येच | 
कपि.। कई। क्रतु. । रिझे । एतेन पकारस्यथ आप्तयो- 
लेपिवकारथोर्यस्मिन ते श्र तिखुखमुत्पयते स तत्र कार्य. ॥ 


( ४२ ) 


पाटि परुप परिध्र परिखा पनस पारिमद्रों कः॥ ? ॥ २१२॥ 
ण्यन्ते पदिथातों परुपादियु च पस्य फो भवति। पादयति। फालेंड | 
पाों लोबा इति दस्थ लः फाडेद । पहुछः । फरुसी । परिषः | 
फलिदो | परिखा | फलिहा । पनसः । कशसो । पारिमद्रः | फाशिददी | 

प्रभूते व: ॥ १ ॥ २३३ ॥ झखूते पस्य वो भवनि । अभृूतम्‌ | 
वहुत्त । ॥॒ | 

पापद्ं २:॥ १? ॥ २३४ | पावद्धी अपदादी पक्रारस्त्र रो 
भवति | पाप्ि; । पारद्धी । 

फो भहीं || १ ॥ २३६ ॥ ख्वरात्परस्यासंयुक्तस्थानादे: फस्थ 
भहीं भवत., क्व्चिदृभ: | रफः | रेसो | शिफा | सिसा | क्वचित्तु ह: 
मुक्ताफलं । मुत्ताइलं | क्वचिदृडभावषि | सफल । सभलं, सहल॑। 
शेफालिका | सेभालिआ, सेंद्ञालिआ | शफरी | सभरी; सहरी । शुफति | 
गुभड । गुददढ स्वरादित्येचा। गुम्फतति | गुफड | असंयुक्तस्थेत्येव। पुष्पस्‌ | 
फुप्फ । अनादेरित्येव । तिष्ठतिफणी । चिट्दइफणी | आय इत्येब । 
कृष्ण फणी | कसण फरणी। 

वो व; || १ | २३७ || स्वरातरस्यासंयुक्तस्थानादेवस्थ वो 
भबति ॥ अलाबृः | अलावू | अलावू । अलाऊ | शवलः | सबलो ॥ 

बविसिन्यां म। ॥ १ ॥ श्श्८ || विसिन्यां वस्य भो भवति, 

विसिनी | भिरूणी | रद्रीलिद्ननिर्देशादिह न भवति । विसतन्तुपेल- 
वानाम्‌। विसतन्तु-पेलवाणं|। 

कवन्धे झ-यों ॥ १ ॥ २३६ ॥ कवन्वे वस्य मयी भवत+, 
कवन्धः | कमनन्‍्वों | कयन्धो ॥ 

बिपमे मो ठो वा ॥ १ ॥ २४१ | विपमे मसस्य ढो वा 
भवति ॥ विपमः । बिसढो | विसमो || 


( ४३ ) 


मन्मये व। || १ ॥ २४२ | सनन्‍्मथशब्दे मस्य वो सवति॥। 
सन्मथः । वम्मदों ॥ 


बामिमन्यों || १ ॥ २४३ ॥ अभिसन्युशब्दे भस्य वो वा 
भसवति ॥ अभिमन्यु; | अहिवन्नू । »हिमन्नू ॥ 


अ्रमरे सो वा ॥ १ ॥ २४४ ॥ भ्रमरशच्दे मस्य सो वा 
भव॒ति || श्रमरः । ससलो । भमरो ॥ 


आदे-यों जः ॥ १ ॥ २४४ ॥| पदादेयैसथ जो भवति ॥ 
यश: | जसो | यसः। जमो । याति । जाइ। आदेरिति किप्‌। अवयवः | 
अचयबो । विन्यः। विशओ, बहुलाधिकारात सोपसगेस्यानादेरपि । 
संयमः । संजमो | संबोग: | संजोगी | अपयश:ः । अवजसो । क्वचितन्न 
सबति | प्रयोग: । पओओ | आप लोपोडपि | यथाख्यातं । अह-क्खाय॑ 
यथाजातम्‌ । अहाजाय॑ं ॥ 


युष्मधर्थपरे तः || १ ॥ २४६ ॥ युष्मच्छबव्देड्थेपरे यस्य तो 
भवति | युष्मादशः। तुम्दारिसो । युष्मदीयः । तुम्हकेरों । श्रथपरइति 
कि । युप्मद्स्मत्यकरणुम्‌ । जुम्हदम्हपयरणं ॥ 
यष्टयां लः || १ || २४७ || चष्दुयां यस्य लो भवति । 
। लट्टी | वे हु-यडि । बेशुलट्टी । इचु यथ्टि. । उच्छु लट्ठी । सधु 
:। महुलद्ो ॥ 
वोत्तरीयानीयतीयक्ृदे जञ) ॥ १ ॥ २४८ ॥ उत्तरीयशब्दे 
अत्तीयतीयक्षयप्रत्ययेपु च चस्‍्य द्विरुक्‍तो जो वा भवति॥ उत्तरीयम्‌। 
उत्तरिज्ञ | उत्तरीझ । (अनीये ) ॥ करणीयम्‌) करशिज्ञ । करणीअ' 
विस्मयतीयमू । विम्द॒यशिज्ञ' विम्दयणीअ' । यापनीयम््‌ । जबशिल्न । 
जवणीअ । (तीय) ट्वितीयः। बिइज्जो । बीओ (कूद) पेया । पेव्ता। पेआ। 


शव अप 
प्वः 


( ४४ ) 


नी श् 
छायायां हो5कान्तों वा ॥ १ ॥ २४६ || अकास्ती वर्तैमाते 
छायाशब्दे यरय हो वा भवति ॥ बृत्तस्यछाया | बच्छस्स छादी। 
चच्छस्स छाया । आतपाभावः। सच्छायम्‌ | सच्छाह । सच्छाव । 
अकान्ताविति किम्‌ ? मुखच्छाया । मुहच्छाया । कान्तिरित्यथः ॥ 


डाहबोी कतिपये ॥ १॥ २४० ॥। कतिपयशव्दे यस्य डाह व 


किरिमेरे रो डः ॥ १ ॥ २४१ ॥ अतयो रस्वे डो भवति। 
किरिः । किडी । भेरः। भेडो || ह 


पर्याणे डा वा ॥ | १ || २४२ ॥| 'र्याणे रस्य डा इत्यादेशो वा 


भवति | पर्याणम्‌ । पडायाणं । पल्लाणं ।। पदश्तपर्याण सौ मार्यल्तः इति 
यस्य लत्बमू। 


करवीरे शा ॥ १ ॥ २४३ ॥ करवीरे प्रथमस्य रस्य णो 
भवति | करवीरः । कणवीरो ॥ 


हरिद्रादी लः ॥ १ ॥ २४४ ॥ इेरिद्वादियु शब्देशु असंयु- 
वेतस्य रस्‍्थ लो भवति। दृरिद्रा | हलिद्वी । दरिद्राति | दलिद्वाइ | 
द्रिद्रः। दल्द्ो । दारिद्रयम्‌ । दालिदद' । हारिद्रः | हलिदो । 
डुषिप्टिरः। ज्हुट्िविलो। शिथिरः | सिह्लो | मुख्यः । मुहल्ो । 
चरणः। चलणो। वस्णः। बलुणो। करुण । कलुणों। अज्जारः। 
इज्जालो। रूत्वार। सवकालो । झुकुमारः। सोमालो । किरातः | 

छो। परिरू। पलिहा। परि६:। फल हो॥ पारिभद्ः । फालि- 
ह्द्दो | कातर:। व द्ल्को | रा; । छुद दो । धपद्दवारम | अऋवहाले | 
अ्रमरः । मसलो । जठरम । जढल॑ं | बठरः। दढ्लो । निष्छुरः । 
निद्टू लो । शत्यादि | ब्हुलाध्विरात च्रश्श्च्दरव पादाश्द्नत् रेव । 


घ 


( ४५ ) 


अन्यत्र चरणकरणं | श्रमरे ससंनियोगे एबं, अन्यत्र अमरो । तथा 
जढरं । बढरो | निष्ठ रो। इत्यादि । 
किक कर 0 

लाहल-लाइल-लाजू से बाद णं; ॥ १ ॥२४६॥ एउ 
आदे-लेस्य शो वा भवति ॥ लाहलः । णारूवते । छाइलो | लांगलसू। 
खंगल। लक्ञलं | लाह्लम्‌ | णज्न ले | लज्स्‍[ल ॥ 

शबे वो सः ॥ १ ॥ २५७ || शबरे बस्य मो भवति, 
शबरः | समरो ॥ 


स्वप्ननीव्योतरो || १ ॥ २५६ ॥ अनयोव॑स्य मो वा भवति, 
स्वप्त।। सिमिणो | सिविणो । नीबी। वदीमी | चीबी ॥ 

स्‍्तुपायां एहो न वा १ ॥ २६१ ॥ स्लुपाशब्दे पस्थ रहः 
णकाराक्रान्ती हो वा भवति । स्लुपा । झुण्हा | सुसा ॥ 


दृश-पाषाणें ६ ॥ १ ॥ २६२ || दशनरन्‍्दे पाषाणशब्दे 
चशपषोर्यथादर्शनं हो वा भवति । दशमुखः । ददू्मुहो | दसमुहो । : 
दशबलः | दहबलो । द्सबलो। दशरथः । वहरद्दो। दसरद्यो | दश । 
दे, देस। एकादश. । एचछरह। द्वादश | बारह। त्रयोदश। तेरह | 
पापाणः । पाहमणो, पासाणो। 


दिवसे सः ॥ १॥ २६३ || दिवसे सस्य दो वा भवति ॥ 
दिवसः | दिवहो | दिवसो |। 
हो घोष्छुस्वारात्‌ ॥ १ ॥| २६४ || अच॒स्वारात्‌ परस्य हस्य 
क्‍ घो पी भवति। सिंहः। सिघो । सीहो । संहारः | संघारों । संहारो। 
* कवाचिदननुस्वाराद॒पि । दाहः । दाघों ॥ 


हि शिरायां वा || १ ॥ २६६ ॥ शिराशब्दे आदेश्छो वा 
भवाते | शिरा । छिरा। सिरा | 


न्‍ 


( ४४ ) 


छायायां हो5कान्तों वा ॥। १ || २७६ || अकास्ती चतेमाने " 
छायाशबव्दे यरय हो वा भ्वति ॥ वृक्तस्यछाया । बच्छस्स छाद्दी | 
वच्छुस्स छाया । आतपासावः | सच्छायम्‌ | सच्छाहं | सच्छाव । 
अकान्ताविति किम ? मुखच्छाया । मुहच्छाया । कान्तिरित्यथ: ॥ 


डाहवो कतिपये ॥ १ | २४० ॥| कतिपयशबव्दे यस्य डाहइ व 
इत्यादेशी पर्यायेण भवतः | कतिपयम्‌। कइवाहं । कइअबं ॥ 


किरिभेरे रो डः ॥ १ ॥ २५१ ॥ अजयो रस्ये डो भवति। 
किरिः । किडी । भेरः। भेडो॥। । 


पर्याणे डा वा )| १ ॥ २४२ ॥ पर्याणे रस्य ढा इत्यादेशो वा 


भवत्ति ॥ पर्याणम्‌ । पडायाणं | पल्लाणं ॥| पयस्तपर्याएसौबु मार्यत्ः इति 
यस्य लत्बमू। 


करवीरे शु। ॥ १ ॥ २५४३ || करवीरे प्रथमस्य रस्य णो 
भवति | करवीरः । कणवीरो ॥ 


हरिद्रदी लः ॥ १ ॥ २४४ ॥ हेरिद्वादिष शब्देषु असंयु- 
वत्रय रस्य को भूवति। दरिद्रा । हलिद्दी । दरिद्राति | दलिदाइ। 
द्रिद्र:। दलिद्वो । दारिद्रधम्‌ | दालिद । हारिद्रः | हलिद्दो । 
सघधिप्टिरः। ज्हुट्विलो। शिथिरः । सिह्लों | मुख्रः । मुहलो । 
चरणः। चलणो। वसरुणः। वलुणों | करुण । कलुणो। अज्ञारः | 
इबज्चालो। रत्वारः। सबकालो । रुबुमारः। सोमालो । किरात 
चिल्ाऊझोी। परिझा। पहलिहा। परिघः। फलिद्दो॥ पारिमद्रः । फालि- 
दो। कातरः। काहलो। स्गणएः। हृदवों । अपद्ठारम। छवद्दालं । 
अमरः । भसलो | जठरम | जढले | बठरः। वढ्ढते | निष्ठुरः । 
निट्टू लो । इत्यादि | बहुढाध्विरात च्ररए४स्‍्दस्‍्य पाद्र्थ्दृस्त सेव । 


( ४५४ ) 


अन्यत्र चरणकरणं । भ्रमरे ससंत्तियोगे एव, अन्यत्र असमरो । तथा 
जढरं । बढरो | निद्ठ रो । इत्यादि । 
आर आर 0 

लाहल-लाइल-लाड़ से वाद णुं; ॥ १ ॥२४६॥ एज 
आदे-लंस्य णो वा भवति ॥ लाइलः । णादल्ते । छाढलो | लांगलसू। 
णुंगल । लड्डलं । लाज्नलम्‌ | शक लं | लज्ञ,ल ॥ 

शबरे वो म। | १ ॥ २४७ | शबरे बस्य मो भवति, 
शबरः | समरो ॥ 

सप्ननीव्योबों || १ | २५६ || अनयोवेस्य मो वा भवति, 
स्पप्तः। सिमिणो। सिविणों । नीबी। त्ीमी | सीवी ॥ 

स्‍्तुपायां रहो न वा॥ १ ॥ २६१ ॥ स्ल॒ुपाशब्दें पस्य रह 
. णुकाराक्रान्तों हो वा भव॒ति | स्लुपा । खुण्हा | सुसा ॥ 

दश-पाषाणे ६ || १ ॥ २६२ || दशनशव्दे परापाणशब्दे 
चशपोयेथादर्शनं हो वा भवति । दशमुखः । पछ्मुदे । दसमुहो । 
दशवलः | दहवलो । द्सबल्लो । दशरथः | दहरद्दी | दसरद्यो | दश | 
कह, दूखस। एकादशः। एछरह। द्वादश | बारह । त्रयोदश। ततेरह। 
पापाणः । पाहाणो, पासाणो | 

दिवसे सः || १।॥| २६३ || दिवसे सस्य हो वा सबति ॥ 
दिवसः | दिवहो । दिवसों ॥ 

हो घोष्नुखारात्‌ ॥ १॥ २६४ || अनुस्वारात्‌ परस्यथ हस्य 
ः घो वा भवति | सिंहः। सिंघो । सीहछ्यो । संद्वारः | संघारो । संहारो । 

क्वचिदलनुस्वारादपि । दाहः । दाघो ॥ 

श्रायां वा || १ ॥ २६६ | शिराशब्दे आदेश्छो वा 
भवति। शिरा | छिरा। सिरा। 


हि 


्ट 


( ४६ ) 


लुग माजनदनुजराजकुले जः सस्वरस्यथ न वा ॥१॥२६७॥ 
एपु सस्वरस्थ जकारस्प लुगू वा भवति। भाजनस्‌ | भाणं भायणं । 
दरचुजब॒धः । दसुवहो । दरुअवहो । राजकुलम्‌ । राउलं । रायउलं ॥ 


व्याकरणप्राकारागते कगो; ॥| १ ॥ २६८ || एप कस्य गस्य 
च सस्त्ररस्य लुगू वा भवति | व्याकरणम्‌ | वारणं, वायरणं | प्राकारः । 
पारो, पायारो | आगतः | आओ, आयओ ॥ 


किसलयकालायसहदये यः ॥ १ ॥ २६६ ॥ एजु सस्वरस्य 
यकारस्य लुगू वा भवति | किसलयम्‌ | किसलं, किसलयं । कालायसम्‌ | 
कालासं, कालायसं, महाणंवसमाः सहृदयाः ॥ महण्णव-समासहिआ ।। 
यदा ते सहदयेगृहान्ते जाला ते सहिआएहिं-घेप्पंति ॥ 
निरामना।पेंत छृदयस्य दृदवयम्‌ | निसमणुप्विय-हिअस्स दविअय॑ ॥ 


हुगादिव्युदुम्बर-पादपतनपादपीठेउन्तदं; || १ ॥ २७० ॥ एप 
सस्वरस्य दफारस्य अन्तमेध्ये वनेमानस्य लुगू वा भवति ॥ दुर्गादेवी । 
दुग्गावी, दुग्गाए्वी । उदुम्बरः । उस्बरो, उउम्बरों। पादपतनम्‌। 
पावडणं । पायवडरणं । पादपीठम्‌। पावीढं । पायवीढं | अन्तरिति 
कि। दुर्गादेव्यामआदों सा भूत्‌ ॥। 

यात्ततजीवितावत्त धानावट-प्रावारकदेवकुलैबमेवे व! ॥१॥ 
| २७१ | यावदादिपु सस्वरवकारस्य अन्तवेत्त सानस्य लुगू वा 
भवति ॥ यावव्‌ | जा, जाये तावन | ता, ताव। जीवितस। जीअ', 
जीविआ' । आवत)ेसमानः । अत्तनाणो । आवत्तसाणो | अबटः । 
अडो, अवडों। श्रावारकः | पारओ, पावारवों | देवकुलम । देउलं। 


देवउल । एबमेव ।एमेव । एबमेव। अन्‍न्तरित्येव, एबमेव इत्यन्तस्य न 
भवति ॥ 


४ 


( ४७ ) 
अधुना संयुक्तव्यंजनसन्धिविंधी यते 


संयुक्तस्थ || २ || १ || अधिकारोड्यं ज्यायासीत्‌ (२॥ ११४) 
इति यावत्‌, यदित ऊध्वेम्‌ अनुक्रमिष्यामः तत्संयुक्टस्येति वेडितव्यस्‌ ॥ 


कग-टड-तद-प-शपस><क> पास ऊष्बें लुक ॥ २॥ ७७॥ 
संयोगस्य ऊध्ब वर्देमानानाम्‌ एपां व्णोनां लुगू भवति।॥ (क) सुक्‍ते। 
भुत्त | सिक्‍थम्‌ । सित्थं । (गे) दुग्धं। दुद्धं । मुर्घस्‌। सुद्ध 
(ठ) पटपदः। छप्पओ । कटफलसू। कप्फल | (ड) खड्ड' | खगगो । 
पड्जः । सब्जो । (त) उत्पलस्‌ | उप्पलं । उत्पादः। उप्पाओ। 
(द) सदूगुः । मग्गू । सुदुगरः । सोग्गरो | (पे सुप्रः | खुत्तो। 
गुप्तः । गुत्तो । (श) श्लक्ष्णम्‌ | लण्हं | निरचलः | शिच्चलो । श्च्यो- 
तति । चुआइ । (प) गोप्ठिः । शोद्डी । पष्ठ: । छट्ठो । निष्ठुरः। 
निद॒ठुरों । (स) स्खलितः | खलिओ। स्नेहः । नेहों। ><क । ढदु><खम । 
दुक्‍्खं । >:प | अन्त>पातः । अ तप्पाओ | 

अनादो शेपादेशयो-हित्वघ्‌ ॥२।|८६॥ पदस्यानादौ वर्तसानस्य 
लुप्तात्‌ शेपस्य संयुक्तादेशस्य च छ्वित्व॑ सबति ॥ ( शेष ) कल्परु:। कप्पतरु 
भुक्तम्‌ | सुत्त' । दुग्धम्‌। दुद्ध । नरूः | नग्गो । उल्का | उक्का | अक. | 
अक्को । मूर्ख | मुक्खो । आदेश | दष्टः। डकक्‍्को। यक्षः। जक्खो। 

रक्‍्तः। रस्गो। कृतिः। किल्ची। रूकसी | रूप्पी । क्वचित्र सवति 
कृत्स्तः । कसिणो । अनादावित्ति कि । स्खलितम्‌ | खलिआ' | स्थविरः । 
थेरो। स्तम्भ: । खम्भो । द्वयोस्तु ट्वित्वमस्ति एवेति न भवत्ति, 


 बृश्चिकः। विंचुओ, मिन्दिपालः। भिरसिडवालो ॥ 


शक्तमुक्तदशरुग्णमृदुत्वे को वा || २ ॥ २ || एप संयुकतस्य 
को वा भवति | शक्तः। सक्‍को। सत्तो। मुक्तः। मुक्को | मुत्तो । 
दृष्ठ:। डक्‍्को । दशनदष्ठदग्धदोलाइण्डेत्यादिना' दस्य ड । रूग्णः । 


( ४८ ) 


लुक्की छुग्गो | 'क्तेनापवुशाद०: जति से लुक ।। खदुत्वं। माउत्क। 
आत्कृशासदुकमसदुत्वे वा, इति ऋकारस्य आतल्स | माउत्तण ॥ 


के खः क्ाचित्त छ्को ॥ २ ॥ ३ ॥ ज्षम्म खो सवति 
क्वचित्त छम्रावषि ॥ क्षयः | खओ | लक्षणम्‌ | लक्खणु | कित्रचित्त छुका 
अपि | क्ञोणस । खीण | छीणं । भीणु | क्षीयते | मिज्जइ ॥ 


5क्यादी || २ ॥| १७ || अक्ष्याडिपु संयुक्तस्य क्षस्य छो 
भवति | खस्यापबादः। अज्षिम | अच्चछि । इछुः | उच्छू | ग्रवासीक्षो । 
॥।१।६४ । इति इकारस्थोकारः | लक्ष्मी:। लच्छी। कक्षः। कच्छो । 
चुतम | छीय । ३: छुत ।१। ११२। इतें उकारस्य इत्वं | क्षीरमू । 
छीर॑ । सहृशः। मरिच्छोी। बृक्षः। वच्छी । समक्षिका । मच्छिआ। 
च्षेत्रम | छेत्त | छुधा। छुठा | ज्ञुत्ो ह ' इति धो हादेशः | दक्ष: । 
दच्छो । कुक्तिः | कुच्छी | बक्तसल | वच्छ॑ । ज्षुग्णः। छुश्णो | कक्षा | 
कच्छा । ज्ञार. | छारो । कोक्षेयकम्‌ । कुच्छेअय्यं । क्षुरः | छुरो । 
उत्ता । उच्छा । क्षमम्‌ | छयं | साहरुयम्‌। सारिजछ । क्वचित स्थावत- 
शब्देशपि | छड्ञ् ॥ आप | उक्ख खीर | सारिवख इत्याद्यपि रृश्यते । 

ऋते वा ॥ २ ॥ १६ ॥ ऋक्षशव्दे संयुक्तस्य छो वा भदति | 
ऋच्तम्‌ | रिच्छ | रिक्ख। ऋच्षः । रिच्छी, रिवखो | कथ्॑ बूढं ज्षिप्तस्तिति । 
वृत्नक्षिप्रयोरुकफ्खछूडों इति भत्रिष्यति ॥ 

च्षमायां की || २ ॥ १८ || को प्रथ्िव्यां वतंसाने क्षमाशव्दे 
संयुकतस्य छो सब्रति | क्षमा । क्षमा श्लारघारत्नंडन्त्य व्य5्जनान, 
इति अकारागसः छमा | 9्थिची, काहृशिकम्यापि क्मादेशस्य भवति ॥ 
चमा | छमा, काबिति कि। खमा ज्ञान्तिः ॥ 

कज्ुण उत्सलवे ॥ २ ॥ २० || दुण्शवदे उत्सवाभिधायिति 
संयुक्तस्थ छो भवति ॥ क्षण* | छणो, उत्सव इति कि | खणो ॥ 


( ४6६ ) 


, अकस्कृयोर्नाम्ति। २ | 9७ ॥ अनयोसास्ति संज्ायां खो 
मत्रति ॥ (दम) पुष्कर | पोक्खर । पुष्करिणी । पोक््खरिणी । निष्कम्‌ | 
सिक्ख॑ । (स्क) स्कन्धः । खंधो । स्कन्धावारः । खन्‍्धावारों | अवस्कन्दः । 
अवक्‍्खन्दी । नाम्ति इति किम्‌। दुष्फरस्‌ | दुकक्‍करं । निष्क्ापस्‌ । 
लिककस्पं | सिष्कयः | निकओो | नमस्कार । नमोक्करारो । संस्कृतम्‌ । 
सकये॑। सरकार. । सकारो | 


ः शुष्करवन्दे वा || २ ॥ ४ ॥ अत्योः प्कक्तयोः खो व 
मवति ॥ शुष्कम्‌ | सुकखं, सुक्तक । स्कत्दः | खन्‍्दों, कंदो ॥ 
स्वेटकादी | २ || ६ ।॥ ऊवेटकादिपु संथुक्तस्य खो भव॒ति ॥ 
इवेटकः। खेडओ । ह्वेटकशब्दो ब्रिपपर्यायः,। क्षत्रोटकः | खोडओ । 
, स्फोटकः | खोडओ । स्फेटफः। खेडओ । स्फरेटिकः। खेडेओ ॥ 
स्थाणापहरे || २ ॥ ७ ॥ स्थाणो संयुकृस्य खो भबति 
हरश्वेदू घाच्यो न भ्वति ॥ स्थाणुः। खाए। 'अद्दर इति किम । 
सस्‍्थाणुः रेखा । थाणुणो रेहा ॥ 
स्तम्मे स्तो वा || २ ॥ ८ ॥ ख्मशब्दे स्तस्थ खो वा 
सबति ॥ स्तम्भ:। खंसो, थंभो। काप्छादिमयः ॥ 
थठाउस्पन्दे || २ ।| ६ ॥ सनन्‍्दाध्भाववृत्ती स्तम्मे सत्य थठो 
भवतः । स्तम्मः । थंस्ो, ठंसो ॥ स्तम्भ्यत्े | थंभिज्जड | ठंसिज्ज३ ॥ 
हु रक्ते गो वा [। २ | १० ॥ स्क्शब्दे खंयुक्त्य गो था 
“ मदति॥ रक्तः। रग्गो | रो ॥ 


शुल्के ह्वोीवा।। २ |॥ ११ ॥ डल्कशब्दे संयुक्तरय ज्ञगे 
मबति ।| शुल्कम्‌ । सुक्ष, सुक्क ॥ । 


( +० ) 


कृत्तिचत्वरे च। || २ || १२ || अनयोः संयुक्रस्य चो भवति | 
कृतिः । किच्ची । चत्वरम्‌ । 'चच्चरं | 


त्योष्चैत्ये || १ ॥ १३ ॥ चेत्यवर्जितेः स्यक्य चो अबति। 
सत्यमू। सच्च। अत्यय. । पच्चओ ॥ अचैत्य इति किस ॥ चइच ॥ 


प्रत्यूपे घश्च हो वा | २॥ १४ ॥ अत्यूपे त्यस्थ चो भवति 
तत्संनियोगे च पस्य हो वा भवति | पत्यूष:॥ पच्चूद्दे । पच्चूसो ॥ 


खथ्यदध्यां चछजका; क्यचित्‌ ॥ २ ॥ १४ ॥ एप यथा- 
संख्यम्‌ एत्ते क्तचिद्‌ भवन्ति॥ भझुक्त्वा | सोच्चा | ज्ञात्वा। णच्चा। 
अुत्या। सोच्चा ॥ ४थ्बी। पिच्छी ।| विद्यान। विज्जं ॥ बुद्ध्वा। 
बुब्का ॥ 

मोच्चा सयलं पिच्छि विज्ञ' बुज्का अणण्णयग्गामि । 

चइऊण तब काउ' सन्‍्ती पत्तो पत्र परम || 


वृश्चिके श्चेज्चु वा || २ || १६ || इशिचिके श्वे' स स्वरस्य 
स्थाने वचुरादेशो वा भवति। छस्यायवाइः ॥ दृश्चिकः | विव्चुओ। 
विंचुओ ॥ पत्ते विज्छिओ || 'वक्रादावन्तः, इति अनुस्तराएगसः । 


हस्ताव थ्यश्वत्सप्साम्‌ अनिश्चले || २॥ २११॥ हैलात्‌ 
परेयां ध्यश्चत्सप्सां छो भवति ॥ निश्वले तु न भव॒ति ॥ (थ्य। पथ्यम्‌ 
पच्छु । पथ्या | पच्छा । सिथ्या। सिच्छा | (शव) पश्चिसम्‌ | 
पच्छिमं । आश्चयेस | अच्छेरं। वल्ल्युक्र पशथ्रन्ताश्चर्य वा इति 
एकारादेश: पश्चात्‌ । पच्छा (त्स) उत्साह: | जच्छाहो । मत्सरः । 
मच्छुलो । मच्छरो | संवत्तरः | संवच्छुछो । संचच्छुरो । चिकित्सति । 
चिइच्छुइ | (पस) लिप्सते | लिच्छुड | जुगुप्सति। जुगुच्छुह । अप्सरा । 
अच्छरा | हस्वादितिकिसमू। उत्सारितः। ऊसारिओते | अनिश्चत्न इति 
किस्‌ । निश्चलः । निच्चलो | आदवे तथ्ये चोडपि | तथ्यस्‌ | सर्च्च | 


( ५६ ) 


सामर्थ्योत्सुकीत्सवे वा || २ ॥ २२ ॥ एु संयुक्तस्य छो वा 
भवति ॥ सामर्थ्यम्‌ । साम्च्छ । सामत्थं॥ उत्सुकः। उच्छुओ | 
उसुआओ। उत्सवः। उच्छुबो। ऊखबो। 

स्पृह्ययाम््‌ | २॥ २३ ॥ खह्दारब्दे संयुक्तत्य छो भवति॥ 


फर्यायवादः ।। रहा ॥ छिद्ठा ॥ बहुलाधिकारात क्वचिदृन्यद्पि'] 
निरपृहः । निषिपद्धो ॥ 


धय्यर्या बा।॥ २॥ २४ || एपां संयुक्तानां जो भवति ॥ 
(धो मद्यम्‌ | मज्जं | अवयम्‌ | अवज्जं । वेद्यः | वेज्जो | शव तिः। जुई । 
दोतः। ऊछोओ | (य्ये) जय्यः | जज्जो । शय्या। सेज्जा । (ये) भायाँ 
भज्जा | चौयेसमत्यात्‌ भारिआ । कार्येम । कज्ज । वर्यम्‌। वज्जं । 
पर्यायः । पज्जाओ | पर्याप्तम्‌ । पज्जत्त' । मर्यादा | मण्जाया। 


अभिमन्यो जब्जों व! || २ || २४ || अभिमन्यी संयुक्तस्य 
जो छजशच वा भत्रति ॥ अभिमन्यु) । अहिमज्जू | अद्वमिव्जू । पत्ते 
धअध्विसन्नू | अभिग्रहणादिहू न भवति। मन्‍्नू ॥ 


साध्यसध्यक्ां झ/ || २ ॥| २६ ॥ साध्यसे ध्यत्ययोश्व 
संयुक्तस्य मो भवति ॥ साध्वसम_। सज्कसं । (धय) वध्यते । घज्कए ! 
ध्यानस_। साणं । उपाध्याय! । उबज्काओ। स्वाध्याय: | सउ्काओ। 
साध्यम्‌ । सज्स। विन्ध्यः ।,विज्यो । (हा) सह्यः | सज्सो। मह्ाय' | मज्फ॑ | 
गुद्यम_। गुर । सद्यदि | शज्कह । इत्यादि । 


घ्जे था | २ || २७ || ४वजशब्दे संयुक्तत्य को था भषति ॥। 
घ्यजः। मच ! घच्ते ॥ 


इन्ची का ॥ २ ॥ २०८ ॥ इन्‍्थो धातौ सयुक्तस्य सा घ्त्यापेशो 
भवति ॥ समिन्धते। समिज्माई | विन्धते | बिज्काइ।॥॥ 


( ४रै ) 


इतप्रशतमतिकापचनकदथिते ८;।| २ ॥ २६ ॥ ए४ 
संयुक्तत्य दो “भ्वति ॥ बूत्तः:। बट्टो | प्रदनच. | पथट्टों । मत्तिका | 
सट्ठिया | पत्तनस्‌ । पट्टरं | अदर्थित । कबट्रिओ ॥ 

त्तस्याउधूर्तादी || २ || ३० ॥|. चसस्‍्व टो भवति धूर्तादीब्‌ 
वर्जयित्वा ॥ कैत्रते. । केबद्टो | वर्ति' | बद्ी । जतं:। जट्टो । प्रवतेंते । 
पयट्टह । घतु ल॑ | बट्दुलं | राजबत्द कम्‌ । रायबट्टयं | नर्तेकी.॥ नद्ूई । 
संवर्तितं। संबद्टिश्न ॥ हअधूतादाबिति किस ।धूर्त . । छुत्तो । कीर्ति ! 
किप्ती । बाता । वत्ता। जावत्त नम । आबवन्तणं | निवतेनम्‌ । निवत्तरां । 
प्रवर्ततम । पवत्तण ।' संबर्तनम । संवत्तणं । आवर्तकः । आवत्तओं । 
निवर्तक:। निवत्तझओ | प्रवर्तंक. । पवत्तओ । सबर्तेक' । संवतंों । 
च्तिका | पत्तिआ । वार्तिफ । बत्तिओ । कार्तिक. । कत्तिओओ | 
उत्कर्तितः | उंकत्तिओ। कर्तेरि । कत्तरी । मूर्ति. । झुत्ती | मूत्त:। सुत्तों । 
मुहृते, । सुहुततो | बहुलाधिकारात्‌ बातों । बद्ा | चत्ता । 

ठोडस्थिविसस्थुद्धे |२॥ ३२ || अतयोः संयुक्तत्य ठो सवति || 
अस्थि | अट्टी | विसंस्थुल्लस_। पभिसंठुलं || 

,. सव्यानचठुथार्थे घा ॥| २।॥ 3३१ ॥ एश संयुक्तत्य खो ग 

स्रवति ॥ एत्यावं । ठीणं । थीणंं ॥ चतुथः | चउट्ठो । चउत्यो | अथ्थ* । 
अह्टी । प्रथोजनम_ | थे । अत्थी । धनस_ ॥ 


शस्याउलुष् हासंदर्श | २॥ ३० ॥ उ्भादिबजिते टस्य ठो 
अबति ॥ यट्टिः | लट्टी | स॒ष्ठिः | झुद्ठी । दृष्ठिः । 'दिद्ढी । चष्टिः । सिद्ठी.। 
प्रषठः । पुद्दो । कष्ठम_। कट्ठ । छुराट्राः। सुरहो । इछ्ठः | इद्ठो | भतिष्टम । 
अणिट । अलुष्टे छासंडडः इति किम_।'छट्टः | उद्दे। इछा चूर्णमिव | 
इट्टा घुण्णुंच्च। संदृष्टः । संदट्टो । 04 

गसे ह$]| २।॥ ३४ || गष्त शब्दे संयुक्तस्य डो भघति ॥ 
_ डापवादः | गतें:। शह्े। .गता । गंद्जि ॥ 


। ४६ ) 


संमद-वितर्दि-विच्छ॒ई-च्छदि-का्द-मर्दिते ईस्थ ॥ २॥ ३६ ॥ 
एयु देस्य डो भवति | संसदे । संमझ्े | वितर्दि: । बिअड्डी | विच्छुदे:। 
विच्छद्दी । च्छर्दि ।“छांड़ी | ऋंपद । बबड्ो। मर्दित. । मड्डिझो । 
संमर्दित. | संमड्झो ॥ ु 
न गदभे वा | २॥ ३७ ॥ रदभे ईस्य डो घा भवति ॥ गर्भ: । 
शी ) गहदी ॥ 
. कन्द्रिकामिन्दिपाले एड: ॥ २ || ३८ || अनयोः संयुक्तस्‍्य 
रो भवति ॥ कन्दरिका | कण्डलिआ । सिन्दपाल. । भिण्डिवात्ों ॥ 
स्न्दे ठहों ॥|२॥ ३६ || लब्चे संयुक्तयोयथाक्रम॑ ठढी 
भघतः। स्तव्घः | ठड्ढो । 


दग्धविदृग्धबृद्धिवृद्ध 6: || २ ॥| ४० || पु संबुक्तस्थ ढो 
भत्रत्ति | दृब्धः । दड़ढो | विदृग्ध, । विचंडढो । वृद्धि: । बुड्ढी | वृद्ध: । 
बुड्हों । क्यचिन्त भवत्ति । वृद्धकविनिरूपितम्‌ । विद्धकह- 
निरूविआ' । 

श्रद्धद्धि-बृघोर्धेउन्ते वा || २ || ४१ | प्खु लयुक्तस्थ अन्‍्ते 
वत्त मानस्य हो वा भवति। श्वद्धा सड्डा | सद्धा। ऋद्धि । इडढी । 
रिद्वी 4 मूर्घा । सदा ।' झुद्धा। अर्धम। अबढ | अद्भ | 

स्नज्ञो थ॑ं। ॥श॥ ४२ || अनचोणों मबति। (पल) निम्नसू | 
निर्ण । ग्रद्युस्त । >ज्जुणणो | हानम्‌ । णाणं । संज्ञा । सरणा। प्रज्ञा । 
पसूणा:। विज्ञनस '। विशेणारु | १ 

.. पाशत्ज्चद्शद॒स ॥ २।| ४२३ | एप सयुक्तस्थ' शो वा' 
भव॒ति । पव्चाशत्‌ । पण्णासा स्त्रियामाददिय ह. इत्याकारावेश. । 


ल्‍ डा 


ड्चदरा। पण्णरह। दत्तम । दिखणं:[.३ः स्वप्नादो हत्यस्य इत्टयर्म | 


[॥७-5.) 


पन्‍यो न्तो वा || २ ॥ ४४ ॥ मन्युशब्दे संयुकत्य न्‍्तो वा 
भधषति | सन्‍्युः | सनन्‍्तू। सन्‍्नू। 

स्तवे वा || २ ॥ ४६ || स्तवशब्दे स्तस्थथों वा भवति । 
स्तवः | थबो। तब्रो । 

पर्य्यस्ते थदों || ९ ॥| ४७ || पर्यस्ते स्तश्य पर्यायेण थठों 
भवतः | पर्येस्तः। पह्चत्यो | पय्येर्त - पर्याण - सौकुमारयें ल्‍्लः इति 
यस्‍्य लत: । पह्चट्टो । 

वोत्साहे थो हथञ २; ॥ २॥ ४८ | उत्साइशब्दे संयुक्तस्य 
थो था भव॒ति तत्संनियोगे च हृस्व रः। उत्साहः | उत्थारो | ज्च्छादी । 

आश्लिटे ला ॥२॥ ४६ ॥ आरिलप्टे संयुक्तयोयेथा- 
संट्यं ल ध इत्यादेशों भत्रतः | आरिलप्ट । आलिद्धो । 

चिहने व्थो वा ॥ २॥ ४० ॥ चिहे संवुक्तस्य नयों वा 
भवति।| ण्द्वाववारः । पक्षेगसोडपि । चिहम_। चिन्धं । इन्ध | चिरह ! 

भस्मात्मनी; पो वा ॥ २॥ ४१ ॥ अनयोः संयुक्तस्य पो वा 


भवति। भअस्ता | अप्यो । भग्सों | आत्मा । अप्पा | अप्पाणों। पत्षे | 
आत्मन्‌ | अत्ता । 


डमक्सो: || २।| ४२ ॥ डइसक्मोः पो वा भव्ति | कुड्मल | 
छुम्पलम्‌ | रुम्पिणी | उण्पिणी | क्वचित्‌ च्प्ोडपि। रुस्मी। रुच्सी | 
स््वी । 

भीष्मेष्प: ॥ २ || ४७ || भीष्मे प्मस्य फो भवति। भीष्म, | 
झिप्फो | ह 

श्लेप्मणि वा ॥ २ ॥ ३४ ॥ श्केश्मशब्दे प्मध्य फो या 
भषदि | श्लेष्मा ) सेफो, सिछ्षिन्द्रों। 


( ४२ ) 


हो मोबा॥ २॥ ५७ ॥ हस्य सो वा सव॒ति। जिह्ा। 
जिव्मा | जीदा । 

वा बिहवले वो वध || २ ॥ ४८ ॥ विहले हत्त भो वा 
सबति तत्स॑न्तियोगे च विशव्दे वस्य वा भो भवति। विहृल:। 
समिव्सलो । विव्यलो, । विहलो ॥ 

वोधध्वे || २।| ५६ || ऊध्वे शब्दे संयुक्तस्‍्य भो वा भवति । 
अध्णेस्‌ । उच्स । उद्ध । 

कृश्मीरे म्थो वा | २ ॥ ६० ॥ कश्मीर शब्दे संयुक्तत्थ म्थो 
वा भव॒ति । कश्सीरा ! कम्भारा । कम्दारा ॥ 

». न्‍मोमः ॥२॥ ६१ ॥ न्मस्य मो भवति | अथो क्ोपरापवाद :। 
जन्मन्‌ | जम्सो | सन्‍्मथः । वम्सहों। सन्‍्मथे व; ।१। २०२। इसे 
सकारस्य बकारादेश: | सनन्‍्मन्‌। सम्मणं । 

ग्मोबा || २ | ६२ || स्मध्य्न मो वा सबति । युस्सस्‌ । 
जुग्स । जुर्ग | तिग्मम्‌ ) तिस्स | तिर्ग । 

ब्रह्मचये तू सौन्दय शौरडीयें यों र: ॥ २।॥ ६३ ॥ प्श 
येस्य रो सत॒ति । जायबाद: 0 त्रह्मचयेंसू। वम्हचेरं। चौयेसमत्वादू । 
वम्द्वरियं । तुर्येम्‌ । तूरं । सोन्दर्यम । सुन्देर । शोण्डीयम्‌ । सोस्डीरं । 

घैयें वा ॥| २ | ६४ | पैये शब्दे येस्थ रो वा भवत्ति । 

“जैयेंस । घीरं । धिज्ज । सूरो रुज्जो इति तु सूर सूर्य प्रकृति भेदात्‌। 

पर्येस्तपर्याणसौकुमार्ये लसः || २ | ६८ || एणु चैस्‍्य ढंल्ों 


भत्रति | पर्यस्तम्‌। पत्ञट्ट । पल्चत्थं | पर्याणम्‌ । पल्लाएं। सोकुमार्यम 
सोअमन्न' | हे 


( *$ ) 


उतो झुकुलादिपु ॥ १ ॥ १०७ ॥ इति उकारस्य अत्वम्‌। 
पल्चड्ी इति तु पल्यकू शब्दस्थ यत्तोपे द्वित्वे च। पत्िआ्न की इत्यपि 
चौये समत्वांत । 


बृहस्पति वनस्पत्यो; सो वा || २ ॥ ६६ ॥ अचयीः संयुक्तह्य 


सो वा भवति । बृहस्पति. | बहस्सई | वहप्फई । भयस्सई | सयप्फ़डे । 
वनस्पति: । वशस्सई | वणप्फई । 


वाप्पे होडश्ू णि || २ || ७० || वाष्पशब्दे संयुक्तस्य दो 


सवति | अश्र स्यमिधेये। बाष्य, | बादो। नेत्र जलम। अ्रश्न णीति 
कि! बष्फो | उष्मा | ह 


कार्पापणे (॥२॥।॥ ७१ ॥ कार्पापणे संयुक्तत्य हो मवति । 
कार्षापण, । काद्ावणों | कर्थ कद्दावणोे हृस्व संयोगे १-८४ इति 
पूर्वेमेच हत्वत्वे पश्चादादेशे | कर्पाण शब्दस्य वा भविष्यति । 

पच्म-श्म-प्म-स्प-नयं सह; | २ || ७७ | परुस शब्द सम्ब- 
न्थिन संखुवतत्य श्मष्म स्म हां च मकाराक्रान्तो हकार आवेशो सवति। 
परद्माति । पम्हाडा । पद्मल-लोवना । पम्हल-लोगअणा । कुश्मास. । 
कुद्दाणों । कश्मीरी कम्दारा। (८म) पग्रीष्म । विम्हों। ऊष्मा । 
उम्हा (प्र) अस्मादश, । अस्दारिसों | विस्मय. | विस्दओ । (हा) त्रह्मा। 
बम्द्दा | सुद्ा । झुरदों। श्राह्यण । बहाणो। त्रह्मचर्यम। वस्हचेरं। 
क्यचिद्‌ म्मो.पि दृश्यने । बगहणों । वस्मचेरं । श्लेष्सा-सिम्सो । 
क्वचिन्न भवति | रश्सि । रस्सी | समर । सरो। 


बच्म-सन-“एु-सत हू देश दण। गह। | २ || ७४ ॥ एफस 
शब्द सम्बन्धिन संयुक्तत्य / श्नण्एस्तहद्वदशां च श॒कारा क्रान्तो 
हकार आादेशो भवति | घृद्म॑ । सबहं। अदूत. सूच्मेवा । १। १६८ । 
इति सू स्थाने सः। (एल) प्रश्न | पददो। शिश्न । सिशण्दो। (४ण) 


( ५७ ) 


विष्य[:। बिण्यू। जिष्णु:। जिस्हू। ऋष्णः। कण्दो। उष्णीषम्‌ । 
ररहीसं। (सन) ज्योह्ता । जोझ्द्दा। स्तातः | रहाओ । अर्तुतः। 
परहुओ। (ह) वद्धिनः। पण्दी। जह॒नुः। जण्हू । (ह ) पू्वाह णः । 
पुत्बर्शे । अपराह णः | अतरण्हो । (रण) श्लच््णम्‌ । सर्द । अदूतः 
सूक्ष्म वा इति सुस्थाने सः। तीदणं । तिर्दं । विश्रकर्ष तु ऋष्णऋत्तम 
शब्द्यो. कसणो । फसिणो । 


... मध्याहें है ॥ २॥ ८४॥ सध्याहे दृस्य छुगू था भवति। 
मध्याइ। । सज्मन्तो, सज्मर्दो । 


दलों लहः ॥ २॥ ७६ | हरः स्थाने लकाराक्रान्तो हकापे 
भवति | कहा रम्‌। कहदारं। प्रह्मादः | पल्दाओ। 


सर्वत्र लब्रामवन्द्रे || २॥| ७६ || ह्थुक्तमू । अत्र च दर 
इत्यादि संयुक्तानाम्‌ उम्यप्राप्ती यथादर्शनं छो7ः । क्वचिदृष्य। 
उद्विग्तः | उज्चिग्गो । द्विगुणः | बिडणो । द्विदीय/। दीओ | कल्मपम्‌ | 
कम्मसं | सबेम्‌। सच्यं। शुल्बम्‌। खुब्बं। क्‍्वचित्तु अधः। काज्यम्‌ | - 
फतत्र । कुल्या | कुल्ता। माल्यम्‌। मल्लं। दि) दिआओ। दिजातिः। 
दुआई। क्वचित्ययोयेण। दारम्‌ । दारं। बारं। उद्विग्तः | उब्दिस्गो, 
उज्विण्णणे। अबन्द्र इति किम्‌ १ बन्द्र'। संस्कृतसमो5य म्राहृतशब्दः  अज्नो- 
तरेण विकल्शेषपि न भव॒ति, निषेघसामर्थ्यात्‌ | 0 


द्रे रो नवा || २ ॥ ८० ॥ दृशब्दे रेफस्य वा छुगू भव॒ति। 
वन्द्रः | चंदो, चंद्रो । रुद्रः । रुद्दो, रुद्रो | भद्रमू। भद्द', सद्र' | ससुद्रः । 
समुद्दो, समुद्रो । ह॒द्शब्द्स्य स्थितिपरिवृत्तो द्रह इते रूपम्‌ , तत्न दहन, 
दद्दो । केचिद्‌ रलोपं नेच्छ॑ति । द्रहशव्यमपि कश्चित्‌ संस्कृत मन्यते ! 
घो/द्वादयरतु तरुणपुरुषादिवाचका नित्य रेफसंयुक्ता - देश्या एंव । 
शिक्षन्ताम्‌ वरुण्यः । सिक्‍्खन्तु बोदद्दीओ | तरुणद्रहे, पतिता: | बोडइ- 
दृइम्मि पढ़िआा | 5 


(६६. 5८: ) 


बाज्याम्‌ || २ ॥ ८१ ॥ भात्री शब्दे रस्ये लुकू वा सवति। 
धात्री । घत्ती । हस्वात्पागेव रत्नोपे धाई। पत्ते, धारी । 


तीजणश ण॒। || १॥ ८२ || वीदेणशब्दे णस्य छुगू वा भेबंति। 
दीहएम्‌ | तिदखे, तिरह। 
शोञ! || २ || ८३ || क्षसम्बन्धिनो अकारस्यथ छुग वां 
भवति।| जक्षानम्‌ | जाणं, णाणं | सर्वक्षः | सव्वन्जो, सव्वर्ण | आत्मज्षः | 
अप्यज्जो, अप्पण्णू। देंवज्ञः | दश्वज्जो, दबवण्णू | इंगितश्लः | इंगिअज्जो 
इंगेअएए । मनोन्षम्‌ । मणोज्जं, मणोण्ण । असिज्ञः अहिज्जो, 
अदिण्णू | पनज्ञा । पण्जा, परणा। अज्ञा। अज्जा, अण्णा। संज्ञा। संजा, 
सरणा | क्वचिन्त भवति | विज्ञानम्‌ । विण्णाणं। 
दशाह |[२॥८५॥एथग योगात्‌ वेति निदत्तम्‌, दशह्दि दृस्य छुकू 
अबवति। दशाह:। दसारो । 
आदे: मे अनयोरादेलु कू. भवति । 
दे! श्मभुश्मशाने ॥२॥८६॥ अनचोरादेल क 
श्मश्र:। मासू मंतू , वक्रादावन्तः |$॥॥२६। इति अमुस्वाएगमः मर । 
श्मशानम्‌ | ससाणं। आर्ष श्मशानशव्द्रय सीआखणं। झुसांण । 
श्यी हरिश्वन्द्रे ।९॥८७| दृरिश्चन्द्रशव्दे श्च इत्यल्य लुगु 
भवति | हरिश्चन्द्र: | दरिअ दो । 


रात्री वा ॥२॥८८॥ रातिशब्दे संयुक्तस्य लुगू वा भवति। 
रात्रि'। राई, रत्ती । 


दितीयतुयंयोरुपरि पूषेः ॥२॥६०॥॥ डितीयतुर्ययो हित्व- 
प्रसके उपरि पूर्वो भवतः । ट्वितीयस्योपरि प्रथमः । चतुर्थ स्योगरि तृतीय 
इत्यर्थ:। शेप. । व्याख्यानम्‌। बक्खाणं ।' व्याप्रः | वस्घो | सूच्छी। 
मुच्छा। निर्भोरः। निज्मरों | कष्ठमू। कट्ठ । तीरथेम । तित्थं। निधेनः- 
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लिद्धणी । गुल्फम्‌। शुप्फं। लिर्भर:। निव्भरो। आदेशः। थक्षः । 
जक्खो | घस्य नार्ति। अक्ति:। अच्छी | मध्यं। मज्म॑। स्पृष्िटः ) पट्टी | 
यृद्ध।। चुड़डो। इस्त'। इत्थो। आश्लिष्ट:। आलिडो। आशिलष्डे 
छड़ी इति ध्दस्य द्वूः | पुष्पम्‌ । पुप्फं। विहलः । सिव्भल्ो । विहल्े दो 
भश्च। इति वस्य भः | तैलादी ॥२॥९८॥ द्वित्वे उद्ूखलम्‌ | ओक्डलं । 
सेवादों ।२॥९९। नखः । नक्खा, नहां। समासे कप्रिष्वजः । कइद्धओ, 
 कघओ । द्वित्व इत्येव | ख्यातः | ख़ाओ । 

दीर्घे वा ॥२॥६ १॥| दीैश्दे शेषस्य घस्य उपरि पूर्वों था 
भवतति | दीर्घः। दिग्धो, दीहो। 

न दी्घांडुस्ाराद ॥२॥६२॥ दीघ्ातुस्वाराभ्यां लात सिका- 
भ्याम्‌ अलाक्षणिकाम्यां-च परयोः शेपादेशयोद्वित्व॑ ले सवति | क्तिप्तः । 
छूड़ो | नि श्वाप्: । नीसातो। सरेः | फासो | अलात शिक्लः। पार । 
यासं । शीर्बम्‌। सीसं । ईश्वर: । ईसरो । हे ष्यः वेसो[ (“ब्ास्यस्‌। एस । 
आस्यम्‌ । आसं। पे ष्य. | पेसो। अवसाल्यम्‌ । ओमालं । आज्ञा । आणा। 
आज्ञप्ति: । आणत्ती | आक्षपतम्‌ | आशवण | अनुस्वारात्‌। यस्तम । 
वंसं। अलाक्षशिकः | संध्या। संझा। विन््य:। विंभो | कृस्वाज.। 
कंसालो । ह 

रहो। ॥२॥६३॥ रेफहकास्योद्वित्यं न भवति । रेकः शेद्े नास्वि। 
आदेश! | सोदयेम्‌ | छुन्देरं। अह्मचयेम्‌। बम्दचेरं। पर्यन्‍तम । पेरंत । 
रेपरय हस्य | विहलः । विहलो । आदिशर्य । कापोपणः | कदावणो । 

धृष्दय म्ने णः ॥२॥६४॥ अृष्दयूस्तशब्दे आदेशर्य शएव- 
द्विर्ं त भवति | ध्ृष्दश्यु स्‍तः । धहुष्जुणों । 


कंशिकारे वा ॥२॥६५॥ कर्णिकारशब्दे शेपत्य शस्य द्वित्व॑ 
मत भषति | फर्णिप्ततर | कंशणियांसे | कशण्णिसासे | 
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दुधे ॥२॥६६।॥ दप्तशब्दे शेपत्व टित्पंत भवति ।. हप्त- 
सिंदेन | दरिअ-सीद्वेण ! हे 


समासे वा ॥२॥६७॥ शेषणदेशयो: समासे दित्वं वा भवविं। 
नदीप्रामः | नहर्गामो) नश्गामो | कुछुमप्रकरः | कुसुमप्पयरों । कुछुमपयरो 
देवस्पुतिः । देव त्युई, देवशुई । हरस्कंदी | हरक्खंदा, रखन्दा। आलान 
स्तम्भ: । आखातलक्खम्भो, आणालखसो | बहुलाधिकाराद अशेषादेश- 
'चोएवि। सर पिपासः ' सप्पिवासों |-सपिवासो | बद्धफलः । बद्धप्फकों। 
बद्धकऊलओ। मलय शिखर खरडम्‌ | मलय सिद्दर कखरडं, मलय सिहर खंड 
प्रमुक्तम्‌ | पग्सुक्क, पमुक्क, | अदर्शनम्‌ | %इसरां, अदसण । अति 
: छूलम्‌। पडिक्लं, पडिकूलं। त्रौक्योक्यम्‌ |-तेल्लोक्ष, तेदोक इत्यादि । 


वैलादी ॥२॥६८।॥ वैलादिदु अनादों यथादर्शनम्‌ झन्त्वस्या- 
नन्त्वस्य/च व्यञ्ञनस्य द्वित्व॑ सवति । पैलमू | तेल्ल॑ । मस्टूकः | मण्छुधोे। 
विचकिलम्‌ | वेइल्ल | ऋजु. । उब्जू | क्रोडा | दोझ्ा । प्रभूतम्‌ । बहुत । 
अलन्‍्त्यस्य । स्तोत्रमू | सोच । प्रेमच्‌ । पेम्मं | योवनम्‌ । जुव्बणं । आर्व 
प्रचिद्धेवः । पडिसखोओ । विस्लोत्सिका । विस्सोअसिआ। 


सेवादों वा ॥२॥६६॥ सेवादिपु अतादो चथाउशैलस्‌ अन्त्यस्या- 
लग्त्यश्य व दिल वा भदति । सेवा। सेव्वा, सेदा | दीडम्‌। मेड, रीई॑ं। 
नख्य । नकद, तद्ष । लिदियं! । निछ्चित्ते, निछिषआो। ध्धाह्वदः । धध्चि्चो, 
दास्ओं | मृदुफस्‌। झाउक, राज | एफ | एक्ते, एके | कुतूहलूम्‌। 
- दोउढल्लं, बे उद्चल । ब्याइलः | दाउल्लो, वाउलो | स्थूलः । धुल्को, थोरो । 
हूतस्‌। छत, हुआं। देदम्‌। दृहव्बं, दइवं । तृष्णीक: । ६रिहृब्धो, 
दु खिको | मूक. । सुक्‍्को, मृझो । स्थारुः । खण्ण , छाखू । स्थानम्‌ | 
विरुणु, थीणं । अनन्‍्त्यस्थ | अस्मदीयम्‌। अग्हवक्ेरं, अम्इकेरं | दब 
एब | शंसचेघा, पष्लत । जे एवं। छो स्वच्छ | सोचिए ॥। 
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शांडे दात्यूवोच्त ॥२॥१००॥ शाह दात्पूर्योडदागमी भवति। 
शाह्षम्‌ । सांग । 

र्मारलाधारत्नेज्न्त्यव्यञ्जनाव्‌ ।।२॥१०१॥ एड सयुक्तत्य 
यदू अन्त्यव्यव्जनं वस्मास्पूर्वोड्छरागमो वा भव॒ति। मा । छमा,। 
श्लाचा | सलाहा । रत्तमू। रयणुं । आषे सूच्मेडपि छुट्ठुम । 
- , स्नेहाग्त्यों वो ॥२॥१०२॥ भचयो . संयुक्तस्य अन्त्यव्यन्ज- 
नाव्पूवी5कारागशे वा भवति । स्नेह: । सणेशे, नेहों । अगिनिः”। 
झगणी, अग्गी । 

: प्ले लाद ॥२॥१०३॥ प्लक्ष शब्दे संयुक्तत्य अन्त्यव्यब्ज- 

सात लात्यूब्ेंडदागमो भवति | प्लक्ष: | पलफ्खो । 


हैं श्री हीरृत्स्नक्रिया दिष्ट्यासित्‌ ||२॥१०४॥ एव संयु 
- हश्य अन्त्यत्यन्जना-पूर्व इकाराउ5गओो भदति | (हें। अहेति। अरिहदइ । 
झद्द[। अरिह्ा | गह | गरिद्ठा | बह; । बरियो। श्री। सिरी। ही। 
दिरी | हीठ;। दिरोको। अहीक. | ऋछ्टरीओ । इृत्स्तः। कसिणो। 
क्रिया | किरिझा । अबेंतु । हृतस्‌ क्षानम्‌ क्रिया हीनम। ह्य नासा 
किदा द्वीण॑ । द्ष्द्या । बद्चआ। 

शे-प-वप-तज् वा ॥२॥१० ॥ शैर्पचोर्तप्तण्ण्रयोश्च संयुफ़त्य 
अन्त्यन्यव्जनात्पूने इदागम्ते वा भवति । (रशे) आदश: | आयरिसो 
आयेसो | खुदशेनः । झुदरिसणोी, छुदंसशों । दशेनम्‌ । दररिसर्णं, 
दुंसणं । (पे) बष्स । वरखं, घासं। वर्षा। बरिसा, घासा। यर्ष 
शतम | धरिससर्य, वास सयय॑ । व्यवस्यितिभ्नाषया क्थचिस्नित्य॑। 
» परामणे:। परीमरिस्तो | हुए. । हरिसो। अमप:। पह्ममरिसे। तप्तः। 
ठब्िछो, तत्तो। बजूस | चहरं बच्ज 

जादू ॥२॥१०६॥ संझुक्तस्य अच्त्यव्यण्जनात्‌ श्वात्पूवे इदू 
शदति। 'स्फिल्तम . फिफिम्स। दिछप्टम । किछ्षिड्ध । स्लिट्टम | 
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सिलिट्ठ । प्लुष्टम । पिलुट्ठ' । प्लोपः। पिलोसी | श्लेष्मा | सिलिम्ही । 
एल्ेप:। घिलेसो। शुक्लम । झुक्किल्मम | सेवारी वा शपि दिल 
विकल्पात्‌ प्षे के छोपे सति | छुएल । श्लोकः। सिल्चिओ। क्लेशः । 
कफिल्लेसो । आम्लम । अभ्विलं « ग्दायति | गिलाइ | स्द्ानम्‌ | वि्यर्ण । 
म्लायति | निलाइ । स्लानस । भिला्ं। क्लान्यति । किलम्मई। 
क्तान्तम । किलन्तं | क्वचिन्त सदति | क्लसः । कमो । प्लखः । पछो । 
विप्तदः: । विप्पवो । शुक्ल पक्त: । झुक्क पकसो । उत्प्लावयति | 
उयावेई । 


स्पादू भव्य चैत्य चोयेसमेदु यात्‌ ||९॥ १०७॥ स्थादादियु 
' चोये शब्देन समेबु च संयुध्षर्य यात्पूनें इदू भवति। स्यात्‌ | सिश्रा | 
स्याहादः | सिश्ावाओ ! भज्यः। भव्रिष्ये | चैल्यम | चेइअं । 'चोयेसमः 
चोयम | चोर्यिं। स्थैयेस | थरित्ष। भायों भारिआ। शास्भीयम | 
गम्सीरिआं गहीरिआं। आचारये | आयरिओ | सोन्द्यम | सुन्दरिआं। 
शौयम्‌ | सोरिशं | बीयेमू | वीरिश्ं | बर्येसू | बरिश्र। सूर्य. । सूरिओ। 
' भैयम्‌ | धीरिअं । त्रह्मचर्यंस्‌ | बम्हचरिआं 
स्निग्धे वादितों ।२॥ १०६ ॥ स्निग्वे सयुध्त स्थ नात्ूर्वी 
- अदितो वा भव्रत । ल्निग्वम । साशिद्, सिशिद्ध , पत्ते । तिद्ध । 
कृष्णे वर्ण वा |२॥ ११०॥ वर्णवाचिनि ऋृष्णे संयुक्तरय 
खन्त्यव्यव्जनात्पूत्री अदितो वा भवतः। कृष्णः । कसणो, कसियों 
करद्दे । वर्ण (ति फिस्‌ ? ऋृष्णा | करदी विष्णों। 
उच्चाहंति ॥२॥१११॥ अभद्वत्‌ शब्दे संयुक्तर्य अन्त्यज्यम्जना 
त्पूबों उमर अद्वितो च भत्रतः | अई 4 । श्ररुद्दी, अरहो आरिहो अह्दैन्तः | 
अरुहंतो, अरदंतो, अरिहंतो । 
तन्दीतुल्येपु |२||११३॥ उकारन्वा सीज्रत्ययान्ताक्न्यीतुल्या:, 
एव. संयुसरएय घन्त्यन्यश्धनाप्पूब उडारों'सत्रप्ति | पन्‍्धीं | छगुंकी | 


गा 
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ल्थ्वी । लहवी,। गुर्वी । गरुवी । बही । बहुवी | प्रथ्ती। पुहुवी । सदी । 
सउपी | छ्वविदन्यत्रापि । स्तर ८तं । सुरुग्य | आप सुद्म | सुठुम । 

एकस्वरे श्वःस्वे ||२॥११४॥ एक खरे पदे यो श्वल सत्र इत्ये 
तो तयोरन्त्यव्यव्जनात्पूनें उदू भवति | श्वःकृत । खुबेकय । एत 
शय्यादी, इति वकाराका एस्य एल्वम्‌। स्व्रे जना.। सुवे जणा। एक स्वर 
इति किम्‌ ? स्जनः। सयणो। 


ज्यायामीत्‌ ॥| २॥ ११५॥ ष्वाशब्देउन्त्यव्यक्लनात्पूबे ईदू 

सवति। ज्या । जीआ । 
क्रेशू-बाराणस्पोरणोव्यत्ययः ॥ २॥ ११६ || अनयो 
;फणकारयोव्यैत्वयः स्थितिपरिदृत्तिभवति। करेरुः। करेरू। बाश- 


- शी | वाणारसी। स्त्रीलिज्ञनिर्देशात्‌ पुसि न भवति। एप: फरेणुः 
एसो करेण। 


आलाने लनो! ॥२॥११७॥ आज्ञानशब्दे लतोन्‍्येत्ययों 
भवति। आलानः । आणालो । आज्ञान स्तम्भ: । आशणाज्ञक्खंभो । 

अचलपुरे चलोः ॥२॥११८।॥ अचलपुरशब्दे 'चलयोव्यत्ययो 
सच॒ति | अचलपुरम्‌। अलचपुरं । 


हृदे हृदो। ॥ २॥ १२० ॥| हद शब्दे इकाए दकारयोउ्वैत्ययो 
सवति। हृदः। द्रहो । द्रं रोनवा ॥२॥८०॥ इति रेफल्लोपासाव: । आये । 
हुदे महापुण्डरीकः | हरए सहपुण्डरिए । 


हरिताले रलो-नंवा ॥२॥१२१। इरिवाल शब्दे रकारलकार- 
योञ्येन्यणे वा सवति । दरिवाल' । दलिआरो हरिआलो | 


लघुके लहो; ॥२॥|१२५२॥ लघुक शब्दे घस्य इस्वे ऋते लदो- 


( ६ंईं ) 


व्यत्ययो वा भवति | लघुकम। इलुआं। लहुअं। घस्य व्यत्यये छृते 
पदादित्यात्‌ हो न प्राप्लोतीति इकरणस | 

धे हो; | २.॥ १२४ || छराज्दे हकार यकाएयोव्यस्ययों वा 
भवति। गुद्य | गुस्दं, गुज्म॑ | सक्मः | सय्दो, सज्मी । 

स्तोकस्य थोकक थोब थेवाः ॥२॥१२५॥ स्वोक शब्दस्य एते 
त्रय आदेशा वा सबन्ति | स्तोकम । थकऊं, थोव, थेव॑ । पक्ते थो्ओं ! 

दुहितिभगिन्योधू आ बहिएयो |२॥ १२६ || अनयोरेवागादे 
शी वा भवतः । दुद्धिता । घूआ । सगित्ती । बढिणी, भइणी । 


वृत्षतिप्षयों रुस्बड्डो ॥ २॥ १२७ ॥ वृत्तत्िययों बंथा संख्य 
रक्त छूठ इतादेशी वा सवतः । वृक्त:। रुक्खो, वच्छी। ज्षिप्तम्‌। छूढ,- 
खिच' | उत्क्िप्रम्‌ | उच्छूढ | उक्खित्त | 

वनिताया विलया ॥२॥१२६॥ दनिता शब्दस्य बिलया श्त्या 
देशो वा भवति । घनिता | विलया, बणिया, विक्येति संसकृते5पि 
फेचित | 

गोणस्पेपतः कूरः ॥१॥१२ 8॥ ईपत्‌ शब्दत्य गोशदुय कूर 
इत्यादेशो वा भवति । चिज््चा इब ईपदू पकवाः | चिंचव्य कूर पिक्का | 
पत्ते ईसि। 

जिया इत्थी ।। २|। १३० || छ्लोशब्दस्य इस्थी इत्यादेशों वा 
मवदति। स्त्री | इत्थी, थी । 


पृतेदिंहि: ॥ २।। १३१ | इतिशब्दस्य दिद्विरित्यादेशो था 
सवत। घृतिः | दिददी, बिई । 

मार्जारस्थ मब्जखज्जरों ॥ .॥१३२॥ मार्जासशब्इस्य मझ्र 
पञ्जर इत्यादेशी वा सतत. । माजा 7 । मल्नरो, बद्धरो पक्ते मज्जारो । 


( ६५ ) 


वैह्यस्य वेरुलिआ ॥२॥१३३॥ तेहयेशब्दृत्य वेरुलिआ इत्या- 
देशों वा भमवति। बेडूयेम | वेरुलिअं, वेडुज्ज । 

एऐद एत्ताहे इृदानीमः ॥२॥१३४७॥ रेंदानीं शब्दस्य एतावा- 
देशो वा भवतः | इंदानीम्‌ । एर्टिंह. एत्ताहे, इ्याणिं। 


पूवस्य पुरिमः ॥२॥१३५॥ पूर्वस्थ स्थाने पुरिम इत्यादेशो 
वा भवति । पूर्वेम्‌ । पुरिमं, पुष्च । 


त्ररतस्य हित्थतटटों ॥२॥१३६॥ नस्तशब्द्स्य हित्थ तद्ठ इत्या- 
देशो वा सवतः । तरुतम्‌ । हित्थ॑, तद॒ठं, तत्थं । 


बृहस्पतों बहो भय; ॥२॥१३७॥ इंहस्पतिशब्दे बढ इत्यस्या- 
चंयवस्यथ सय इत्यादेशों वा सवति। बृहस्पतिः। भयस्सई, भयप्फइ, 
भयप्पई, पत्ते बहस्सई, चहप्फई, चहप्पई ॥ वा बृहस्पतोौ ।१।१३८"इति 
इकारे उकारे च बिहस्सई, विदृप्फई, विहृप्पई, बुदस्सई, बुहप्फई 
बुहप्पए। . हक 

मलिनोभय शुक्तिछुप्तारब्धपदातेमइलावहसिप्पिछिक्कादस 
पाईक्क ॥|२॥|१३८॥| मलिनादीनां यथासंख्यं मइलादय आदेशा वा 
भवन्ति। सलिनम्‌ | सइलें, सलिणु । उसये। अवबहं, उबह इत्याप केचित्‌ । 
उभयावकाशं । अवहोआसं ! उभयबलं | आर्षे उमयकालं। शुक्तिः । 
सिप्पी, सुत्ती । छुप्त। छिक्‍को, छुत्तो । आरव्धः | आदत्तो, आरदबो । 
पदातिः | पाइकक्‍्को, पयाई। 

देष्ट्राया दादा ॥|२॥१३६॥ ५थक योगात्‌ वेत्ति निवृत्तम। दंष्ट्रा- 
शब्दस्य दाढा इत्यादेशों सब॒ति | दंष्ट्रा । दाढा अयम्‌ संस्कृतेडपि । 


बंहिसो वाहिं वराहिरो ॥२ १४०॥ चहिः शब्दस्य बाहिं बाहिर 
इत्यादेशो भवतः । बहिस्‌ । चाहिं, बाहिर॑। 


( दे६द ) 
है 
अधसो हेटठ ॥२॥ १४ १॥ अधस्शब्दस्य हेदठ इस्ययं आदेशो 


भवति | ऋधस | हेट्ठं । 
मातृपितुः स्वसु। सिआदछों |२॥१४२५॥ साहपितुम्यां परस्य 
स्वस्‌ शब्दस्य सिआ छा इत्यादेशों भवतः। मातृष्वसला। साउसिआ, 
साउच्छा । पिदृष्वसा । पिउसिआ, पिउच्छा । 
तियचरितरिच्छिः ॥२॥१४३॥ तियेच्छब्दस्य तिरिच्छि इस्या- 
देशो भवति। तियेक्‌ प्रेक्षते । तिरिच्छि पेछइ। आधे, तिरआ इत्या- 
देशोडपि तिरिआ | 


गृहस्य घरोष्पतो ॥ २॥ १४४ ॥ श्दशब्दस्य 
भवति, पतिशब्दश्वेत्पो न भवति। गृहः । घरो | ग्रृहस्तामी । घर 
सामी | राजयृहम्‌ । रायहरं । अपताविति कि ? गृहपतिः। गहदबई। 


घर इत्यादेशो 


शीलायर्थस्येरः ॥२॥ १४४५॥ शीलघम साध्वर्थ विहितस्य प्रत्य- 


यस्य इरइत्यादेशों भवति। हरसूनशीलः । दस्रिो । शेदनशीलः | 
रोविरो | लब्जाशीलः । लज्जिरों । जल्पन्शीलः । जॉपरो | वेपत्शीलः । 
वेविरों | श्रम एशीलः। भमिरो । उच्छृवसन शीलः । उससिरो । 
केचित्‌ तून एवं इरमाहुस्तेषां नमिरगमिरादयों न सिध्यन्ति | ठुनोउत्र 
रादिना बाधितत्वात्‌ । 


क्त्वस्तुमत््‌ णतुआणाः ॥२॥१४६)॥ क्‍या प्रत्ययस्य तुमू; अत्‌ 
तूण, तुआण इत्येते आदेशा भवन्ति। (तुम) दृष्टवा | दटूठु । 
रआ मोत्त्‌, । ( अत््‌ ) अश्रमित्ता। भमिञ्र । रमित्वा। रमिश्र । 
(तूण) ग्रद्दीत्वा । घेत्त ण॒ । ऋृत्वा । काझुण ( तुआण ) भित्त्वा। भेत्त - 
आण । श्र त्वा। सोड्आण। वंदित्त्‌ इत्यनुस्थार लोपात्‌। वन्दित्ता, इति 
ठु सिद्धसंस्क्रतस्थेव वल्तोपेन ।. क्ट्टू इति तु छर्पे। 


है 


६ की 


दृह्भर्थस्प केरः ॥२॥१४७॥ इंदमर्थस्य प्रत्ययस्य केर: इत्या- 
देशो भवति । युष्सदीय: । तुम्दकेरों। अस्मदीयः॥ अम्हकेरों। नच 
भवति, सदीय-पक्ते | सईअ पक्खे | पाणित्तीया | पाशिणीआ। 
पर राजभ्यां कक्क डिक्की च ॥२॥१४८।॥ पर राजन इत्येताभ्यां 
परस्य इदमर्थस्य प्रत्ययस्य यथासंख्य संयुक्ती क्‍्को डित्‌ इक्कश्चादेशो 
भसवतः, चकारान केरश्च । परकीयम्‌ | पारक्‍्कं, परक्‍्कं, पारकेर। राज- 
कीयम्‌ | राइक्क । रायकेरं हें 
सुष्मदस्मदो 5 एज्चयः ॥२॥१४६॥ आम्यां परस्थेद्मर्थस्य 
अज्यः एच्चय इत्यादेशो भवति। युष्माकमिद-योष्माकम्‌ । तुम्हेच्चयं । 
एवं, अस्सदीयम्‌। अमस्हेच्चय। 
प्रते-व्व। [२॥|१५०॥ बत्तेः प्रत्ययस्य द्विरुक्‍्तो वो भवति। 
सथुरावत्‌ पाटलिपुत्रे प्रासादाः। महुरत्य पाडलिउत्ते पासाया। ह 
सर्वाज्रादीनस्पेकः || २ || १४१ ॥ सर्वाज्ञित्‌ सर्वादि:। पथ्यज्ञ 
( द्टे० ७-१ ) इत्या दना वहितस्येनस्थ स्थाने इक इत्यादेशों भवति। 
सवोड्रीण: | सव्बद्धिओ । 
पथो शस्वेकट ॥२॥।१४२॥ नित्य णः पन्थश्च ' दे० ६--४ ) 
इति यः पथो णो विह्वितस्य इकट्‌ भवति | पान्थः | पदिओ। 
ईयस्यात्मानों गुयः |२।'१४३॥ आत्मतः परस्य ईयस्य णय 
इत्यादेशों भवति | आत्मीयम्‌। अप्पणय। 


त्वस्प डिमांत्तणों वा || २)। १४४ || त्वप्रत्ययस्य डिस्ा त्तण 
इत्यादेशो वा कक । पीनत्वस्‌ | पीरिमा, पीणत्तणं, पीणत्त । पुष्प- 
त्वम्‌ | पु प्फमा, पुप्फत्तरं, पुष्फत' । इस्नः प्रथ्वादिषु 'नियतत्वात्‌ तदन्य 
प्रत्यवान्तेषु अस्य विधिः । पीनता इत्यस्य प्राऊृते पीशया इति भवति। 
पीण॒दा इति तु भाषान्तरे । तेनेह तलो दा न 'क्रियते | ' 


( ६८ ) 


अनड्लोठात्‌ तैलस्य डेल्ल। ॥२॥१४४॥ अक्लोठवर्जितात्‌ शब्दा- 
त्परस्य॒तेलप्रत्ययस्थ डेलल इत्यादेशो भव॒ति । झुरभिज्लेन कट 
तेलम्‌ | सुरहिजलेण कडुएल्ल | अनक्लोठादिति किमू ! अक्बोठ तेलस्‌ । 
अक्लोल्ल तेल्ल । 


यत्तदेतदोउतोरित्तिआ एतल्लुकू च॥१॥ १५६॥ एम्य 
परस्य डावादेरतोः परिमाणार्थस्य इत्तिश्र इत्यादेशों सचति, एतदो लुक 
च। यावत्‌ | जित्तिअ्र' | तावत्‌ | तित्तित्र । एतावत्‌ | इच्िअ । 


इदं किमश्च ड्रेत्तिअ ड्रेतिल डरेहहा। । २ || १४७॥ रह कि 
भ्याम यत्तदेतद्भ्यश्च परस्थातीः डावतोर्वा डित्‌ एत्तिअ एत्तिल एड 
इत्यादेशा भवन्ति | एतल्लुकू च। इयत्‌ । एच्तिआ, एत्तिल एडहूँ। 
कियत्‌ । केत्तिअ', केत्तिलं, केदहं | यावत्‌ | जेत्तिअ', जेत्तिल, जेह॒हं । 
तावत्‌ | तेक्तिआ', तेत्तिलं, तेदहं | एतावत्‌ | एक्तिअ , एत्तिलं, एदहं । 


कृत्वसो हुत्त' ॥२॥|१४८॥ पारे झत्वसू ( हे० ७-२) इति यः 
ऋत्वस्‌ प्रत्ययो(विहितस्तस्य हुत्तमित्यादेशो भवति | शतकृत्व: | सयहुत्त , 
सहस्ररृत्वः | सहस्सहुत्त । कथ्थ॑ प्रियाभिमुखं पियहुत्त । अभिमुखार्थन 
हुतशब्देन भविष्यति । 


आल्विल्लोल्लालवन्तमन्तेत्त रमणा मतोः || २ ॥ १४६ ॥ 
आलु इत्यादयो नव ऋआादेशा मतो: स्थाने यथाप्रयोगं भवन्ति । (आलु) 
स्‍्नेहवान्‌ | नेहालू | दयावान्‌ , दयालू , ईष्यावान। ईसालू, लज्जातती, 
लज्जालुआ , ( इलल ) शोभावान । सोहिल्लो | छायावान्‌ । छाइल्‍लो- 
दर्षवान्‌ । दप्पुल्ली । (आल) शब्दवार्भ | सद्दालो | जटावान । जडालो । 
फठावान्‌ | फडालो। रसवान्‌। रसालो। ज्योत्स्नावान्‌ । जोण्द्दालो । 
(बन्त) घनवान्‌। धणवन्तो। भक्तिमान्‌। भत्तिवन्तो | (मन्त) हनुमान 
हंणुमन्तो । श्रीसाव्‌ । सिरिसन्तो | पुण्यवान्‌ । पुण्णमन्तो। (इत्त ) 
काव्यवान्‌ । कव्वइत्तो.। सानवान्‌ । साण#पा । (इर) थर्वेबान्‌। गव्विरों। 


[६ ६९. .) 


“ रेखाबान। रेहिरों। (मण ) धनवान्‌। घणमणों। केचिन्मादेशमपी- 
चछन्ति | हनुमान | हणुसा | सतोरिति किम्‌ ? धनी । धणी | आयिकः । 
अत्थिओ | 

त्तो दो तप्तो वा ॥२॥१६०॥ तसः अत्ययस्थ स्थाते त्तो दो 
इत्यादेशीं वा सवतः । सर्वतः। सब्बत्तों, सच्बदों | एकतः। एकत्तो,. 
एकदो । अन्यतः । अन्तत्तो, अन्नदो । कुतः । कत्तो, कदो। यतः । जत्तो, 
जदो । ततः । तत्तों, तदो । इत- । इत्तो, इदो । पत्ते । 

अतो डो जिसगगेस्य ॥१॥३७॥ संस्छतलक्षणोत्पन्तस्य अतः 
परस्य विसर्गस्य स्थाने डो इत्यादेशों सव॒ति | सबेत: | सब्बओ । पुरतः । 
पुरओ | अग्रतः | अग्गओ | सार्गतः। मराओ । एवं सिद्धातस्थापेक्षया । 
भवतः । भवओ । भवन्तः। भवन्तो। सन्‍्तः। सन्‍्तो। कुत्त.। कुदो 
इत्यादिरपि । 

... त्रपों हिहत्था: ॥२॥१६१॥ त्रप्‌ अत्ययस्य एते भवन्ति। चत्र। 
जहि, जह, जत्थ । तत्र। तहि, तह, तत्थ। कुत्र | कहठि, कह, कत्थ 
अन्यत्र । अन्नहि, अन्नह, अन्नत्थ । 

चैकाहः-सि सिञ्र' इआ ॥२॥१६२॥ एकशब्दातपरस्य दा 
प्रत्ययस्थ सि सिअ्ं इआ इत्यादेशा वा भवन्ति । एकदा | एक्कसि, 
एक्कसिआं, एक्क्रश्आ । पत्ते एगया। हे 

डिल्ल इल्लो भव ॥२॥१६३॥ भवार्थे नाम्तः परी इल्ल'उल्ल 
इत्येतो डितो प्रत्ययी भवतः । ग्रामेयका । गासिल्लिआ, पुराभवं॥ 
पुरिल्ल अधो-भवं, अधस्वतम्‌। हेट्ठिल्ल । उपस्-भर्व॑ “उपरितनम | 

५, उवरिल्ल | आत्ननि-भवं आत्द्रीयम्‌ | अप्पुल्ल । आल्वालो अपीच्छन्ति 
अन्य । 

स्वार्थ कश्च वा ॥ २॥१६४॥ । स्त्रार्थे कश्चकारादिललोल्ली 
डितौ प्रत्ययो दा भवत. । (क ) हुछू +-पिंजरम्‌ । छ-घुमपिब्जरगयं । 
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चंद्रकः । चन्दओ । गगने ( गगनके )। गयशयम्सि । धरणीधर 
पक्तोद्श्रान्यम्‌। धरणीहर पच्खुव्सन्त' । दुःखिते शामहदये । दुह्िं- 


अए रामद्विअयए । इंह । इंढय॑ । आश्लेष्टुम । आलेदठुआ ! ह्विरपि 


भवत्ति । वहुकम । वहुअर्य । ककारोच्चारण पैंशाचिकसापार्थम्‌ । थैंथा 
चदने बदन समर्पित्वा । वतनके वतनक॑ समप्पेच्ल । ( इल्ल ) निर्लिता- 
शोक-पल्लवेन । तिज्जिआसोअपल्लबिल्लेण । पुरिल्लो, पुरा, पुरो 
वा (उल्ल) मसपितृक' । महपिउललओ । सुखम्‌ | मुह॒ल्ल॑।। दस्ताः। 
हस्तका: | हृत्थुल्ला। पत्ते चंदी, गयणं, बह, अआलेद्ठ,, वह, वढओ) 
मुद्दं, हत्था | कुत्सादिविशिष्दे तु संस्क्रवदेव कपू सिद्धः । यावादिल- 
क्ुणः क+ प्रतिनियतविपय एवेति वचन्म्‌ । 

ल्‍्लो नपैकाद वा ॥२॥१६४॥ तभ्यां स्तरर्थे संयुक्तो ' ल्‍लो वा 
भवति | नवः । नत्रल्लो, नत्रो । एकः एकल्लो, उ्ञो। सेवादित्वात्कस्य . 
द्वित्वे, एक्कल्लो । 

उपरेः संव्याने | २॥ १६६ ॥ संव्यानेडये॑वर्तमानाडुपरि 
शब्दात्‌ स्वार्थ ल्‍लो भवति । उपरितनः । उबरिल्लो । संख्या इंति किम । 
उर्ररि | अवर्रि । 

अर वो मया डमया ॥२॥१३७। श्रशच्दात्‌ स्वार्थ मया डमया 
इत्येती अत्ययो मवतः | अ.्‌ । सुमया, भमया।.. 

शनैसो डियम ॥२॥१६८॥ रनेश्ाव्दात्ता ं डिमया भवति। 
शनैः अवगृह ; । सशिअमवगूढो । " 

मनाको नवा डये च ॥ २॥१६६॥ मनाई शब्दात्स्ार्थ डर्य 
डियम्‌ च प्रत्ययो वा भवति | मनाऊ । मणयं, मणियं, पत्ते मणा । 

मिश्राइलिआः ॥ २॥ १७० ॥। मिश्रशव्दात्‌ स्वार्थ डालितआः 
प्रत्ययो वा भवति | मिश्रम | मीसालिआं । पत्ते मीसं । 
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रो दीघोत्‌ || २ ॥१७१॥ दीघशब्दावपरे स्वार्थ रो वा सवति । 


दीघेम । दीहरं, दीहं । 
लादे! सः ॥|२॥१७२॥ भावे खतल (हैे० ७१ ) श्त्यादिना 


विहितात्त्वादेः परः स्वार्थ स एव त्वादिवाँ मबति । मृदुकत्वेत । मउशत्त- 
याइ। अतिशायिकात्त्वातिशायिक: संस्कृतवदेव सिद्धः । ब्येष्टतरः । 
जिट्टूयरो । कनिष्ठतरः । कशिट्वयरों । 


विद्य त्पत्रपीतान्धाल्लः ॥ २॥ १७३ ॥ एम्यः स्वार्थ लो वा 
भवति | विद्युत्‌। विज्जुला, विज्जू। पत्रसू | पत्तल्लं, पत्त । पीतस्‌। 
पीबलं, पीते वो लें वा इति तस्य वः । पीअलं, पीअं । अन्धः | 
अन्धलो, अन्घो | कथं जमलं ? यमलमित्ति संस्क्ृट्शब्दाद्‌ भविष्यति। 
गोणादय। ॥२॥१४७॥ गोणादयः शब्दा 5 नुक्तप्रकृतिप्रत्यय- 
लोपागमवर्शविद्यरा बहुल निपात्यन्ते । गौ: । गोणो, गादी। गावः । 
गावीओ । बलीवर्द : । बेइल्लो । आपः | आऊ। पद्षचपव्न्वाशत्‌ । पंचा- 
वरण्णा, परुपन्‍्त | जिपव्य्याशस्‌। तेचण्णा। त्रिचत्वा- शत्त | तेआलीसा। 
व्युत्सर्ग:। विउसन्गो । व्युत्सजेस । वोसिस्णं । बहिमेंथुन वा। बहिद्धा । 
कार्यस्‌ । णामुक्कसिआं | कर्वाचत्‌ । कत्थइ । उद्दहुति | मुब्बहई। अप- 
स्मार:। चम्हल्लो । उत्पलं। कन्दुट्ट। घिकाघिक। छिछि, द्विद्धि । 
घिगस्तु । घिरत्धु । प्रट्ित्पर्धी। पडिसिद्धी, पाडिसिद्धी । स्थासकः । 
चच्चिक्क। निरूयः। निधेलेणं । मघवान्‌ । मघोणो । साज्ञी । 
सविखणो । जन्म | जग्मणं । महाव्‌। सहन्तो। सवान्‌। भवन्तों | 
आशी:। आसीसा । क्वचित्त्‌ हस्य इसो। बृहृत्तर | बहयरं | हिमोरः। 
भिमोरो। ल्लस्य हु: । छुल्लक: । खुडओ। घोषाणाम्‌ अमर तनः । गायन:॥ 
घायण् । वड: । वढो | ककुदम्‌ । ककुध । अकास्ड्म | अत्थक्क । लखा- 
बती | लज्जालुश्णी ] कुतू इंल॑ | कुडु | चुत: | मायन्दो, साकन्दशब्द: 
इंस्कृतेपपीत्यन्ये || विध्ण्‌ः |। भद्टिक्रो | श्कशानस्‌ । करसी ) अझुराः [ 
अगया। खेल । खेड । पौष्पं रजअः। तिंगिच्छि | दिनम्‌ । अल्लं | 
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समर्थ: । पक्‍कलो। पंडकः। नेलच्छी। कर्पासः | पल्रह्ठी। बली । 
उजल्लो । ताम्बूुलस्‌ । मसुरं। पुश्चली। छिछई । शाखा। साहली 
इत्यादि ॥ वाधिकारात्पक्षे यथादर्शेनं गडओ इत्याद्यपि भवति, गोला 
गोआबरी, इति तु गोलागोदावरीभ्यां सिद्धम्‌ । | 


सापाशब्दाश्च आहित्थ लल्लक्क विड्डिर पच्चड़िआ उप्पेहड मड- 
प्फर पडिच्छिर अट्टसमट्ट विहडप्फड उज्जल्ल दल्लप्फल इत्यादयो महा- 
राष्ट्रविदर्भादिदेशप्रसिद्धा लोकतोज्वगन्तव्या: ॥ क्रियाशब्दाश्व॒ अब- 
यासइ फुम्फल्लइ उप्फालेइ इत्यादय' ॥ 

अत एवं च कृष्ठ घृ८ वाक्य विद्वस्‌ वाचस्पति विष्टरश्रवस्‌ प्रचे 
तस॑ प्रोक्‍्त प्रोतादीनां ॥ क्विबादिप्रत्ययान्तानां च अरिनिचित्सोमसुत्सु- 
ग्लसुम्लेत्यादीनां पूर्वी: कविभिरप्रयुक्तानां प्रतीतिवैषम्यपरः अयोगी न 
कर्तव्य: ॥ शब्दान्तरेरेव तु तदर्थोडमिधेयः, यथा, ऊऋंष्ट:' कुशलेः, बाच 
स्पतिगु रु: विष्टरश्रवाः हरिरित्यादि ॥ घृष्टशब्दुंस्थ तु सोपसर्गस्य 
प्रयोग इष्यते एवं, मन्दरतट परिघष्टम्‌ | 'सन्द्रयडपरिघट्ट'। तदिअस 
निहद्धाणंगो इत्यादि ॥ आये तु यथा दशेनं सर्वेम अविरुद्धम्‌॥ यथा 
ध्रष्टा:। घद्ठा। सृष्ठाः | सद्दा। विद्यंस.। विउसा । सुञ्रलक्खणारुसारेण 
वक्‍क्न्तरेसु अपुणो इत्यादि || इति व्यज्लनसन्धि: ॥ 


'. अथाव्यय प्रकरएम्‌ 
' अव्ययम्‌ ॥२॥१७५॥ अधिकारोज्यम्‌ | इत. पर ये वच्चयन्ते, 
आपादपरिसमाप्तेस्तेज्व्ययसंज्ञका ज्ञातज्या. । हु 


त॑ वाक्योपन्यासे ॥८।|१७६॥|| तमिति वाक्योपन्यासे श्यो 
फ़्यम | त॑ जतिदशबन्दिमो ज्षम । त॑ तिअसचंदिसोक्खं । 


आम अभ्युपगमे ॥२॥१७७॥ आमेत्यस्युपगमे अयोक्तव्यम्‌ | 
आम वहला वनालि: | श्राम चहला वणोलो | 
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को अ. 
ण॒वि वैपरीत्ये |२॥॥१७८।। एवीति वेपरीस्थे प्रयोक्‍तव्य । 
एवि हा बने | शवि हा वने । हा इति खेदे । 
पुणरुच' कृत करणे ॥ २ ॥ १७६|| $णझुलसिति इतकरणे 
प्रयोक्तव्यसू | अयगि स्वपति पांसुले लिः सहेरद् ः पुणरुत्तम। आड़ 
पुप्पई पंसुलि शीसहेहि अगेहि एणरूतत । वार वार स्वपितीत्यथे । 
हन्दि विषाद विकल्प पश्चाताप निश्चय संत्ये ॥२॥१८०॥ 
हन्दि इति विषादादियु प्रयोक्तव्यग । 
हन्दि चलणे नओ सो ण॒ साणिओ, हल्दि हुज्ज एचाहे । 
हन्दि न होही भणिरी सा सिज्जइ, हन्दि ठुह कज्जे ॥ 
., , बन्द चरणे नतः स न सादछि 
'भविष्यति इृदालीम | नचति विवलप हन्दि 
इति पश्चाताप, । सास्डियति हस्दि (लिघ्च्य 
हन्द च गृहाणाश्ें ॥| २॥ १८१ 
प्रयोक्तव्यम्‌ | हन्द (गृहाण) प्रलोकय इद्मू 
ग्रह्मशेत्यर्थः । 


[कि 


टति बिपाह हन्दि 
विष्यति सणन शीत्ञा, 
रत्यार्थ वा दव कार्य | 
| हन्द हन्डि च गृहाणार्थ 


जता छाह्वोपाज्य शाप ई... 
हच्ट पाए उु इस, हनन्‍द, 


थ्र्णा 

हि 

है 
लरा 
223, 
च्््सू 


मिव्‌ पिव विव व्यू व विआ इवाथ वा || २ ॥ १८२ ॥| एते 

ज्वार्थ अव्ययसंज्ञका प्राकृते वा प्रयुज्यन्ते | छुमुढम्‌ इब | कुमुअ मिच | 

चदनस्‌ इंव | चन्दर्ण पिच । हस इब । हसो विद | सागश इच चीरोद'। 

साथरो व्व खीरोओ । शेपस्य लिरदः इब। सेसप्स व सिश्णोओं | 

कमलस्‌ इंच | कसल॑ विआ । पत्ते | नीलोत्पल -साला इव । नीलुप्पल- 
य्र्योला इ्ब्‌ | 

जेण तेण लक्षण ||२॥१८३१॥ जेण तेण इत्येती लक्षणे प्रयो- 


क्तव्यो । शभ्रमर रुत येत कमल वबनस्‌ | ससररुअ लेण कसलबरणं | भमर 
रुअं तेशणु कसल वर । 
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शुई चेश सिआ जय अवधारणे ॥२॥ १८४ ॥ एतेज्धारणे 
प्रयोक्तव्या! | गत्या एब | भईए णुद् । यत््‌ एवं मुकुलनं लोचनानाम्‌। 
ज॑ चेन सउलण लोअणाणं । अचछुबद्ध तदू एवं कासिनीनाम । अर 
बद्ध त॑ चिझ फासिणीणु । सेवादिल्वात्‌ हवित्वम्तपि , ते एवं धन्याः | 
ते च्चिआ घनन्‍ना | ते एव छुपुरुषाः। ते च्चेष्न सुपुर्सा । सएब च 
रुपेण | स घ थे रुवेण | स एवं शीलेन | स च्च सीलेण । 
बले निर्शरण निश्चययो! ॥१॥१८४॥ चले इति निर्धारणे 
लिश्चये च प्रयोक्तव्यम | निर्धारण | पुरुषों धनअ्जय' क्त्रियाणाम्‌ | बले 
पुरिसों धर्शजओ खत्तियाणं । निश्चय । सिंह एवायम | वले सीहो । 
किरेर हिए क्िलार्थ वा ॥२॥ १८६ | किए इर हिर इस्येते 
किलार्थ वा प्रयोक्तव्या' | कल्य किल खरहृदयः । कल्ले किर खर- 
हिआओ। तस्य किल । तरुस इर। प्रियवयस्य, किल । पिश्मययंसी हिर । 
पत्ते । एवं किल तेन र्तके सरिता । एवं किल तेण सिविणण 
भरियश्रा 
खबर केवले || २ || १८७ ॥ देचलार्शे शबर इति प्रयोकतव्यम्‌ 
केचल प्रियाणि एवं भवन्ति ) णदर पिआाइ चित्र शिव्वडन्ति । 
आजनन्‍्तर्ये णुवरि || २ || १८८ | आनन्वंय णवरे इति प्रयोवत- 
व्यमू । श॒र्बारे (अलन्दर) च तत्य रखुर्णतिदा । खवरि अर से रहुबइणा । 
केचित्त केवलाउगन्तयाथथा।' शवए-ण॒व £ स्न्यकसेव सू् दुर्बते तमते 
डसावप्युभयार्थो । 
ग़््लां / री 
अलाहि निवारणे ॥२॥१८६॥ अज्तादीति सिवारणे प्रयोक्‍त- 
व्यम्‌ | सा, किम्‌ वाचितेत लेखेत | अलाहि कि बाएएण लेहेश ) 


अखणरणाई नञ्य्थे ॥२॥१६०॥ अरणाई सस्वेतों तकोडय:थो- 


( ७५ ) 
क्तत्यौ। अचिन्तितम्‌ अजालत्ती। अण चिन्तिश्रमसुणन्ती। न करोमि 
रोषम । खाई करेसि रोस । 
माई मार्थे ॥२॥१६१॥ माई इति ज्ञार्थे प्रयोक्तव्यम्‌। मा का- 
बीदू रोषम्‌ | साईं काहीआ रोसं | 


हड्डी मिर्वेदे ॥२॥१६२॥ देछी श्त्यव्ययमत एवं लिर्देशात्‌ 
हा घिक्‌ शब्दादेशो वा लिबेंदे प्रयोक्तत्यम्‌ । हा धिक धिक्‌ , हड्डी 
हड्डी हा घाद धाह । 

वेब्चे समय वारश विषादे ॥॥२।|१६३॥ भय वारुण विषादेखु 
वेव्वे इति प्रयोक्तव्यस्‌ | 


घेव्वे लि भये देव्दे 


हि बारणे जूरणे अ वेब्वे जि 
उल्हा विरीह दि तहं धब्ये लि मयच्छि कि शेश्र ॥ १॥ 
कि उल्लादन्तीए उञ जूरम्तीए कि तु भीआए | 


7, 


उध्याडिरीए वेव्देत्ति तीए भणशित्र ने विश्हरिमी || २ ॥ 

चेव्वे इति भये वेब्चे इति वारणे (खेंदे) विषादे च बेव्चे इति 
उल्लपनशीद्वय आपि तब देव्वे इति मृगज्षि ! किम झेय॑। 

कि उल्लापयन्त्या उत खिद्न्त्या कि तु भीतया |- 

डद्वातशीलया चेड्वे इति तया सशणित न विस्मरामः । 

वेब्ब ««ब्तण || २॥| १६७ || जेव्व वेन्वे च आमंत्रणे 
प्रयोक्तव्ये । ६ » ले । पेव्व गोले | हे सुरन्दले बदसि पानीयम | देच्चे 
भुरचपते पहुई . पारिएआ । 

साति «ला इले सख्या दा।| २ || १६४ || एते सल्या आस- 
न्त्रणे वा प्रयोक्तव्या:। हे (लखि) सहशाक्षराणाप्‌ ऊषि । मांमि 
सरिसक्सराण त्रि | प्रणमत सानाय हे (स्ि) । पणघहु साणस्य इ्षा 


) 


शो 


( ७ 
है (सांख) हवाशस्य | इले हयासत्सत | पत्चे। है सखि! ईह्शी एवं 
गति । सहि ! एटिसि डिचआ गई | 


ा 


““॥ 
ब््चजु+ 
अनमककक 


हर 0. 


उद्बीकृरण थे ॥ २।॥ १६६ || संसुखीकरणे सख्य। 
आभमत्रण च दे इति प्रयो कव्यम्‌ । दे असीद तावत्‌ झुन्दरि | दे पसिञर 
। 


ताव छुन्दार। दे हें (लि) आप्रसीद निवर्त्तत्थ। दे आपसित्र 
निअत्तसु । 
हु' दान पृच्छा मिवारणे || २ | १६७ || है इति दातादिषु 


प्रयोक्तत्यम्‌ | दाने! हु गृद्मण आत्यन एवं। हु गण्ह अप्यणों च्चिआ । 
पृच्छाया' हु कथय सद्सावम्‌ । हु साहस सब्सावं। गनवारण हु 
लिलंज्ज समफ्सःर । हु लिल्लज्ज समोसर | 

हु सु निश्रय-विधक-संगावन-विस्सये || २ ॥ १६८ | है खु 
इत्येता सिश्चयादियु प्रयोकब्या । “निश्चय! ल्वसवि हु (एवं) अछिन्न- 
श्री । तंपि हु आज्छिनन सिरे । स्वम्‌ खु (>खलु) श्रियः रहस्थम्‌। तं॑ खु 
सिरीए रद्ृस्न | बितद: ऋऋः सरायो वा। ऊहे' न हु केवल संगृहीता । 
न हु णावर सर्गाह्छा | एतामू खु इसति | एअ खु हसइ । 'संशये' जल- 
धर खु ब्रूमपटतः खु । जलहरो खु धूसघडलो खु । सभावने । तरितु न 
हु केवलय्‌ इसानू | वरीड ण हु शुबर इपं । एस खु हसति। एचअ' खु 
हसहठ । विरू,य। के लत लव: सहजशिरा: | को खु एसो सहस्ससिरो। 
वहुलाधिकारादनुसवारान्‌ पर इुने प्रवाक्तत्य, | 


ऊ गहज्षिप विस्पय इचमे | १ | १६६ || ऊ इति गहन दिपु 
प्रयोक्तत्यम । बढ़ा ।अरे ( घिक्कू ) निल्लेज्ज | ऊ रिल्‍लज्ज । अ्रक्रान्तस्थ 
बाक्यस्य विपयासाराहुदया विभिषत्तंन लक्षण शाक्तेप | किस मया 
भागत | ऊ वर शणित्र । विस्मच | ऊ कर लाता >मुमिता) अहम । 
ऊकह सुशिआ अहय। घूचने | ऊ, केन न विज्ञातम | ऊ केण न 
विण्णायं ! 


( ४७७ ) 


भू इंति कुत्सायां 54 
थूं कुत्साबायू ॥ २॥ १०० ॥ ६ शत डइत्याया प्रयोक्तव्यरे, 
थू (निन्‍्दनीय) निलेज्ज लोक । थू निल्लज्जो लोओ। 
पु ऊ न शु का, ३० पा 9 ञ््प़ु बट 
रे अरे संगापण रति कलहे || २॥ २०१ | अनयोरथे 
योयथासंख्यस एते प्रयोक्तत्यों । रे संसरापणे | रे हृदय। सवक सरिता। रे 
हिआय सइ॒ह-सरिआझा। अरे रतिकलहे | अरे ! सया सस॑ मा कुरु 
उपहास । अरे | मए सम मा करेसु उबहासं । 
हरे ज्ञेपे च ॥| २ ॥ २१०१२ ॥ क्षेपे संभापण रति कलहयोहरे 
इति प्रयोक्तत्यम । ्षेपे' हरे नित्ेज्ज | हरे शिल्लज्ज़ । सम्भागणे | हरे 
पुरुषाः | हरे पुरिसा | रति कलहे। हरे वहु वल्लम | हरे बहु-बल्लह । 
ओ खचना पश्चत्तापे || २॥ २०१ || शो इति सूचना 
परचात्तापयोः प्रयेरूव्यम्‌ । लूचनावाम्‌ू। ओ अविनय-दृप्ति परे।ओ 
अविणय तत्तिल्ले । पश्चातापे । ओ। (खेइ-अर्थ) न मया छाया एता- 
बत्थाम्‌) ओ न गए छाण इततिआए । विकल्पे तु उतादेशेनेव ओफारेणेव 
सिद्धम्‌ | उत विरवयारि तसस्ले | ओ विरएसि नहयतले | 
अग्यो इचवा-ुःख-संसापणापराध-हिस्मयानन्दादर भय-खेद 
विषाद परचात्तापे || २ || २०४ || अच्बो इति सूचनादियु प्रयो- 
छल्यम्‌ | सूचनायाम' अव्या ठुष्क़र कारक | अव्यों दक्करयारय | व खे' 
अब्यो दुछ्तन्ति हृदयम्‌ | अब्बो दलन्ति हियय | सभापणे | अव्बो क्रिसिदं 
,  किसिदम्‌ । अवब्यों किभ्िण किम । अपरावविस्सययों | 
अच्यों दरन्ति हियय॑ तह जि ने वेसा हवन्ति जबईयां 
अव्बो कि पि रहस्सं मुण॒स्ति धुच्ा जणब्महिआ ॥१॥ 


( ७६ ) 
आनंन्दादर भयेषु । 
अव्यो सुपहायमिणं, अव्यों आजम सप्फल जीआ' | 
अव्बो अइअध्यि तुमे तबरं जद था ने जूरिदिह ॥२॥ 
खेदे | अब्यों व यामि ज्षेत्रम | अव्यो वे जामि छेच॑ 
अच्यो नासेन्ति ढिहिं पुरुय॑ बढ़ढॉन्त देन्ति रणरणय॑ | बिषादे, 
एरिंह तस्सेश् घुशा ते चिञआ्र अच्बों कह शु एआं ॥३॥ 
शब्यों दर॒न्ति हृदर्य तथापि ल ह्व प्या: सबन्ति युवतीनाम । 
अव्यो क्मिपि रहस्य॑ जानंति धूर्ता: जन्ाभ्यधिकाः ॥१॥ 
अब्छो सुप्रभावम्‌ इदम्‌ अब्यो अद्य अस्माकस्‌ सफलम्‌ जीवितम्‌ । 
अव्यो अत्तीते त्वयि केवलम्‌ यदि सा न खेद्ष्यति ॥२॥ 
अब्वो दाशयंति घतिम्‌ पुलदाग्‌ दर्धर्णन्ति दृदुति रणरणकम्‌। 
इद्ानीमस्‌ ठस्य इति गुणा ते एबं शअच्चो कथस्‌ लु एततू ॥३॥ 
पश्चात्तापे । अव्बो तथा तेन छता अद्दम्‌ यथा कस्य कथयापि । 
अब्वो तह तेण कया अद्ययं जह कस्स साहमि। 
अइ संभावने २२०५) संसावते अह इति अयोक्तन्यम्‌ । 
अइ, देवर किमू न पश्यसि। अइ, दिआर कि न पेच्छसि । 


बणे निश्चय विकल्पालुकम्प्ये थे ||२॥|२०६॥ निश्चयादी 
संभावने व बणे इति प्रयोक्तत्यम । निश्चय ददासि। बणे देसि। 
(विकल्पे) सदति वा न भवति । होइ बणे न होइ। दासोड्नुकम्ण्यो त 
शुच्यते । दासो बणे तल ऊुघबइ। सभावते | लास्ति बणे यदू न दद्ाति 
विधिपरिशामः | #त्थि बशे ज॑ न देह विहि-परिणामों, संगराग्यते 
एतदिस्वर्थ 

मणे विमशें |२॥|१०७|| गणे इति विसर्श अयोक्तज्यम्‌ । कि 
स्थित्सूथ: । मणे सूरो । अन्ये मनन्‍्य इत्यर्थमपीष्छम्ति | 


"् 


( ७९ ) 


अम्मो आशचयें ||२|२०८।॥| अस्सो हत्याश्वर्य प्रयोक्तव्यम्‌ । 
आश्चर्यमेतत्‌ कथम पायेते। अम्सोी कह पारिब्न३ । 

स्वयमोड्ये ऋष्पणें वश ॥२॥२०६॥| स्वयमित्यस्ार्थ 
अप्पणो बा प्रयोग्तव्यम | विशदं घिकधन्ति स््रयं कमल- सरांसि । 
बिसय॑ विश्नसंति अप्पणो कमल सर । पच्चे, स्वयं चेय जानासि करणी- 
यस्‌ । सयय चेव सुणसि करणिज्ञ । 

प्रत्येकमः पाडिक्यांम्‌ पाडिएक्कम ॥२॥२१०॥ मत्येकस्‌ 
इत्यस्यार्थ पांडिक्त पाडिएकस इति च॒ प्रयोकक्‍तव्यम्‌ वा। प्रत्येकम्‌। 
पाडिकत, पाडिएक्क पत्ते । प्त अ' । 

उञ पश्ये |२॥२११॥ उम्र इति, पश्य इत्यस््य अर्थ या 
प्ृयोक्तन्यस्‌ । 

उअ निच्चलनिष्फृंदा सिसिशीपत्तमि रेहद बलाया 
निम्मल सरगयसायणपरिद्विआ सह्ृ-सुद्तिव्ध | 

पश्य निश्चय-निष्पन्दा विसिनी-पन्ने शाज ते बलाका। निर्मल- 
मरकंत-साजन-प्तिप्ठिता शह्ल॒ शुक्किरिव पत्ते । पुल आदयः | 

हहरा इतरथा ॥|२॥२१२॥ इहरा इति इतरथार्थ प्रयोक्ततन्यं 
वा। इसरथा लिःसासान्श:। इहरा सीसामजन्नेहिं। पक्षे इअरहा । 

एक्कसरिआ ऋषमिति संग्रति ॥२॥२१३)| एकसरिञ' 
भगित्यर्थ, सप्रत्य्ये च॒ प्रयोक्तग्यस्‌ | एऋसरिअआ रिति, सांप्रत बा। 

गोरउल्ला घुण ॥२)॥२१४)| सोरउल्ला इति मुधार्थे प्रयोक्त- 
व्यम्‌ । मोरउल्ला सुधा इत्यर्थः । 

द्राधालपे ||२॥२१४) दर इत्यव्ययम्‌ अर्धाथे, ईषदरशें च 
प्रयोक्तव्यम्‌ू । दर विक्नसिअ' | अर्धेन्रेषद्रा विकसित सित्यथ; | 


जल्ट 


ज 


( ८० ) 


किणों प्श्मे ||२॥|२१६|। किणों हति प्श्ने श्रयोकतव्यम । 
किम्‌ धूनोपि ) किणों धुवसि । 

इजेरा। पाठपुरणे ||२०॥०२१७॥ ४जे-र हत्वेत पाठ प्ररणो प्र्यो 
वतव्या । ने पुनः अच्ीरि | शाह &चछीड। अनुकूल वक्‍तु । 
अगाकृल बोत्त' ज। ग्रह्मति कलम-गोपी | गेण्ह्इ र कलम गोवी | 
अद्दो हंहो हे हो हा नाम अहृह हीसि अथि अहाह अरि रि हो इत्या- 
दयस्तु संस्कृत सयत्वेन सिद्धाः । 

प्यादयः |२॥२१८।। 'वादयों नियवार्थ बृत्तयः प्रकृते अयो- 
क्तव्या ॥ पि वि आअप्यथ । 


ति अव्ययप्रकरशलश | 


अनीननानरनी सन ननीन+-33 पैशनननन-+ बन-मनार«»म 


अथ लिड्रानुशासनय || 


प्रादट शरत्रणय: पृशि ॥१॥ ३ १॥ प्राइट शरत्तरणि इत्यते 
शब्दाः प॑सि पलिज्ञं प्रयोक्तव्या' । प्राव्रण । पाउनी | शाद । सरओं | 
एपा तरशि । एस तरशि | तग्शिणब्वस्य पु स्त्रीलिदत्वल दियमसाथंस 
उपादानस्‌ | 
रतमदाम-शिरो-नसश) || १ ॥३१२॥ दामन शिरस्‌ सभस 
वर्जितं सकारातं नकारांन्‍तं व शब्दर्प पसि प्रयोग्नव्यम | सान्व॑। 
यश | ऊसोी । पयस | पश्लो | तसस । तमो | उस्स | उरो। सान्तम । 
जन्मन। जम्मी ) नमव | त्षम्मो। सर्मच। सस्यों। अदाग शिरोत्तल 
इति किम ? दामन । हदासे। शिरस्‌। सिरं। लभस। नह ! यच्च 
श्रेयसल। स्य। वश्स। बचं। सुमनल। समणा। शर्सन | सम्स | 
चरुन | चम्मं। इति ऋश्यते दा बहलाधिकाशव | 


( ४४ ) 


वाष्च्यर्थ वचनादाः ॥१॥३१॥ अक्षिपर्याया लोचनादयश्न, 
शब्दाः पुसि वा प्रयोकदव्याः । अक्ष्यर्था। अद्यापि सा शपति ते अक्षिः । 
अज्य वि सा सबइ ते अच्छी। नर्तितानि तेन अस्माकम_ अक्षीणि । 
नच्चा वयाईं तेणं म्ह अच्छीईइ | अज्जल्यादि पाठादू अज्षिशब्दः स्त्री- 
लिड्ढे) $'प । एपा:अक्षि. | एसा अच्छी । चचखू , चचखूइ, नंयणां, 
नयणाई । लोअणा, लोअणाई (वचनादिः) वयणा, वयणाईं | विज्जुणा, 
विज्जूए । छुलो, कुल । छन्दो, छनन्‍्दं । माहप्पो, माहप्पं | दुक्खा, दुक्खाईं, 
भसायणा, भायणाइ' इत्यादि | इतिवचनादयः । नेत्ता, नेत्ताई । कमला, 
कमला$' इत्यादिस्तु संस्कृतबदेव सिद्धम_। 

गुणाद्ाः क्लीबे वा ॥१॥३४७)॥ गश॒णादयः क्लीचे वा प्रयो- 
क्तव्या:। गुणाई, गुणा। विभवेः गुणाः मझूग्यन्ते | विहबेहिं गुणाइ' 
मर्गन्ति । देवाणि, देवा | बिन्दूइई', बिन्दुणो। खरगं, खग्गो, सरडलरगं, 
मण्डलग्गो, कररुहं, कररुही। रुक्खाई , रुक्खा। इत्यादि। इति गुणाद्यः । 


वेमाज्जल्यादा। स्त्रियाम्‌ ॥१॥३४५॥ इमन्ता अद्लल्यादयश्र 
शब्दा. स्त्रियां वा प्रयोक्तव्या:। एबा गरिमा। एसा गरिंसा, एस 
गरिसा | एपा निरलेजत्वम_। एसा निल्लज्ञिमा, एस निज्ञज्ञिमा | एप 
धूतेत्वम_। एसा धुत्तिसा, एस घुत्तिमा ! अज्जल्यादिः । एसा अञजली, 
एस अ'जल्ली । प्रष्ठम_। पिट्टी, पिद्ठ । प्रष्ठसित्वे कृते स्थत्रियामेवेत्यन्ये | 
अच्छी अच्छि । पण्हा, पण्हो । चोरिआ्रा, चोरिञ' । एवं कुच्छी, बल्ी 
निद्दी, विद्दी, रस्सी, गरठी इत्यव्जल्यादय. । गड्डा, गड्डो इति तु संस्क्ृत- 
चदेव सिद्धम_। इमेति तन्त्रेण त्वादेशस्य डिमा इत्यस्य प्रथ्वादीस्नम्व 
संग्रह: त्वादेशस्य स्त्रीत्वमेव इच्छुन्ति एके | इंति लिड्डा दुशासनम_। 

इंति हेमचन्द्रादायेरचिति आआवृतव्याकरणे . हितीय्पाद: 
समाप्तिम_ अगमत्‌ । 


( ८२ ) 
॥ अहम ॥ 
श्री स्तम्भनकपाश्व नाथस्वामिभ्यों नमः |. 
अथ स्यादिविभक्तीन्‌ समारभन्ते तत्र अकारान्तः 


पुलिड़ो वृत्तशव्दः ॥ 

वुक्षशब्दात्‌ सिम्रत्यये छते छो:क्यादी ॥२॥,१७॥ इति क्षस्य 
छ आदेशे जाते 'बच्छ सि' इत्यवस्थितम्‌ ॥। 

अतः सेडों ॥३॥२॥ अकारान्ताज्नाम्नः परस्य स्यादे: सेः स्थाने 
डो भवति ॥।वच्छो॥ प्राकृते द्विवचनाभावात्‌, वच्छ जस , इत्य- 
वस्थायाम्‌ || 

जश्श्सोलु क्‌ ॥३॥४॥ अकारान्तान्नाम्तः परयोः स्यादि- 
सम्बन्विनोजेश्शसोलु क्‌ भवत्ति । 

जश्शस-ढसि-त्तो-दो-दामि दीघ! ॥|३॥१२॥ ए्पु ऊतो दीषों 
भच्ति ॥वच्छा एणए ॥ 

अमो5स्य ॥३॥४॥| अतः परस्य ऋमोज्वारस्थ लुग भर्वात 
'बच्छ पेच्छ, ।। 

ठाणशस्येत्‌ ॥॥३॥१४॥ टादेशे णें, शसिच परे अत एस 


भवति । टाणे, बच्छेण, णे इति कि, ऋष्पणा, अप्पणिआ," 
अप्पणइआ, शसि वच्छे पेच्छ ॥ जश्शसिति (३॥१०) दीघ्घपक्षे तु 
चच्छा ॥ 


? छात्मनप्टो खिश्रा ण.इश्ा ॥२॥५७॥ इति दास्याने णिश्रा रइश्र। इत्यादेशौ॥ 


( «८३ ) 


दा-आमोण: ॥ ३ ॥ ६॥ अत- परस्य टा इत्यस्य घष्ठी- 
बहुबचनस्यथ चासो णो भवति ॥ वच्छेण, बच्छेणं* ॥ 


विसो हिहिंहिं ॥ ३ ॥ ७॥ अतः परस्य सिसः स्थाने 
केवल: सानुनासिऊः सानुस्वारश्च हविभेवति ॥ 

भिस्स्यस्सुपि || ३ ॥ १४ ॥ एप अत एत्त्वं भचति ॥ वच्छेद्टि 
वच्छे हि वच्छेहिं, कया छाद्दी ॥ प्राकृते चतुर्थी विभक्तिन भवत्ति प्रयिण, 
पादथ्य सवत्यपि तथापि च तत्र संस्कृतवत्‌ बच्छाय इति रूपम्‌ श्षेयम्‌ ॥ 

हसेस त्तो-दो-दु-हि-हिन्तो-लुक ॥३॥८॥ अतः परस्त्र झससे 
तो दो दु हि हिन्तो लुक इत्येते पड आदेशा भर्वान्त ॥ हस्व संयोगे 
इति हस्वत्वं। वच्छत्तो, बच्छाओ,* वच्छाड, वच्छाहि, वन्छाहिन्तो, 
चच्छा ॥ दो इत्यत्र दकारकरणं भाषान्तराथम !। झसिनेव सिद्धे 
तोदोदुअहणं भ्यसि एत्त्ववाघनाथम ॥ 

भ्यसस्‌ त्तो - दो - दुहि - हिन्तो - सुन्तो ॥ ३ ॥ ६ ॥ अतः 
परस्य भ्यसः स्थाने तो दो दुष्ठि हिन्तो सुन्तो इत्यादेशा मवन्ति ॥ 

भ्यसि वा ।| ३ ॥ १३ ॥ भ्यसादेशे परेड्तो दीर्घो वा 
भवति ॥ दीर्घाभावपक्षे एत्वमृू३ ॥ बच्छत्तोी वच्छाओ 
वच्छा३, वच्छाहि, वच्छेंहि, वच्छाहिन्तो, वच्छेहिन्तो, वच्छासुन्तो 
बच्छेसुन्तो ॥ 


उस; स्सः || ३ | १० || अतः परस्य इससः स्थाने सस्‍्सो 





१ क्ल्वास्यादेणस्त्रोर्वा ॥१॥२७॥ इति अमनुस्वारागम: || २ बश्शस डसि 
तोदोद्वामि दीष: ॥ ३ ॥ १२ ॥ इत्ि दीन ॥ ३ मिस्म्यस्थुपि ]॥ ३॥ १५ || 
इत्यनेन वूत्रेण एत्वे ॥ 
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भवति । वच्छस्स, पियस्स, पेमस्स, उपकुम्भशैत्यम्‌ | उपकु भस्स सीझ- - 
लत्तणं ॥ पष्ठीबहुवचने, वच्छाण," वच्छाणं | 

डेम्मि छो। || ३ [| ११ ॥ अत. परस्य झे डिंत्‌ एकारः संयुक्तो 
मिश्च भवति )| वच्छे, वच्छम्मि | देवं, देवम्मि | तं, तम्सि, अन्र 
“'द्वितीयाठृतीययोः सप्तमी || ३।। १३५॥' इत्यमो द्वि:। सुपि वच्छेसु* 
बच्छेस' ॥ 

डो दीधों वा ॥ ३ ॥ ३८ ॥ आमन्त्रणात्‌ परे सौ सति, अतः 
सेडॉरीति, यो नित्य डो आप्तो'यश्च 'अक्लीबे सौ, इति इद्ुतोरका- 
रान्तस्य च आप्तो दीर्घ, स वा भवति, दे वच्छ, हे बच्छी, दे देव 
है देवो, हे खमासमण दे खमासमणो, हे अज्ज हे अज्जो, हे 
वच्छा ॥ एवं देव मनुष्य, रामकृष्णजिनादयः ॥ 

सर्वनामसंज्ञकशब्दानां तु विशेष॑ तथाहि अकारान्तरूवेशब्दस्य 
पुलिज् रूपाणि, तत्र अ्रथसायां सि विभक्ती सब्बो, ॥ 

अतः सबदिडेजेस। | ३।॥ ४८ ॥ सवदिरदन्तात्‌ परस्य 
जसः डित्‌ ए इत्यादेशों भवति। सब्वे, अन्ने,जे३ ते, के,एक्के,क् यरे, इयरे 
एए, अतः इति किम? सव्बाओएं रिद्धीओ, जस इतति कि, सब्वस्स, ।॥॥ 
सब्बं, सब्वे सब्बा २॥ सब्वेण सबन्वेणं सबथ्वेहिं सब्वेददि सब्वेद्दि ॥ ३ ॥ 

सब्वत्तो,सव्वाओं,सब्वाउ,सव्वाहि,सव्वाहिन्तो, सब्वा। सब्वत्तो सब्बाओ 

सब्बाउ, सब्वाहि, सब्वेहि, सब्वादिन्तो सब्वेहिन्तो, सब्वारुन्तो सब्वे- 
सुन्‍्तो ॥ ५ ॥ सव्वस्स । 


कं्््ज++ 


१ टाश्चामोण: ॥ ३ ॥ ६ ॥ श्त्याम॒स्थाने णः ॥ बश्शसडसितोदोद्वामि 
दीर्घ: ॥ ३॥ १२॥ इति दीर्त्वम्‌ ॥२ भिस्म्यस्खुपि ॥ ३॥ १५ ॥ इति - 
श्रफारस्य एच्म्‌ ||३ अन्त्यव्यंजनस्य ॥ १ ॥॥११॥ इत्यनेनान्त्यव्यंजनरय लोपे तेक 
त्यदादीनामपि प्रायेण अबन्त्त्वनोदाइरति, जे ते इति | ४ स्त्रियासदीती वा ॥३॥ 
२७ ॥ श्ति बस स्थाने ओदादेश; ॥ 


(जप 3) 


आमो ड्रेसिं॥| ३ ॥| ६१ || सर्वादेरकारन्तापरस्थ आमो 
डेसिम्‌ इस्यदेशो वा भवति । सब्वेसि, अन्तेर्सि, अबरेसि, इसमेसि, 
एएसिं, जेसिं, तेसिं, केसिं, पत्ते सब्वाण सव्बाएं ॥ ६॥ अज्ञाण, अब- 
राख, इमाण, एआरण, जाणू, ताण, काण ॥ बहुलाधिकारात्‌ स्त्रियामषि, 
(सर्वासाम) सव्वेसि, एवम्‌, अन्ने्सि तेसि, ॥ 


हे; स्पि-म्मि-त्था। ॥| ३ ॥ ५६ || सर्वादेरकारान्तात्परस्थे ढोः 
स्थाने सिंस-म्मि-त्थ-इत्वेते आदेशा सवन्ति | सव्यवर्सिस,सव्यम्सि, सव्ब॒त्थ, 
अन्नरिंस, अन्नस्सि, अन्नस्थ, एवं सत्र, अत इत्येब, अमुम्मि ॥ 

नवाउनिदमेतदो हिं || ३ ॥| ६० ॥ छदसमेतदू बर्जितात्‌ सर्बा- 
देरदन्तात्परस्य दो हिंसादेशो वा सवति ॥सब्बहिं, अन्नहिं, कहिं, जह्ठिं, 
तहिं, बहुलाधिकारात्‌ किंयत्तद्भ्य. स्त्रियामपि, का, जाहिं, ताहि ॥ 
बहुलकादेव किंयत्तदोस्थमामि ॥ ३ ॥३३॥ इति जीनोस्ति, पत्ते, 
सब्वस्सि, सव्वस्सि, सव्वत्थ, इत्यादि स्त्रियां तु पत्ते, काए*, कीए, जाए, 
जीए, ताए, तीए । इंद्मेतद्वजेन किम्‌ , इसस्लिंएअर्सि । सुपि तु सब्वेसु 
सव्वेछु । ७ । हे सब्ब, हे सव्वो, हे सठवे। एवं विश्वादयोडपि अदन्ताः। 
स्यदादीनाम्‌ तु विशेषः, तत्न तावतू तदेतच्छब्दयो:* पुलिद्गो रूपारिण 
कथ्यते ॥ 

च््ैे 

वेतत्तदः ॥ ३ || ३ ॥ एतत्तदोडकारात्‌ परस्य स्यादे. से्डो वा 
भवति ॥ 


तदश्च तः सो5क्लीबे ।॥ ३ ॥ ८६ | तद एतदश्च तकारस्य 
सी परे अक्लीबे सो भत््ति ॥ स णरो, सो पुरिसो, सा महिला, एस 


१. टाइसड-रदादिदेद्‌ वा तु ढसे ३ ॥ २६ ॥| इति एलबम 
२प्राकते त्यदादीनामपि अन्‍्त्यव्यजननलोपेन अदन्तत्वात्‌ प्रसझ्चसंगति- 
माश्रित्य तेघामपि रूपाणि अन्रैव लिख्यन्ते ।| अत एव प्राकृतमाषाया हलन्तश ब्दा- 
नामभाषात्‌ त्रिशि एव लि५९्लानि प्रायेण भवन्ति ॥ नतु घैडलिज्वानि ॥ 


( ८६ ) 


णरो, एसो पिओ, एसा मुद्दा, सावित्येत्र, ते रए घन्ना, ताओ एआश्रो 
महिलाओ, अरुवीजे इति क्रिमू ? त॑ एअ' बण ।। 


वेसेशमिणमों सिना।॥| हे ॥ ८३ || एतदः सिना सह एस 
इणस्‌ इणमो" ,इत्यादेशा वा भवन्ति ॥ सव्बस्स वि एस गई॥ 
सव्याण वि पत्थिवाण एस महदी ॥ एस सहाओ थित्र ससहरस्स, एस 
सिरं, इएं इणु यों ॥ पक्षे एअ', एसा, एसो ॥ 


तंदो णः स्थादौ क्वचित्‌ || ३ ॥| ७० ॥ वदः स्थाने स्थादी 
परे ण आदेशो भवति ॥ क्वचिद्‌ लक्ष्यानुसारेण ॥ णं पेच्छ “तं पश्ये- 
त्य्थं:, सोअइ" 'अ खां रहुबई 'तमित्यथे , स्त्रियामपि. हत्युन्नामिअ्रमुद्दी 
णुं तिझडा), 'तां त्रिजटेल्यथे:, णेण भणिओआ 'त्तेम 'मशितमित्यथेः, 
तो णेण करयलट्टिआ 'तेन इत्यर्थ , मशिअ' च णाए,तयेत्यथः', णेहटि 
क॒र्य 'तैः कृतमित्यथ, णाहिं कय्य 'तामिः कृतमित्यर्थ” जसि' तु, ते एए, 
$ | अमि, तं णूं एअ', शसि ता ते एता एए ॥ २॥ 


इदमेतत्किं यत्तद्भ्यष्टो डिणा || ३ ॥ ६६ || एस्यः सर्वादि- 
भ्योड्कारान्तेभ्य. परस्याष्टाया: स्थाने डित्‌ इणा इत्यादेशों या भवति ॥ 
इमिणा इमेण, एद्णा, एदेण, किणा केण, जिणा जेण, तिणा, तेण, 
पत्ते तेश तेणं, एणण एणणणां, तेहिं तेहि, एएदि एएहि ॥ ३ ॥ 

उसेम्हां ॥ ३ ॥ ६६ ॥ क्ियत्तद्भ्यः परस्य उसे: स्थाने सदा 
इत्यादेशों वा मत्नति ॥ कम्हा जम्हा तम्हा, पत्ते काओ जाओ ताओ ॥ 





१ एते श्रादेशास्त्रिषु अपि लिद्गोघु मवन्ठि ॥ २ हस्तोन्नामितभुखीता 


त्रिजटा | १ शोचति च तत रघुपतिः || ३ तस्मात्‌ तेन करतलस्थिता || ४ तोदो+ 
नादी शौरसेन्यामयुक्तस्य ॥ ४ ॥ २६० || इति तकारस्य दकारादेश: ॥ 


( ८७ ) 


बैतदो उसेसत्तो ताहे ॥ ३ ॥|८२॥ स्तदः परस्य ढसे- स्थाने 
तो त्ताहे इत्येती आदेशों वा भवतः ॥ 


त्ये च तस्प लुक ॥ ३ ॥ ८३ ॥ एतदस्व्थे परे चकारात्‌ त्तो 
त्ताहे इत्येतयोश्च परयोः तस्य लुकू भवति ॥ उत्तो एत्ताहे पत्ते, एआओ 
एआउ एआहि एआहिन्तो एआ ॥ ताओ ताउ ताहि तादन्तो ॥ 


तदो डोः ॥ ३ || ६७ || तदः परस्य ड्सेडी इत्यादेशो वा 
भवति | तो, पक्ते तम्हा || ५ ॥ 


किंयत्तद्भ्यों उस) || ३ ॥ ६३ || एभ्य पररय डसः स्थाने 
डास इत्यादेशों वा भवतति। 'ढसस; स्सः ॥ ३ ॥ १० ॥ इत्यस्यापवाद , 
पत्ते सोडईपि मचति । कास कस्स, जास जस्स तास तरस, एञअस्स, बहुला- 
घिकारात्‌ किंतदभ्याम्‌ आकारान्ताभ्यासपि डासादेशो वा मबति, 
( कस्या धन, ) कास घणुं ( तस्या घने ) तास धर पत्ते, काए ताए॥ 


कितदूम्यां डास; ॥| ३े ॥| ६२ ॥ किंतद्भ्यां परस्यथ आमः 
स्थाने डास इत्यादेशो वा भवति | कास, वास, पत्ते, केसि, तेसिं ॥ 


वेदं तदेतदी डसाम्रम्यां सेसिमो || ३ ॥ ८१ ॥ इवं॑तद 
एतद्‌ इत्येतेषां स्थाने इस आस ्‌ इत्वेताभ्यां सह यथा संख्यं से सिम 
इत्यादेशी वा भवत. । 'इद्मू, से सीलं, से गुणा' ( अस्य शील॑ गुणा 
वेत्यथः ।) सिं उच्छाहो, ( एषासुत्साइ ) इत्यर्थ:॥ तदू, से सील, 
( तसय तस्या वेत्यथः ) सिं गुर, ( तेषां तासा वेल्यर्थ. ) ( प्तदू ) से 
अदिअ, ( एतस्याधिकम्‌ अहित वेत्यथ: ) सि गुणा, सिं सील॑, ( एतेषां 
गुणाः शील बेत्यर्थ: ) पत्ते इम्स्स इमेसिं इमाण, दस्स तेसिं ताण, 
एञअस्स एएसिं एआण ॥ इदंतदोरामापि से आदेश केचिदिच्छुन्ति ६ ॥ 
सप्तम्येकबचने, स्सिं स्सि त्थ इत्यादेशे ऋृते ॥ 


( ८८ ) 


एरदीतों म्पो वा ॥ ३ ॥ ८४७ ॥।| स्तद एकारस्य डपादेशे 
म्मों परे अदीती वा स्वतः ॥ अअम्मि ईअम्मि, पक्चे एशअ्रम्सि, 
एञअस्सि एत्थ" तस्सिं तत्थ तम्सि ॥। 

हो डाहे-डाला-इआ काले ॥ ३॥ ६४ ॥ फिंयत्तदुभ्यः 
कालेडमिधेये को: स्थाने, आहे आला इति डितो इआ इति धं 
आदेशा वा भत्रन्ति ॥ हिस्तिम्मित्थानामपवाद , पक्षे तेषि भ्वन्ति || 
काहे काला कइआ, जाहे जाला जइआ, ताहे ताला तइआ, । ताला" 
जाअ ति, गुणा जाला ते सद्दि अएर्दि घेप्पंति ॥ रविकिरणारुस्गहि आईं 
हुँति कमलाई कमलाईं ॥ सुपि तु एरासु एएस तेसु तेखु ॥७॥ शेप॑ स्वेबत्‌ 
त्यदादीनां प्रायेश संबोधन न संभवति ॥ हे स इति भाष्यप्रयोगालघ- 
चिदूभवत्यपि ॥ 


अथ इदं शब्दस्य पुलिड्र रूपाणि 


पुस्त्रियोन वाउयमिमिआ सौ ॥ ३ ॥ ७३ ॥ इस शब्दस्य 
सौ परे अयम्‌ इति पुलिज्ञ, इमिआ इति स्त्रीलिज्न आदेशो व 
भव॒तः । अहवा5य॑ कयकज्जो, इसिआ वारिअधूआ ॥ पक्षे, 

हृदम हमः ॥ ३॥ ७२ ॥ ईंदस स्थादी परे इस आदेशों भवति 
इसी, इसे, । १ | स्त्रियामपि इमा ।। 

अमेणपम्‌ || ३ || ७८ || इंदमोउमा स्दितस्थ स्थाने इणम्‌ 
इत्यादेशो वा भवति । इणं पेच्छ पत्ते ॥ 





१ स्थे च त्तस्य छुक्‌ ॥ ३ | ८३ ॥ इति तकारस्य लुक्‌॥ २॥ वा 


जायान्ति गुणा., यदा ते स्वद्ददयगंहुन्ति रविकिरणानुग्रहीतानि मवन्ति कमलानि 
कमलानि १ 


( ८९ ) 


णो5्मझस्टासिसि ।।३॥७७॥ इवमः स्थाने अमृशस्‌टे- 
भिस्सु परेषु ण आदेशों वा भवति। पण॑ पेच्छ | णे पेच्छ । 
णेंण णेहि कय | पक्षे इम॑ इसमे इमा ॥२)। इमेण इसेणं, 
१इमिणा इमेहि इमेंहि इमेहि ॥३॥ डसि-इमत्तो, इमाओ, 
इमाउ, । इमाहि, इमाहिन्तों इमा। भ्यसि-इमत्तो, इमाओ, 


इमाउ । इमाहि इमेहि, इमाहिन्तो इमेहिन्तो, इमासुन्तो 
इमेसुन्तो (५७ 


स्सिस्सथो-रत्‌ 0३१७७४॥ इदमः स्सिस्स इत्येतयो: 
परयोरद्‌ वा भवति । अस्स, अर्स्सि पक्षे इमादेशोपि । इमस्स 
इमस्सि से। । वहुलाधिकारादन्यत्रापि भवति । *एहि, एसु, 
आहि, एपि:, एप आभिरित्यर्थ: । आमि तु इमा्णास ॥६॥। 


डेमेंन हु. ॥३७७५८॥ इतेमादेशाद्‌ इदम: परस्य हे 
स्थाने मेन सह ह आदेशो वा भवति । इह । पक्षे । 


न त्थः ॥३॥७६॥ इदम. परस्य डे' स्सिम्मित्था इति 
प्राप्तस्त्थो न भवति । इह इमस्सि इमम्मि। सुपि-इमेसु, 
इमेसु ॥७॥ शेप सर्वेबद्‌ । 





१ इदमेत त्कियत्तद्ध्यष्टो डिणा ॥३॥६९।॥ इति टास्थाने डिणादेश ॥ 


२ वेद तदेतदों इसाम्भ्या सेसिमौ ॥३॥८१॥ इति डसा सहितस्य इृदम; 
से आदेश, । 


३ अन्न भिस्‍्सुपो: परयोरिदमोउत्वम्‌ । 


( ९० ) 


अथ कि शब्स्य रूपाणि 
किम्‌ सि .इति स्थितम्‌ 

किम: कस्त्रतसोदच ।।३॥॥७ १॥। किम, को भवति स्थादी 
त्रतसोश्च परयो: । को ) के ॥१॥ क॑ । के। का ॥२॥ ' किणा, 
केण, केहि केहि, केहि ॥३॥। 

किसो डिणो डीसोौ॥३॥६८॥ किम परस्य डसेडिणो 
डीस इत्यादेशौं वा भवत. । किणो कीस, कम्हा, कत्तो कदो 
काउ काहि काहिन्तो का कत्तो काओ काउ काहि केहि काहिन्तो 
केहिन्तो कासुन्तो केसुन्तो ॥५॥ “कास कस्स, “कास “केसि 
काण ॥॥६॥ “*कहिं कस्सि कत्थ, कम्मि, केसु केसु ॥७॥॥ 
इत्यादि । शेप सर्वंवत्‌ । 

[4 | 

अथ अदरशबस्य पुल्लिड्गे रूपाणि 

वाइदसो दस्य हो नोदासम्‌ ॥३॥।८७॥॥ अदसो दका- 
रस्य सी परे ह आदेशो वा भवति, तस्मिश्च कृते अतः से डॉ रि- 
योत्त्वं शेषं सस्कृतवदित्यतिदेशात्‌, आत्‌ (है. २।४) इत्याप्‌, 


#* यद्यपि गणपाठानुसारेण कि शब्दस्य रूपाणि युण्मच्छव्दात्पश्चादेव 
दर्शनीयानि भवनच्ति, तथापि तदबेतच्छव्दयोम॑ध्ये बहुसूच्राणां सदुभावात्‌ कि 
शब्दस्यापि तदन्तगंतत्वात्‌ गणपाठक्रमो न विवक्षित । 

१ इदमेतत्कियत्त दृश्यण्टो डिणा ॥३ ।६९॥ इति टास्थाने डिणादेश । 

२ कियत्तदृभ्यो उस ॥३॥६३॥ इति डसस्थाने डासादेश । 

३ कितद्भ्या डास ॥३॥६१॥ इत्यामों डासादेश, । 

४ आमो डेंसि ॥३॥६ १॥ इत्यामो डेसिमादेश । 


५ नवा तिदमेतदो हिं ॥३॥६०॥ इत्ति डेहिमादेश, । 


(९१ | 


पलौबे स्व॒रान्म से: ॥३॥२५॥ इति मश्च न भवति, 
अह पुरिसो । अह महिला । अह वण । अह मोहो पर गुण लहु 
आई । जह णे हिजएण हसई मारुअतणओ । (असावस्मान्‌ 
हसति इत्यर्थ ) अह कमलमुही, पक्षे 

मुः स्थादों ॥३॥॥८८॥ अदसो दरय स्यादो परे मुरादेशो 
भवति । अम्‌ पुरिसो | अमु वर्ण | अमू माछा | जछि, , अमुणो 
पुरिसा, "अमूइ वणाइ । अमूणि धनाणि । ३अमूउ, अमूओ, 
मालाओ ॥१॥ अमु पुरिस । अमृणो पुरिसे, ॥२॥ अमुणा, 
अमृहि ॥३॥ अमुत्तो, अमूओ, अम्‌उ अम हिन्तो । भ्यसि अमृहिन्तो 
अमूसुन्तो ॥५॥। डसि, / अमुणो, अमुस्स |, आमि, अमूण ॥६॥डो। 

स्मावयेजौों वा १॥३॥८९॥ अदसो ह्त्त्यव्यज्जनस्य लुकि 
दकारान्तस्य सस्‍्थानें ड्चादेगें म्मौ परे अथ इय इत्यादेशो वा 
भवत । अयम्मि | इअम्मि । पक्षे अमुम्मि सुपि, अमृसु । शेष 
वक्ष्यमाण भानु शब्दव॒त्‌ । 

अथ युप्मदस्मच्छढयो रूपाणि 

युष्मदस्तं तुं तुबं ठुह तुम॑ सिसला ७३७१९ ०॥ युष्मद: 
सिना सह तं तू तुबं तुह तुम इत्येते पञचादेशा भवन्ति । त तुं 
तुव तुह तुम दिट॒ठों ॥॥ 


१ जश्शप्ोर्णो वा ॥३॥२२॥ इति जसो णो । 
२ जर्शस्‌ इंइंणय सप्राग्‌ दोध ॥३॥२६॥ इति जस्‌ इमादेश । 
३ स्त्रियामुदोती वा ॥३॥२७॥ इति जश उदोती आदेशौ । 
४ इसिडसो पुंक्लीवे वा ॥३॥२२७ इति डसो णोरादेश, | 


( ९२) 


भे तुब्भे उज्हे तुम्ह तुप्हे उय्हे जता ॥३॥९१॥ 
यूष्मदों जसा सह एते षडादेशा भवन्ति । भे तुब्भे, उज्हों तुम्ह 
तुय्हे उय्हे चिदुह | व्भो म्हज्यञो वा ॥३॥१०४।॥ इति वचनात्‌ 
तुम्हे तुज्से एवं चाष्ट रूपाणि ॥१॥ 

त॑ तूं तुबं तुमं तुह तुमे तुए असा॥३॥९ २॥ युप्म- 
दो5मा सह एते सप्तादेशा भवन्ति । तं॑ तु तुव॑ तुम तुह तुमे 
तुए वंदामि ॥। 

वो तुब्भे उज्हों तुय्हे उय्हे भे शसा ॥३॥१९३॥। युष्मदः 
शसा सह एते षडादेशा भवन्ति । वो तुब्भे उज्हों तुय्हे उय्हे भे, 
पेच्छामि ॥२॥ ब्भो म्हज्ञौ वेति वचनात्‌ तुम्हें तुज्झे ॥ 

भे दि दे ते तइ तए तुम तुमइ तुमए तुमे तुमाइ ठा 
॥३॥॥९४॥ युष्मदष्टा इत्यनेन सह एते एकादशा देशा भवन्ति । 
भे दि दे ते तइ तए तुम तुमइ तुमए तुमे तुमाइ, जंपिज ॥ 

भे तुब्भेहि उज्ञाहि, उम्होंह तुय्हेंहि उय्हेहि भिसा 
॥४३॥९५॥७ यूष्मदों भिसा सह एते षडादेशा भवन्ति | ब्भे 
तुग्भेहि उज्हेहिं उम्हेहि तुस्हेहि उस्हेंहि भुत्त, ब्भो म्हज्ञौ वेति 
वचनात्‌ तुज्झेहि तुम्हेहि एवम्‌ च अष्ट रूपाणि ॥१॥ 

तइ तुच तुम तुह तुब्भा डसों ॥३॥९६॥ युष्मदो 
डसो पड्चम्येक वचने परत एते पञ्चादेशा भवन्ति डसेस्तु 
त्तोदो दुहि हिन्तो लुको यथा प्राप्तमेव | तइत्तो तुवत्तो तुमत्तो, 
तुहत्तो तुव्भत्तो, व्यो म्हज्ञो वेति वचनात्‌ तुम्हत्तो तुज्ञत्तो एव 


( ९३ ) 


दो दुहि हिन्‍्तो लुक्ष्वपि उदाहायेम्‌ ॥ तत्तो इति तु त्वत्त इत्यस्य 
व लोपे सति । 

तुय्ह तुब्भ तहिस्तो डसिला ॥।३॥९७॥ युष्मदो ढसिना 
सहितस्य एते त्रय आदेशा भवन्ति १ तुय्ह तुन्ध तहिन्तो आगओ । 
व्यो म्हज्ञौ वेति वचनात्‌ तुम्ह तुज्ञ एवज्च पव्चरूपाणि 

तुब्भ तुय्हों य्हो महा स्यसि ७३॥९८॥ युष्मदो भ्यस्ि 
परत एते चत्वार आदेशा भवच्ति । भ्यसस्तु यथा प्राप्तमेव, 
तुब्भत्तो, तुम्हत्तो, उय्हत्तो, उम्हत्तो, ब्भो, म्हज्ञो वेति वचनात्‌ 
तुम्ह्तो तुज्ञच्तो । एवं दोदुहि हिन्तो सुन्तेष्वपि उदाहायम्‌ ॥५ 

तइ तु ते तुम्ह तुह तुहं तुम तुब तुमे तुमों तुमाइ 
दि दे इ ए तुब्भो ब्यो-य्हा उसा ॥३॥९९॥ युष्मदो 
डुसा षष्ठ्येकवचनेन सहितस्य एते अष्टादशादेशा भवन्ति ॥ 
तइ तुं ते तुम्ह तुह चुहं तुठ तुम तुमे तुमो तुमाइ दि दे इ ए 
तुब्भ उब्प उय्ह धण। ब्भो म्हज्ञों वेति वचनात्‌ तुम्ह 
तुज्ञ उम्ह उज्ञ एवं च द्वाविशतिझूपाणि । 

तु वो भे तुब्ह तुब्ध उब्भ तुब्भाण तुबाण तुमाण 
तुहण तुस्हाण आंध्ता ७३११००१५ यष्मद आमा सहितस्य 
एते दशादेशा भवन्ति | तु वो मे तुख्ह तुब्भ उठ्म तुब्भाण 
तुबाण तुमाण तुहाण तुम्हाण । क्त्वास्यादेणंस्वोरवेत्यनुस्वारे, 
तुन्भाण तुबाण तुमाण तुहाण तुम्हाण । ब्यो म्हज्ञो वेति वच- 
नात्‌ तुम्ह तुज्ञ उम्ह उज्ञ तुम्हाण तुम्हाण तुज्ञाण तुज्ञाण, 
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एवं च त्रयोविशति रूपाणि ॥६॥ 

तुमे तुमए तुमाइ तइ तए डिना ॥३॥१०१॥ 
युष्मदो डिना सप्तस्येककचनेन सहितस्थ एते पञ्चादेशा 
भवन्ति । तुमे तुमए तुमाइ तइ तए ठिआ ॥ 

तु तुच तुम तुह तुब्भा डो ॥३॥१०२॥ युष्मदो डो 
परत एते पल्चादेशा भवन्ति । डेस्तु यथा प्राप्तमेव, तुम्मि, 
तुवस्मि तुमस्मि तुहम्मि, तुब्भम्मि ब्भो म्हज्झो वेति वचनात्‌ 
तुम्हम्मि तुज्झम्मि इत्यादि ।॥ 

लुपि ॥३॥।१०३॥। यप्मद सुपि परत तु ठुव तुम तुह 
तुब्भा भवन्ति । तुसु तुवेसू तुमेसु तुहेसु तुब्भेयु व्भो म्हज्ञौ वेति 
वचनात्‌ तुम्हेसु तुज्झेतु । केचित्तु सुपि एत्त्वविकल्पमिच्छन्ति, 
तन्मते, तुवसु तुमसु तुहसु तुब्भसु तुम्हसु तुज्ञसु तुब्भस्य आत्व- 
मपि इच्छन्ति इत्यन्ये, तुब्भासु तुम्हासु तृज्ञासु ।। 

ब्भो महज्ञो वा ॥॥३॥ १०४॥ युष्मदादेशेषु यो द्विरुक्तो 
भस्तस्य मह ज्ञ इत्येतों आदेशों वा भवतः । पक्षे स एवास्ते 
तथव च उदाहतम्‌ ॥ 

अस्सदो स्मि अस्सि अस्हि हूं अहूं अहय॑ सिचा- 
॥॥३॥११ ००७ अस्‍स्मद सिना सह एते षडादेशा भवन्ति | अज्ज 
स्प्रि हासिआ मामि तेण, मासि (इति सम्बोधने) अद्य अहं ते 
हासिता । उनच्चम न अम्मि कुविआ, अम्हि करेमि जेण हु विद्धा 
कि पम्हद्ुस्मि अहूं अहयं कयप्पणामों ॥ 
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अस्ह अस्हे अम्हो मो व भे जसा ॥३॥१०६॥ 
अस्मदो जसा सहैते पडादेशा भवन्ति । अम्ह अम्हे अम्हों मो 
वबय भें, भणामो ॥॥१॥ 
णे णं सि अस्मि अम्ह मम्ह मं मं सिम अहूं अमा 
॥३॥११०७॥ अस्मदोज्मा सह एते दशादेशा भवन्ति | णेण 
मि अम्मि अम्ह मम्ह मे मम मिस अह पेच्छ ॥। 
अस्हे अम्हो अम्ह णे शसा ॥३॥१०८॥ अस्मद जसा 
सह एते चत्वार आदेशा भवन्ति । अम्हे अम्हो अम्ह णें पेच्छ ॥ 

मि से सम॑ं सममए समाह सइ मए सयादह णे टा- 
॥३॥१०९॥। अस्मदष्टा सहितस्य एते नवादेशा भवन्ति | मि 
मे मम ममए ममाइ मइ मए मयाइ णे कय ॥। 

अम्हेंहि अम्हाहि अम्ह अम्हे णें भिसा ॥३॥ ११०१ 
अस्मदो भिसा सह एते पञ्चादेशा भवन्ति ॥ अम्हेहि, अम्हाहि 
अम्ह, अम्हे, णें, कय ॥॥३॥। 

मह संस मह सज्ञा डइसो ॥३॥१११॥ अस्मदो 
डसो पज्चम्येकवचने परत एते चत्वार आदेशा भवन्ति । डसे-- 

स्तु यथाप्राप्तमेव, मइत्तो, ममत्तो, महत्तो, मज्ञत्तो, आगओ, 
मत्तो इति तु मत्त इत्यस्य, एव दोढुहिहिन्तोलुध्वपिउदाहायं म्‌ ॥। 
मसाम्हो स्थसि ॥३७११२॥ अस्मदो भ्यसि परतो 


मम अम्ह इत्यादेशो भवत । भ्यसस्तु यथाप्राप्त, ममत्तो 


भम्हत्तो ममाहिन्तो अम्हाहिन्तो, ममासुम्तो अम्हासन्तो, ममे सुन्तो 
अम्हेसुन्तो ॥५॥ कस 
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से सद सस मह सहं सज्ञ सज्ञं अम्ह अस्ह इसी 
॥३॥ १ १३॥ अस्मदों उसा षष्ठ्येकवचनेत सहितस्य एते नवा- 
देशा भवन्ति | से सइ मम मह मह मज्झ मज्ञ अम्ह भम्हं धर्ण ॥। 


णें णो भमज्ञ अम्ह अम्हं अस्हे अम्हों अमभ्हाण ममाण 
सहाण सज्ञाण आमा ॥३॥१११४।॥ अस्मद आमा सहितस्य 
एते एकादशादेशा भवन्त्रि । णे णो मज्ञझ अम्ह अम्हं अम्हे अम्हो 
अम्हाण ममाण महाण मज्ञाण धर्ण । क्त्वास्यादेणंस्वोवेंत्यनृस्वारे, 
अम्हाण ममाण महाणं मज्ञाण | एवं च पञ्चदण रूपाणि ॥६॥। 

मिं मदद मसाहइ सए से डिसा ॥३॥११५॥ अस्मदो 
डिता सहितस्य एते पञ्चादेशा भवन्ति । मि मइ ममाइ मए मे 
ठित ॥। 

अश्ह सम सह सज्ञा डो ॥३॥११६॥ अस्मदो डौ 
परत एते चत्वार आदेशा भवर्ति। डेस्तु यथाप्राप्तम्‌ | अम्हम्मि 
ममस्मि सहम्सि मज्ञम्सि ठिअ ॥। 


सुपि ॥३॥११७॥ अस्मद सुपि परे अभ्हादयइ्चत्वार 
आदेशा भवन्ति । अम्हेसु ममेसु महेसु मज्ञेसु । एत््वविकल्पमते 
तु अम्हसु ममसु महसु मज्ञसु । अम्हस्य आत््वमपीच्छन्ति अन्ये 
अम्हासु ॥ 
इति युष्मदस्मत्प्रक रणम्‌ ॥ 
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अथ इकारोकारान्ती मिरिभानुशब्दो 


गिरि सि भाणु सि इति स्थिते 

अक्लीबे सो ॥३॥११९॥ इदुतोरक्लीबे तपुंसकादस्यत्र 
सौ दीर्घो भवति । गिरी भाण्‌ बुद्धी घेणू । अकलीब इति कि 
दाह महु। साविति कि गिरिं भाणु बुद्धि धेणु। केचित्तु 
दी्घेत्वं विकल्प्य तदभावपक्षे सेमादेशमपीच्छच्ति । अग्गि निहि 
वाउ बिहु ॥ बे 

पुंसि जसो डड डओ्नो था ॥ ३॥२०॥ इदुत इति 
ब-चस्यन्त सम्बध्यते | इदुत. परस्य जसः पुसि अठ अओ इत्या- 
देशो डितो वा भवत.)] गिरउ गिरओो भाणउ भाणओ चिट्ठन्ति ॥ 
पुसीति किम्‌ू बुद्धीओं घेणूओ दहीइ, महूइ । जस इति किम्‌ 
3 गिरी गिरिणो भानू भावुणों पेच्छइ, इदुत इत्येव वच्छा । पक्षे 

जश्शसोर्णों वा. ॥३॥२२॥ इदुत परयो: जश्शसो. 
पुसि णो इत्यादेशों वा भवति ॥ 

न दोर्घो णो ॥३४१२ण०॥ इदुदच्तयोरथथात्‌ जइशस्‌ड- 
स्थादेशे णो इत्यस्मिन्‌ परतो दी्घों न भवति | गिरिणो भाणुणो 
रेहन्ति । पक्षे शोषे अदस्तवद्‌ भावषात्‌ गिरी भाणू | पुसीत्येव 





१ अन्न 'क्लीवे स्वरान्मूसे ॥३॥२५॥ इत्ति सेमंकारादेश ॥ २ स्त्रिया 
मुदोतों वा ॥३२७॥ इति उत्त्‌ जोत्‌ आदेश' सप्राग्‌ दीघ॑ ।३। जश्‌ जस्‌ ईं-इ 
णय सप्राग्‌ दीर्घा ॥३॥२६॥ इति | ४। अन्न व शस स्थाने न भवतः ॥ 
५ जर्शपधड़सित्तोदोद्वामि दीर्घ. इति ॥३॥१२॥ प्राप्तस्य अनेन निषेध: |। 
६ शेपेध्दन्‍्तवत्‌ ॥३॥१२४।॥ इति सृत्रेण ॥ 
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दहीई भहुईं, जर्शसोरिति किम गिरि भाणु। इदुत इत्येवं 
वच्छा वच्छे | जद्शसोरिति द्वित्वम्‌ इदुत इत्यनेन ' यथासस्या- 
भावारथंम्‌ । एवमृत्तरसूत्रेडपि ॥ 

बोतो डबो ॥३॥२१॥ उदन्तात्‌ परस्थ जस' पुसि 
डित्‌ अबो इत्यादेशों वा भवति | भाणवो । पक्षे भाणओं भाणउ 
भाणू भाणणो । उत्त इति कि वच्छा, पुंसीस्येव धेणू महुईं, जस 
इत्येव भाणू भाणुणों पेच्छ ॥१॥ अमि तु गिरि भाणु | शसि, 
गिरिणों भाणुणो, ॥ 

लु॒प्ते शासि ॥३॥१८॥ इदुतो: शसि लुप्ते दीर्घो भवति | 
गिरी भाषू, वुद्धी धेणू पेच्छ, लुप्त इति किम्‌ गिरिणों भाणुणों 
पेच्छ । इदुत इत्येव पच्छे पेच्छ । जसूशस्‌ ॥३॥१३॥॥ इत्या- 
दिना शसि दीर्घस्य लक्ष्यानुरोधार्थोब्य योग' । लुप्त इति तु णवि 
प्रतिप्रसवार्थशद्ा निवृत्त्यर्थम्‌ ॥२॥॥ 

टो णा ॥३॥२४॥ पुक्लीबे वत्तंमानादिदुत: परस्य टा 
इत्यस्य णा भवति । गिरिणा गामणिणा, भाणुणा खलपुणा 
तरुणा, दहिणा महुणा । टा इति किम्‌ । गिरी भाणू दहि महुं 
पुंक्लीबे इत्येवब, “बुद्धीए धेणूए कय । इदुत इत्येव कमलेण ॥ 

इृद्तोदीघं: ॥३॥१६॥ इकारस्य उकारस्य च भिस्थ्य- 
स्पुप्छु परेषु दीरवों भवति । गिरीहि गिरीहिं गिरीहि भाणृहि _ 


* अन्यथा इकारान्तात्‌ ऊश्यों णो, उकारान्तात्‌ शसों णो इत्यथोंपि 
सपाव्यत ॥ २ विवप. ३॥३३॥ इति सूत्रेण स्व: ॥ ३ टाइसडे रदादिदेद 
वा तु उसे; ३॥२९॥ इति सुत्रेण एत्वम्‌ 


( ९९ ) 


णहिं भाणहि, बुद्धीहि दहीहि तरूह धेणाह कय॑ ॥३॥ 

क्वचित्न भवति, * दिअभूमिसु दाणजलोल्लिआई, इंढुत इति किम्‌ 
बच्छेहि, वच्छेसुन्तो, वच्छेयु, भिस्थ्यस्सुपीत्येच, गिरि ते 
पेच्छ ॥ ३।॥ 


इसिह्सो: पंक्लीबे वा ॥३॥२३॥ पुंसि वंलीबे च 
वत्तेमानादिदुत: परयोडंसिडसोर्णों वा भवति, गिरिणो. भाणुणो 
दहिणो महुणो आगओ वियारो वा | पक्षे उसो गिरीओ गिरीड 
गिरीहिन्तो भाणूओ भाणूउ भाणृहिन्तो । “हिलुकों निषेत्स्पेते 
भ्यसि गिरीओ गिरिहिन्तो गिरीसुस्तो, भाणूओ भाणूहिन्तो भाणू- 
सुन्तो ॥५॥ झसि गिरिणो गिरिस्स भाणुणो भाणुस्स ) आमि 
तु, गिरीण गिरीणं भाणूण भाणूण ॥६॥ डो गिरिम्मि भाणुस्मि 
सुपि *गिरीसु गिरोसु भाणूसू भाणूसं ॥७॥। हैं “गिरो है गिरि, 
है “गिरिणों गिरओ गिरउ। हे भाणू हे भाणु है *भाणवों भाणुणो 
भाणओ भाणउ । शेष वच्छशब्दवत्‌, एवं कविमुनिसूरिप्रभुतय 
इकारान्तास्तथा वयुतरुगुर्वादय उकारान्ताश्च अन्यपि ज्ञेया. | 
प्राकृते इका रान्तो द्विशव्दो बहुचचनान्त: ।॥ 





१ द्विजभूमिषु दानजलादितानि ॥ २ न दीर्थो णो ॥शा १२५॥ इति 
दी्घामावः ॥ ३ ड्सेलुंक ३॥१२६॥ स्यस॒इचहि ॥३॥१२७॥ इति सुचा- 
स्याम्‌ ॥ ४ डोदीघोवा ॥३॥३८॥ इति विकल्पेन दीर्घ. ॥ ५ वोतो डवो 
॥३॥२१॥ इति जसो डवो आदेश ॥ *इद्ुतोर्दीघं: ॥॥३॥॥१६॥ इत्ि दीर्घ 
अजरशसी णो वा ॥ै0२२७ इति णो बादेशः ॥ 


( १०० ) 


दुवे दोण्णि नेण्णि च जदशसा ३॥१२०॥ जब्श- 
सृभ्यां सहितस्य दे: स्थाने दुबे दोण्णि वेण्णि इत्येते दो वे च॑ 
आदेशा भवन्ति । दुवे दोण्णि वेण्णि दो वे, ठिआ, पेच्छ वा, 
'हस्व: संयोगे ॥१॥८४॥। इति ह॒स्वत्वे दुण्णि विण्णि ॥ 
हेदों वे ॥३॥१ १९१ द्विशव्दस्य तृतीयादौ दो वे इत्यादेशौ 
भवत: । दोहि वेहि क्य ॥३॥ दोहिन्तो वेहिन्तो ५॥। आगभी ॥। 
सेख्याया आमो प्ह प्हूं ॥३॥॥१२३॥ सख्याशव्दात्परस्य 
भामो णह एहं इत्यादेशी भवत:ः | दोण्ह दोण्हूं वेण्ह वेण्हं धर्ण 
॥६॥ पंचण्ह छण्ह सत्तण्ह अद्ग॒ण्ह नवण्ह दसण्ह पचण्हं छण्हूं 
सत्तण्हं अद्ुण्हं नवण्हं दसण्हं, 'पण्णरसण्हं दिवसाणणं, अट्ठारसण्हं 
समणसाहस्सी णं, (कतीनाम्‌ ) कइण्हं, वहुलाधिकारात्‌ विश- 
त्यादेने भवति । सुपि तु । दोसू दोसुं, वेसु वेसूं इति ॥७॥ 
त्रेस्तिण्णि: ॥३॥ १२ १॥ जश्शसभ्यां सहितस्य त्रे:स्थाने 
तिण्णि इत्यादेशो भवति, तिण्णि ठिआा पेच्छ वा ॥ 
त्रेस्‍्ती तुतीयादी ॥३॥११८॥ त्रे. स्थाने ती इत्या- 
देशो भवति, तृतीयादी । तीहि कय॑ं, तीहिन्तो, आगओ, तिण्ह 
तिण्हं धर्ण, तीसु ठिभ॑ ॥। 
चतुरददत्तारों चउरो चत्तारि ॥३॥१२२॥ चतुः 
शब्दस्य जच्णसभ्यां सह चत्तारों चडरो चत्तारि इत्येते आदेशा 
भवन्ति ।  चत्तारो चउरो चत्तारि, चिट्ठुन्ति पेच्छ वा ॥॥ 





१ चतु.शब्दस्यापि अन्त्यव्यम्जनस्य इति रलोवे उका रान्तत्वात्‌_तन्मध्ये 
निर्देश: ।। 


(१०१ ) 


चतुरो वा ॥३॥१७॥ चतुरुदन्तस्व भिस्थ्यस्सृप्सु परेष 
दीघों वा भवति | चऊहि चऊहिँ, चरऊह चउ॒हि चउहिं चउहि 
॥३॥ चऊओ चउओ चऊहिंस्तो चउ हिन्तो चऊसुम्तो चउसुन्तो॥।५॥ 
चउण्ह चउण्ह ॥६॥ चऊघु चउसु ॥७॥ इंत्ति इदुदन्ता, शब्दा, ॥। 

ईकारान्त. पुल्लिडुगों ग्रामणी शब्द, तथा ऊकारान्तः 
पुल्लिडग: खलपूशव्दः ॥। 

क्विप: ७३॥४३७ ' क्विबस्तस्यथ ईदूदन्तस्यथ प्हस्वो 
पवति गामणिणा खलपुणा गामणिणों खलपुणो ॥॥ 

ईदूतोह स्व. ॥३॥४२॥ आमन्‍्त्रणे सौ परे ईदूदन्तयो- 
हैस्वो भवति । हे नइ, है गामणि हे समणि, हे खलपु, इत्यादि । 
शोष॑ गिरिभानशव्दवत्‌, एवं सुश्रीसुधीवर्षाभ्वग्रसरा अपि ज्ञेया. ॥ 

ऋकारान्तः पुल्लिछ्गः कृर्तृशदः ॥ 

आ सो न वा ७३१४४८७४ ऋदलन्‍्तस्य सौ परे आकारो 
वा मवति । कत्ता, पिआा, जामाया, माया ॥। पक्षे 

आरः स्यथादों 0३४४ण०ए स्यादो परे ऋत आर इत्या- 
देशों भवति । कत्तारो, कत्तारा ॥१॥ कत्तारं कत्तारे कत्तारा 
॥२॥ कत्तारेण कत्तारेह ॥३॥ एवं डस्यादिष्वपि स्वेत्र वृक्ष- 
दब्दवद्‌ उदाहार्यम्‌ । संबोधने तु 


आपात खअआम् पारा का तपलन्पनत इक भात्शधा आज कार पत्रकर “उप का लतेपर पका जा न्‍्यरक पका पमतक 
३ प्राकृतप्रकाश ईकारोकारान्तशब्दाना साधकानि पृथक्‌ सुत्राणि न हृह्यन्ते। 


शायते तेषामपि इकारोकाशन्तवद्‌ रूपाणि भवन्ति, अब ततो यदू विश्ञेष 
तदाहु विवप इति ॥ 


( १०२ ) 


ऋतो5द्ा ॥३॥३९॥ ऋकारान्तस्यथ आमन्त्रणे सौ परे 
अकारो वा भवति | है कत्त, (हे कत्तं ) हे पिअ (है दात.) हैं 
दाय, पक्षे हे कत्तार, ॥ 

नामन्यरं वा ॥३॥४०॥ ऋदनन्‍्तस्य आमन्‍्त्रणे सो परे 
ताम्नि सज्ञायां विषये अरम्‌ इत्यादेशो वा भवत्ति | (हे पितः) 
है पिअरं, पक्षे हे पिअआ, नाम्मीति किम, (हे कत्ते:) है कत्तार ॥ 

ऋताम्‌ उद्‌ अस्यभोसु वा ॥३॥४४॥ सि अम्‌ ओऔ 
वर्जिते अर्थात्‌ स्थादौ परे ऋदन्तानाम्‌ उदन्‍्तादेशों वा भवति । 
जसि, कत्तू, कत्तुणो, कत्तउ, कत्तओ, पक्षे, कत्तारा ॥१॥ शर्सि, 
कत्तू, कत्तुणो, पक्षे कत्तारे ॥२!। टा कत्तुणा, पक्षे कत्तारेण, 
भिसि कत्तृहिं। पक्षे कत्तारेहि ॥३॥ डसौ कत्तुणो, कत्तूओ, कत्तू 3, 
कत्तहिन्तो, पक्षें, कत्ताराओ ॥५॥ डसि कत्तुणों कत्तुस्स, पक्षे 
कत्तारस्प ॥६॥ सुपि कत्तूयु, पक्ष कत्तारेयु । गेष॑ भानुशव्दवत्‌। 
एवं भत्तुनेतृदातृप्रभूदयो5पि जया, ऋकारान्त'पुल्लिड्ग. पितृशब्द: 

नास्म्यर; ॥३॥8७9) ऋदन्तस्य नाम्नि संज्ञायां स्पादो 
परे अर इत्यन्तादेशों भवति | पिअरो पिज्वरा ॥१॥ पिजर 
पिञअरे ॥२॥ पिअरेण पिअरेहि ॥३॥ जामायरो जामायरा ॥१॥। 
जामायरे ॥२५॥ जामायरेण ॥३॥ इत्यादि, णेष वच्छशव्दवत्‌ ॥ 
श्रातृप्रभतयोइपि सज्ञावाचका ज्दाहार्या । इति ऋदन्तशब्दा: ॥ 
गोशव्दस्य च पुल्लिडगें 'गाव इति गोण इति वा आदेगो 
भवति | ततदच स्थादी अदन्तव॒त्‌ रूपाणि भवन्ति ॥ 

६ गोघादय: ॥२॥ १७४।॥ इत्यनन सूर्रण ॥ 


( १०६ | 
नकाराम्त) पाल्जकटगा[ राजन शत शद्ध: ॥ 


राज्ञ: ॥३३४९॥ राज्ञो लोपेल्न्त्यस्य आत्त्व वा भवति 
सौ परे । राया, हें राया, पक्षे आणादेशं च वक्ष्यते रायाणो, 
हे राया, हे रायमिति तु शोरसेन्याम्‌, एवं हे अप्प है अप्प ॥ 

जइ्शसूड सिडसां णोः ॥७३॥५०॥ राजन्‌इब्दात्‌ परे- 
पाम्‌ एषां णो इत्यादेशों वा भवति, ॥| 

इजेस्प णोणाडा ॥३॥५२॥ राजन्‌शब्दसम्बन्धिनो 
जकारस्य स्थाने णोणाहिषु परेषु इकारो वा भवति । रायाणों 
राइणों वा चिट्दुन्ति, पक्षे *राया “रायाणा ॥१॥ 

इणस्‌ असामा ७३७५३॥ राजन्‌दब्दसम्बन्धिनो 
जकारस्य अमाम्भ्या सहितस्य स्थाने इणम्‌ इत्यादेशों वा भवति | 
राइणं पेच्छ, पक्षे राय रायाण | शसि, ५ रायाणो राइणो वा 
पेच्छ, पक्षे राया राए, +रायाणा, रायाणे, ॥२॥। 


टो णा ॥३॥५ १॥ राजन्‌रब्दात्परस्थ टा इत्यस्य णा 
इत्यादेशो वा भवति 





१ पस्यन आणो राजवच्च।३।५६। इति अन्नित्यस्य आणादेश, कथयिप्यति ॥ 
२ अन्त्यव्यञ्जनस्येत्ति नलोप )। जच्शसोलुक्‌ इति जसो लुक ॥ जर्शस्‌ 
इसि त्तोदो द्वामि दीर्घ इति दीर्घ॑त्वम्‌ ।६ ३ पुस्यण आणो राजवच्च ॥३। 
५६॥ इति अन्वित्यस्य आणावेश शेप पू्ं॑वर्/'धवम्‌ अन्यन्नापि झेयम । 

४ जश्णशसूडसिडसा णो ॥३॥५०॥। इति शसो णो आदेश. || राइणो इत्यश्रतु 


इजस्यणोणाडी' ॥३॥५२॥ इति विशेष ॥ ५ प्स्यन॑त्यादिना ॥३॥५६॥ 
अनज्लित्यस्य आाणादेश ॥ 


( (०४ ) ! 


आऑजस्थ टाउसिड्स्सु सणाणोष्द्णू ॥३।॥५५॥ रॉजनैरी 
ब्दसम्बन्धिन आज इत्यवयबस्य टाझइुसिडसस्सु णाणो इत्यादेशापच्चैषु 


अण वा भवति। रण्णा राइणा, पक्षे रायणा ' राएण रायाणंण ॥ 
ईद्‌ भिस्म्यसाम्‌ सुषि ॥३॥॥५४॥ राजन्‌शब्दसम्बन्धिनो 
जकारस्य भिसादिषु परतो वा ईकारो भवत्ति । राईहि, पक्षे 
२राएंहि, रायाणेहि। एवं हि हिं परयोरपि ॥|३॥ डसी “राइणों 
१ रण्णो, राक्षतों रायाओं रायाउ, रायाणत्तो रायाणाओ राया- 
णाउ रायाणाहिन्तो । भ्यसि तु "राईओ राईहिनतो राईसुन्तो, 
रायत्तो रायाओ रायाहिनतो रायासुन्तो, आणादेशपक्षे रायाण।ओ 
रायाणाउ रायाणाहिन्तो, रायाणेहिन्तो रायाणेसुन्तो ५॥| झूसि 
राइणो रण्णो, रायस्स रायाणस्स । आमि राइणं, राईण, 
रायाणं, रायाणाणं ॥।६॥ “राइम्मि, राए, रायाणम्मि रायाणे। 
राईसु, राएसु, रायाणेसु । इत्यादि । राजन्‌शब्दस्याउन्येषा च 
नकारान्तानां सर्वासु विभक्तिषु सामान्यतों रूपाणि तु एवम्‌ ।। 





न 3 मन 32 
१ अन्त्यव्यजनस्येति नलोप , टामामोर्ण इति टास्थाने णस्तत. ठाणशस्येत्‌, 
इति अकारस्य एच्त्वम्‌ ॥ 

२ अन्त्यव्यञ्जनस्थेति नलोप ॥। भिस्भ्यस्सुपि ॥३॥ १५॥ इति जका- 
रोत्तराउकार स्य एच्वम्‌ ।। ३ जसशस्‌झसिडर्सा णो ॥२॥५०॥ इति ड्सेर्णों.॥॥ 
इजेस्प णोणाडी ॥३॥॥५२॥ इति जस्य इकार ॥ ४ आजस्य टाडसिडस्सु सणा- 
णोष्वण्‌ ॥१!॥५५ । इत्याजस्य अणादेश ॥॥ ५ ईद भिस्म्यसाम्पुपि ॥३॥५४।। 
इति जकारस्य ई इत्यादेश. ॥ ६ इणममामा ॥३॥५३॥ इति आम सह 
जकारस्य इणमित्यादेश ॥ ७ ईंद्‌ भिस्थ्यसा सुपि ॥३॥५४॥ इति जस्य 
ईत्वम्‌ ॥। ८ इरजस्य णोए”* * “ ५२॥।| इति>जरूय हच्ठम ॥ 


'( १०५ 


पंस्पन आणो राजवच्च (१३॥।५६॥ पुल्लिडगे वर्ते- 
भानस्य अज्ञन्तस्य स्थाने आण इत्यादेशों वा भवत्ति। पक्षे 
यथादर्शनं राजग्त च कार्य भवति । आणादेशे च “अतः सेर्डो 
(३२) । इत्यादय. प्रवत्तन्ते । पक्षे तु राज्ञ: जसशसूडासड्सा 
णो ॥३॥५०॥ टो णा ॥३॥५१॥ इणममामा ॥३॥५३॥ इति 
प्रवत्तेन्ते ।॥ अप्पाणो अप्पाणा ॥१॥ अप्पाणं अप्पाणा अप्पाण ॥२॥। 

आत्मनष्ठों णिआा णइआ ॥॥३४५७१॥ वात्मन: पर- 
स्याष्टाया. स्थाने णिग्रा णइणआ इत्यादेशों वा भवत । “अप्प- 
णिआ पाउसे उवगयम्मि, अप्पणिआ य विअड्डि खाणिआ, अप्प- 
णुइआ | पक्षे अप्पाणंण, अप्पा्णेहि ॥३॥ अप्पाणाओं, अप्पाणा- 
सुन्तो ॥५॥ अप्पाणस्स अप्पाणाण ॥६॥ अप्पाणम्मि अप्पाणेसु । 
अप्पाणकय । पक्षे राजवत्‌, अप्पा अप्पो, हे अप्पा हे अप्प, अप्पाणों 
पेच्छ, अप्पणा, अप्पाहि, अप्पाणो अप्पाओ अप्पाउ अप्पाहि 
अप्पाहिन्तो अप्पा, अप्पासुन्तो ॥५॥ अप्पणो धण। अप्पाणं ॥६)। 
अप्पे अप्पेसु | रायाणो, रायाणा, ॥१॥ रायाणं रायाणे ॥२॥ 
रायाणेण रायाणेहि ॥३॥ रायाणाहिन्तो ॥५॥ रायाणस्स राया- 
णाणं ॥६॥ रायाणम्मि रायाणेसु । पक्षे राया, इत्यादि | एवं 
जुवाणो, जुबाणजणो, जुआ । वम्हाणों बम्हा । अद्धाणों बद्धा 
(उक्षत्‌) उच्छाणों, उच्छा । (गोवान्‌ ) गावाणो गावा। पूसाणों 
पूसा । तक्खाणों तबखा । मुद्धाणों मुद्धा । (श्वनू) साणों सा । 
(सुकरमंण: पश्य) सुक्रम्माणे पेचछ । 'निअइ कह सो सुकम्माणे 
(पश्यति कथथं स सुकसंण ) इत्यर्थ । पुसीति कि “शमम, सम्म॑ ।, 


कक कल कस जी( 2920 जी मटर मद जल ज वन 33 विद लि लडल वकनलिक जलती लक 
१ हइशो- निअच्छ-पेच्छावयच्छा ॥४॥ १८१॥ दइति सृत्रेण हछ धातो स्थाने 
तिअइ इत्ति आदेश. )। 


। ( १०६ ) 


शेषेडदन्तवत्‌ ॥३॥१९४॥ उपयुक्तादन्य: शोषस्तन्र 
स्थादिविधिरदन्तवद्‌ अतिदिश्यते, येषु आकारायस्तेषु पूर्व कार्याणि 
नोक्तानि तेषु जश्शसोर्लृग इत्यादीनि, अदन्ताधिकारविहितानि 
कार्याणि भवन्तीत्यर्थ: । तत्र जश्शसोलेक, इत्येतत्कार्यातिदेश:, 
गिरी बाऊ तरू सही वहू माला रेहन्ति पेच्छ वा | अमोध्स्य 
॥३॥५॥ इवत्येतत्कार्यातिदेश: गिरि वाउं तर गुरु स्रहि वहूं 
१ गार्माण खलपुं पेचछ | टा-आमोणर्ण: ॥३॥६॥। इत्येतत्कार्यातिदेश:। 
मालाण हाहाण कब गिरीण वाऊण्ण गुरू्ण सहीण वहूणं धर्ण । 
टायास्तु “दो णा ॥३॥२४।॥ टाइसडेरदादिदेदा तु डसे ॥३॥२९॥। 
इति विधिरुक्‍्त: । भिसो हि हिं हि ॥३। ७॥ इत्येतत्करार्यातिदेश' । 
२गिरीहि गुरूहि सहीहि बहुहि माछाहि कर्य । एवं सानुनासि- 
कानृस्वार्यो रपि। डसेस्‌ त्तोदों दुहि हिन्तों छुक. ॥३॥।८॥ इत्पें- 
तत्कार्यातिदेश: । गिरीओ वाऊओ मालाओ मालाउ मालछाहिन्तो | 
बुद्धीओ बुद्धीउ बुद्धी हिन्तो | घेणूओ घेणूउ धेणूहिन्तो आगओ ॥ 
हिलुकौ तु प्रतिषेत्स्येते, 'भ्यसस्तोंदो दुहि हिन्तो सुन्तो, इत्येत- 
त्कार्यातिदेश:, मालाहिन्तो मालासुन्तो हिस्तु निषेत्स्यते । एवं गिरी- 
हिन्तो इत्यादि, ढस स्स इत्येतत्कार्यातिदेश. गिरिस्स गुरुस्स 
दहिस्स महुस्स । स्त्रियां तु टाइसडेरित्यायुक्तम्‌, डेम्मिडे-रित्ये- 
तत्कार्यातिदेश:, गिरिम्मि गुरुस्मि दहिम्मि महुम्मि डेस्तु निषे- 
त्प्यते । स्त्रिया तु ठाइसूडेरिल्यादि उक्त, जश्शसडुसि त्तोदो 
हामिदीर्ध: । इत्येतत्कार्यातिदेश., गिरी गुरू चिट्ठ॒ुन्ति, गिरीओ 


ह. विवष; 4३॥४३। इति सूत्रेण न्स्व, २ इदुतो दीघ; ॥३॥।१६।इति दीधे । 


( १०७ ) 


गरूओ आगओ, गिरीण गरूण धर्ण । भ्यम्ति वा। इत्येतंत्कार्या- 

तिदेशो न प्रवर्तते इदुतोर्दां: । इति नित्यं विधानातू । ठाण- 

दस्पेत । भिस्म्यस्सुषि । इत्येसत्कार्यातिदेशस्तु निषेत्स्यते ।। 
इति स्वरान्तपुल्लिडग, ।। 


आकारान्तः स्त्रीलिहगो मालाशढः ॥ 
प्रथमैंकवचने माला, जसि तु ॥ 

स्त्रियामुदोतों वा ॥३६॥२७॥ स्त्रियां वर्तमानाज्नास्त: 
परयोज॑शशसो: स्थाने प्रत्येकम्‌ उत्‌ ओत्‌ इत्पेतोी सप्रागूदीर्घों वा 
भवततः । वचनभेदो यथासंख्यानिवृत्त्ययं: मालाउ मालाओ बुद्धीड 
बुद्धीओ, सहीउ सहीओ, घेणूउ धेमूओ, वहुछ बहुओ, पक्षे "माला 
रेवुद्धी सही धेणू वहू । स्त्रियामिति किम्‌ वच्छा, जश्शस इत्येव 
४ साहाए कय ॥|१॥ 

हस्वो5सि ॥३॥३६॥ स्त्री लिहुगस्य ताम्तो5॑मि परे नहस्वो 
भवति माल नई वहुं हृक्षमाणि हसमाणं पेचछ, अमीति किम, 
माला सही वहू । गति तु मालाउ माछाओ माला । शेषेष्दन्त- 
वबद्‌ ॥३॥ १ १४॥ इति प्राप्तमेत्त्त निषेधयतति ॥॥ 

एत्‌ ॥३॥।१२९७ भाकारान्तादीनामय अर्थात, टाशस्‌-- 
भिस्थ्यस्सुप्सु परतो5दनन्‍्तवद्‌ एवं न मवति । हाहाणं कयं, मालाओ 
पेच्छ, एवम्‌ बर्गिणो वाउणो इत्यादि ॥२१॥ माला टा इतिस्थिते, ॥ 


१ अत. सेडों ॥शाशा इत्यत्र तपरकरणात्‌ दीघान्तात्सेडो न भवति 
ततबचान्त्यब्ण्ज्जनस्येत्ति सकारलोप- ॥ २ जरुणसोर्लक्‌ ॥३॥४॥ इति नसो- 
लुक ॥ ३ जश-शस्‌ इसित्तोदोद्यामिदीधे, ॥३॥१२॥ इति दीघे:॥ ४ टाइ- 
सड़े-रदादिदेदु वा तु इ़पे ॥३॥२९॥ इति सूत्रेण एल्म्‌ ॥ 


( १०८ ) 


टाइसडो-रदादिदेद वा तु इसे: ॥३॥२९॥ स्त्रियां 
घतेमानान्नाम्त: परेषां टाइसूडीना स्थाने प्रत्येकम अत आत्‌ एत्‌ 
इत्येते चत्वार आदेशाः सप्रागदीर्घा भवस्ति | डसेः पुनरेते सप्राग्‌ 
दीर्घा वा भवन्ति । मालाअ मालाइ मालाए कयं मुहं ठिश॑ं वा, 
कप्रत्यये तु 'मालिआअ मालिआइ मालिआए । कमलिआाज 
कमलिआइ कमलिआए | वृुद्धीअ वुद्धीआ बुद्धी३ बुद्धीए क्य॑, 
विहओ ठिअं वा | सहीअ सहीभा सहीइ सहीए कयथ वयणं ठिशभ्ं 
वा, घेणूत धेणूआ धेणूइ घेणए कय दुद्ं ठिग्ँं वा, वहुअ बहुआ 
बहुइ वहुए कय भवण्ण ठिअजं वा । ड्सेस्तु वा मालाअ मालाइ 
मालाए, बुद्धीअ बुद्धीआा बुद्धीइ बुद्धीए, सहीम सहीआ सहीइ 
सहीए धेणूअ घेणूआ धेणूइ धेणूएं, बहुअ बहुआ बहु बहुए, 
आगओ । पक्षे मालाओ माराउ मालाहिन्तो, रईओ रईउ रई- 
हिन्तो, घेणूओ धेणूउ धेणूहिन्तो इत्यादि | शोषेदल्तवत्‌ ॥३॥ 
१२४॥ दत्यतिदेशात्‌ जश्शस्‌ डसित्तोदों द्वामि दीघे: ॥३॥१२॥ 
इति दीर्घत्वम्‌, पक्षेषपि भवति, स्त्रियामित्येव वच्छेण वच्छस्स 
वच्छस्मि वच्छाओ, टादीनामिति किम्‌ माला बुद्धी सही धेणू वह ॥। 
नात आत्‌ ।३।३ ०। स्त्रियां वर्तमानादादन्ताजन्नाम्न: परेषां टाडस्‌ 
डिडिसीनाम्‌ आदादेशों न भवति मालाअ मालइ मालाए कय भिसि 
रज्नालाहि मालाहिं मालाहि।३। *मालाज, मालछाइ,मालाए, पक्षे 


१ मालाशद्दात्‌ स्वार्थ क:, तत आप, पृर्व॑स्य पहस्व", मालका इति जातम्‌ 
ततो लरकारोत्तराकारस्य इत्त्वम्‌ मालिका ॥| २ एत्‌ ॥ ३॥ १२९ ॥ इंदि 
निपेधात्‌ भिस्भ्यस्सुषि ॥ ३ ॥ १५ ॥| इति एत्त्तन भवति ॥ ३टाइसूडे 
रदादिदेहातुकब्से' ॥३॥ २९ ॥ इति ड्सेनिकल्पेव अदेदिदादेशा, ॥ 


( १०९ ) 


इसेलक ।३।१२६॥ आकारान्तादिश्यो5दन्तवत्प्राप्तो उसेलंक्‌ 

न भवति, माऊलत्तो मालाओ मालाउ मालाहिन्तो आगओ, भ्यसि तु 

भ्यसश्च हि: ॥॥३॥१२७॥ आकारान्तादिश्यो5दन्तव- 

त्राप्तो स्थसो डसेब्च हिने भवति । मालत्तो मालाओं मालाउ 

मालाहिन्तो मालासुन्तो ॥५॥ डसि, मालाअ मालाइ मालाए | 
आमि माकाण मालाआ ॥६॥ डौ तु- 


डेड: ॥३६॥॥१२८७ आकाराच्तादिश्यो5दस्तवत्प्राप्तो डेडें: 
न भवति । मालाअ मालाइ मालाए । सुपि मालासु मालासुं ॥ 

चाप ए 0३४४४ १७ आमनन्‍्त्रणे सौ परे आप एत्त्वं वा 
भवति। हे माले हे महिले हे  अज्जिए, हे पज्जिए, पक्षे हे 
माला इत्यादि ॥ आप इति किम, है पिउच्छा हे माउच्छा ।बहुला 
घिकारात्‌ क्वचिदोत्त्वमपि अम्मो भणामि भणिए । एव मुग्धारामा 
श्यामाप्ियतमामतोरमादयो उ्ये इपिस्त्री लिडगा आबन्ता: कथनी या: 

छाया हरिद्रयो: ॥३॥३४।॥ अनयोरापृप्रसडगे ताम्न: 
स्त्रियां डीर्वा भवति । "छाही, छाया । छायाउ छायाओ ॥१॥ 
छाय॑, छायाउ छायाओ छाया ॥१॥ शेष मालावत्‌। हलही हलद्ा 
हलह्ाउ हलद्वाओ ।१॥ हलूहू हलूद्वाउ हलद्दाओ हलहा ॥२॥ शेष 
मालावत्‌ | झीपक्षे तु .छाईमा छाई, जसि छाईआ छाईउ छाईओ 
।१। छाई, छाईउ छाईवो ॥।२[। हलद्टी हलद्दीआ, हलद्वीउ हलद्दी ओ 
॥१॥ हर्लाह हलद्दीउ हलद्टी ओो ॥॥२॥। इत्यादि शेष॑ चदीशब्दवत ॥। 
१ आर्या शब्दात्‌ स्वार्थ कप्रत्ययें, आपि, नहस्वे इत्वे जहुस्व सयोगे इसि प्ह्स्वे, 


अज्जका एव पार्जा ॥ २ छायाया होथ्कान्तो वा १॥२४९॥ इति सूत्रेण 
यकारस्य हकारे । ३ ईतः सेबचा वा.।३३८। इत्यनेन सिस्थानेज.. 7 - 


कि 





( ११० ) 


प्रत्यये डीने वा ||३॥३१॥ अणादिसूत्रेण (है १-२-४०) 
प्रत्ययनिमित्तो यो डीवक्त स स्त्रियां वत्तमानाप्नाम्तों वा भवति, 
साहणी कुरुचरी, पक्षें आात्‌ (हे ० २-४) इत्याप्‌ साहणा कुरुचरा | 

अजाते: पुंत: ॥३।॥३२॥ अजातिवाचिन. पुल्लिड्गात्‌ 
स्त्रियां वतंमानात्‌ डीर्वा भवति, नीली नीला, काछी काला,, 
हसमाणी हसमाणा, सुप्पणही सुप्पणहा, इमीए इमाए, इमीण 
इमाणं, एईए एआए एईण एयाणं, अजातेरिति किम्‌, करिणी 
अया एलया, अप्राप्ते विभाषेयं, तेन गौरी, कुमारो, इत्यादौो 
संस्कृतवन्नित्यमेव डी ।. इकारास्तस्त्रीलिड्गों मतिशब्द. (मई, 
रम्मईओ मईउ मई ।॥॥१॥। सइ सईओ मईउ मई ॥२॥ इ१मईअ 
मईआ मईइई मईए । “ मईहि मईहिं मईहि ॥३॥ मईज सईआ 
मईई मईए । "मइत्तो मईओ मईउ मईहिन्तो । मइत्तो मईओ 
मईउ मईहिन्तो मईसुन्तो ॥५)। मई मईआ मईइई मईए । मईण 
मईणं ॥।६॥| मईअ मईआ मईइई मईए | मईसु मईसू ।७।।सम्बोधने, 
हे *मई हे मइ । है >मईओ है मईउ हे मई | एवं रुचिबुद्धिप्र भू- 
तयो5पि ज्ञेया । एवं स्त्नीलिडगोकारान्ता घेन्वादयोपि ज्ञेया' ॥। 





१ अक्लीवे सो ॥३॥१९॥ इउति दीघे. ॥ २ स्त्रियामुदोती वा ॥३॥२७॥ 
इति जस.स्थाने उदोती ।|३। टडपड़ेरदादिदेद्वातुडसे: ॥३॥२९॥ इति 
टास्वानेअदादिदेदादेशा ॥ ४ इदुत्ोर्दोर्थ ॥३9॥१६॥ इति भिसि परत" । 
इकफारस्थ दीर्घ ग५ इतेरदादिदेद विकल्प्रात्‌ पक्षे त्तोदोदु इत्यादय आदेशाः । 

६ डोदीर्घों वा ॥३॥३८॥ इति विकल्पेन दीर्घत्वम्‌ ॥ ७ स्थत्रियामुदौती 
वा ॥३॥२७॥ इति उत्‌ भोत्‌ आदेश सप्राग दीर्घ- ॥ 


( १११ ) 
ईकारान्तः स्त्रीलिहगो नदीशरूः ॥ 


ईतः सेशचा5घ्वा ॥३३॥२८॥ स्त्रियां वतं मानचादी का रा- 
न्तात सेजेश्शसोश्च स्थाने आकारो वा भवति । नईआ नई । 
जसि नईआ, नई, एसा हसनन्‍्तीआ गोरीआ चिट्दुन्ति इत्यादि पक्ष 
तईउ नईओ नई ॥१॥ तइं, शसि नईआ नई, पेच्छ, पक्षे नईड 
नईओ नई ॥२॥| नईअ नईआ नईइ तईए । नईहि नईहिं नईहि 
॥३॥ नईअ नईआ नईइ नईए, नईत्तो चईओ नईड नईहिनतो । 
प्रयसि नइत्तो नईओ नईउ नईहिनतो नईसुन्तो ।५॥ नई नईआनईइ 
नईए | नईण नईण ॥।६।। नईअ नईआ नईइ नईए । नईसु तईसु ।७। 
ईदूतोह स्वः ।॥३॥४२॥ आमस्त्रणे सोपरे ईदूदन्तयोस्हेस्वो 
भवति । हे नइ । हे गामणि हे समणि है -वहु हे खलूपु । हे नईआ 
हे नई, हे नईओ हे नईउ। एवं गौरीदेवी म वत्ती पचन्ती प्र भूतयो 5पि 
ईकारान्ता जदाहार्या: । एवमृकारान्ता वध्वादयोडपि ज्ञातव्या:।॥। 
स्त्रीलिह्णे यच्छदस्य रूपागे।॥ 
कियत्तदो5स्थसासि ॥३॥।३३॥ सि अम्‌ आम वर्जिते 
स्णदो परे एक्य: स्त्रियां डीर्वा भवति । इति डी पक्षे । जा, 
शजीओ जीउ 'जींगा जी ॥१)॥| *ज | जीओ जीउ जीआ जी 
॥२॥ जीम जीआ जीइ जीए । जीहि जीहिं जीहि ॥॥३॥। जीअ 
जीआ जीइ जीए, जित्तो जीओ जीड जीहिन्तो । जिचो जीमो 
जीउ जीहिन्तो जीसुन्तो ॥५॥ हूसि तु- 


१स्त्रियामृदोती वा ॥३॥२७॥ इति उत्‌ जोदी । २ईत सेइचा5घवा ३२८। 
ति आत्वे। ३ ऋहस्वो४मि।३।३६। इत्ति जहस्वे । 


( ११० ) 


प्रत्यये छीन था [[३॥३१॥ अणादिसूत्रेण (है १-२-४०) 
प्रत्ययनिमित्तो यो छीरुक्‍त स स्त्रियां वत्तेमानान्नास्तो वा भवत्ति, 
साहणी कुरुचरी, पक्षे आत्‌ (है० २-४ ) इत्याप्‌ साहणा कुरुचरा ॥। 

अजातेः पूंस. ॥३॥॥३२॥ अजातिवाचिन: पुल्लिड्गात्‌ 
स्त्रियां वतमानात्‌ डीर्वा भवति, नीली नीला, काली काला, 
हसमाणी हसमाणा, सुप्पणही सुप्पणहा, इमीए इमाए, इमीण 
इमाणं, एईए एआए एईण एयाणं, अजातेरिति किम्‌, करिणी 
अया एलया, अप्राप्ते विभाषेय, तेन गौरी, कुमारी, इत्यादो 
संस्क्ृतवन्नित्यमेव डी ।_ इकारास्तस्त्री लिहगो सतिशब्द: मई, 
२मसईओ मईउ मई ॥।१) सइ मईओ मईउ मई ॥।२)॥ १मईअ 
मईआ मईइ मईए ।  मईह मईहिं मईहि ॥॥३॥ मईअ सईआ 
मईई मईए । *मइतो मईओ मईउ मईहिन्तो । मदइत्तो मईओ 
मईउ मईहिन्तो मईसुन्तो ॥।५॥।| मईम मईआ मईइ मईए | मईण 
मईणं ॥।६॥| मई मईआ। मईइ मईए । मईसु मईसू ।।७॥।सम्बो धने, 
हे * मई हे मइ । है ”मईओ है सईउ हे मई । एवं रुचिवृद्धि प्र भू- 
तयो5पि ज्ञेया । एवं स्त्रीलिड्गोकारान्ता धेन्वादयोपि ज्ञेया' ॥ 





१ अक्लीवे सो ॥३॥१९३ इति दीघे. ॥ २ स्त्रियामुदोती वा ॥३॥२७॥॥ 
इति जस.स्थाने उदोतो।३। दाइपूडेरदादिदेद्यातुडसे: ॥३॥२९॥ इति 
टास्थाने अदादिदेदादेद्या, ॥ ४ इदुतोर्दीरव ॥३॥१६॥ इति भिसि परत. । 
इकारस्य दीर्घ ए५ इसेरदादिदेद्‌ विकल्पात्‌ पक्षे त्तोदोदु इत्यादय आदेशा । 

६ ढोदीर्घों वा ॥३॥३८।॥ इत्ति विकल्पेन दीर्घत्वमू ॥ ७ स्थ्रियामूदोती 
था ॥३॥२७॥ इति उत्‌ बोत्‌ आदेश सप्रागू दी ॥ 


( १११ 
ईकारान्तः स्त्रीलिब्गो नदीशरूः 0 


ईतः सेइचाउघ्वा ॥३॥॥२८॥ स्त्रियां वर्तमातादीकारा- 
न्‍्तात सेजेश्शसोश्च स्थाने आकारो वा भवति । नईजआ नई ॥। 
जसि नईआ, नई, एसा हसस्तीआ गोरीआ चिट्ुन्ति इत्यादि पक्षे 
तईउठ नईओ नई ॥१॥ नईइं, शसि नईआ नई, पेच्छ, पक्षे नईउ 
नईओ नई ॥२॥ नईआ नईआ नईइ नईए । नईहि नईहिं नईहि 
॥३॥ नईअ तलईआ नईइ नईए, नईत्तो नईओ नईउ नईहिब्तों । 
भ्यसि नइत्तो नईओ नईउ नईहिन्तो नईसुस्तो ।५॥ चईअ नईआनईइ 
नईए | नईण नईण ॥६। नईआ नईआ नईइ नईए । नईसु नईसु ।७) 
ईदूतोह स्व: ३७४०७ आमस्त्रणे सोपरे ईदूदन्तयोन्‍्हेंस्वो 
भवति । हे नइ । हे गासणि हे समणि है वहु हे खलूपु । हे नईआ 
हे नई, हे नईओ हे नईउ। एवं गोरीदेवी न वतीपचन्ती प्र भुतयो अपि 
ईकारान्ता उदाहार्या' । एवम्‌क्रारान्ता वध्वादयोडपि ज्ञातव्या-॥॥ 
स्त्रीलिहगें यच्छदसय रूपाणि ॥ 
किपत्तदो5स्थमानि ॥॥३॥३३॥ सि अम्‌ आम वर्जिते 
स्णदो परे एफ्य: स्त्रियां डीर्वा भवति । इति डी पक्षे । जा, 
जीओ जीउ 'जींआ जी ॥१॥ *जं | जीओ जीउ जीआ जी 
॥२॥ जीअ जीआ जीइ जीए । जीहि जीहि जीहि ॥।३॥ जीअ 
जीआ जीइ जीए, जित्तो जीओ जीउ जीहिन्तो । जित्तो जीमो 
जीउ जीहिस्तो जीसुन्तो ॥५॥ डसि तु- 


१स्त्रियामुदोतो वा ॥३॥७२७॥ इति उत्त ओदो । २ईत सेइचाउप्वा ।३॥२८। 
ति आात्वे। ३ ऋस्वो5मि।३॥३६॥ इति पहस्वे । 





( १११ ) 

ईदश्थः ससा से ॥ ३॥६४॥ किमादिश्य ईदन्तेस्य: परेंस्स 
उस: स्थाने स्सा से इत्यादेशों वा भवत, । टाइसडेरदादिदेद्वातु 
डसे: ॥३॥२९॥। इत्यस्यापवाद., पक्षे अदादयोउपि जिस्सा जीबे, 
पक्षे जीअ जीआ जीइ जीए । जाण जाणं ॥६॥ जीअ जीआ 
जीइ जीए । जीसु जीसूं ॥७॥| डीरभावपक्षे तु जा, जाओ जाउ 
जा ॥१॥ ज॑ं । जाओ जाउ जा ॥२॥ जाअ जाइ जाए, जाहि 
जाहि जाहि ॥३॥ जाअ जाइ जाए जम्हा, पक्षे जत्तो जाओ 
जाउ जाहिन्तो । जत्तो जाओ जाउ जाहिन्तों जासुन्तो ॥५॥ 
जाअ जाइ जाए, जाण जाण ॥६॥। जाअ जाइ जाए । जासु 
जासूं ॥७॥ तच्छब्दस्य तु णादेशों बिशेप:| तथाहि सा ता 
रणा, तीओ तीड रतीजा ती ॥१॥ त ण॑ं, तीओ तीउ तीआ 
ती ॥२॥ शेष स्व यच्छव्दवत्‌ ज्ञेयम्‌ । किशब्दस्य रूपाणि तु 


एवम्‌, का, कीओ कीउ कीआ की ॥१॥ के, कीओ कीउ कीओआ 
की ॥२॥ कीअ कीआ कीइ कीए । कीहि कीहि कीहि ॥३॥ 


कीअ कीआ कीइ कीए ।॥ पक्षे क्रित्तो कीओ कीउ की हिन्तो 
कम्हा । कित्तो कीओ कीउ कीहिन्तो कीसुन्तो ॥५॥| कीआअ कीआ 
कीइ कीए, “ किस्सा कीसे *कास । काण कार्णं *कास ?केसि 


१ तदश्चत, सोजक्लीवें ।३।८६॥ इति तकारस्य सकार:। २ तदो ण* स्यादो 
ववचित्‌ 7३२।७०। इत्ति तकारस्य रादेश ॥ ३ ईतः सेब्चा वा॥३॥२८॥। 
इति शस आकारादेश ॥ ४ ईदुष्य स्सासे ॥३॥६४॥ ति डस स्सासे 
इत्यादेशी ।। ५ कियत्तदुृध्यो डस' ॥३॥६३॥ इत्यन्र बहुलाधिकारात्‌ 
ईकारान्तादपि इसो डासादेश । ६ कितदृषभ्या डास: ॥३॥६२५॥ इतित्यामों 
डासादेश. । ७ आमो डेसि ॥३॥६ १॥ इत्यामो डेसिमादेदा, ॥ 


( १६३ ) 


॥६॥ कीअ कीआ कीइ कीए। कीसु कीस ॥७॥ आंकारान्तपक्षे 


तु का, काओ काउ का ॥९॥ इत्यादि शेष यत्तद्‌ शब्दवत्‌ । 
एवम्‌ इंदमेतच्छव्दयोरपि ज्ञयानि । 


ऋकारान्तः स्त्रीलिकगो इृहितृशडः ॥ 

स्वस्नादेर्डा ॥३॥३५॥ स्वस्रादे. स्त्रिया वर्त्तमानात्‌ 
डा प्रत्ययो भवति। दुहिआं, ससा नणन्दा, जसि दुहिआाउ, दुहि- 
आओ, दुहिआा ॥१॥ दुहिअं ।दुहिआउ दुहिआओ दुहिआ 0र।॥। 
दुहिआअ दुहिआइ दुहिआाए दुहिआहि दुहिआाहिं दुहिबाहि ॥।३॥ 
इत्यादि शषेष॑ मालाशब्दवत्‌ ॥ 


ऋकारान्तः स्त्रीलिश्गों मातृशदः ॥ 

आ अरा सातु ॥७३४४४६७ मातृसम्बन्धिन ऋकारस्य 
स्यादी परे भा जरा इत्यादेशौ भवत्त:। माआ मागरा । माआउ 
माआओ, माअजराउ साजराओ, पक्षे "माऊओ माऊठ माऊ 
॥१॥ माअज माअरं । माआओ माआउ माजा, माअराओ माअ- 
राउ मागरा, माऊमों माऊठ माऊ ॥२९५॥ माआअ भाआइई 
माआए, माअराअ माथराइ माजराए, पक्षे माऊअ माऊओआ 
साऊइ माऊए । इत्यादि शेष मालाशव्दवत्‌, उदादेशपक्षे तु 
घेनुशव्दवत्‌ ॥। 

इति स्त्रीलिड्गम्‌ ॥ 
१ जा बश मातु "शा४६॥ जा बरा आदेश कते, स्वियामुझेत वा 


॥३॥२७॥ इति जस. स्थानें उदोदादेशो ॥ एवं शरसि अपि ॥ २ ऋतामृद«» 
स्थमौसु वा ॥३॥४४॥ इति ऋकारस्य उत्त्वम्‌ शेष पूर्ववत्त ॥ 


( ११४ ॥ 


अथ नपुंसकालेइगग 
अंकारान्तो नपुंसकलिडुगो वनशब्द:, वण सि इत्यवस्थितम्‌ ॥ 
कलीने स्घरान्खसेः ॥३॥२५॥ क्लीबे वर्तमानात्‌ 
स्वराम्तात्‌ नाम्न: परस्य से: स्थाने म्‌ भवति । वण पेम्प, दहिं 
महुं, दहि महु शृति तु सिद्धावस्थापेक्षया, केचिद्‌ अनु नासिकम- 
पीच्छन्ति, दहिँ महुँ, क्लीबे इति किम्‌ । बालो बाला, स्वरा- 
दिति इदुतो: निवृत्त्यर्थम ॥। 
जदशस ई इं णयः सप्राग दीर्घा: ॥३॥२६॥ कलीबे 
वर्तेमानान्नाम्त: परयो: जद्शसो: स्थाने सानुनासिकसानुस्वरी 
इकारो णिश्चादेशा भवन्ति, स प्राग्‌ दीर्घा: एपु सत्सु पूर्व स्वरस्य 
दीघंत्वं विधीयते इत्यरथ । वणाईँ वणाईं वणाणि ॥॥१॥ जाई 
वयणाईँ अम्हे, छम्मीलन्ति पंकयाइ, पेच्छ वा, चिट्टन्ति दहीई 
जेम वा, हुन्ति महूइ भुंच वा, फुल्लन्ति पकयाणि गेण्ह वा, हुन्ति 
दहीणि जेम वा, एवं महृणि, क्लोबे इत्येव बच्छा वच्छे, जश्शस 
इति कि सुह । भमि तु वर्ण, शस्यपि वणाहँ वणाइ वणाणि, शेष 
वच्छदाब्दवत्‌ । एवमेव इकारोकारान्तयोरपि शब्दयो: रूपाणि 
शेयानि । समानसूत्रत्वातू पृथक नोपदर्शितानि ॥ 
नामनन्‍्व्यात्सों मः ॥३॥३७॥ आममन्त्यार्थात्‌ परे सौ सति 
बलीबे स्वरान्म से: ।३।२५। इतियो म्‌ उक्त: स न भवत्ति, है वण 
हे दहि हे महु, है वणाईं है वणाईं, है वणाणि। एवम्‌ इद्दृदन्तयो रपि। 
े क्लीबे स्थमेदिणमो व ॥३॥७९॥ नपुंसकलिडगे 
नतमानस्य इृदसः स्थम्भ्या सहितस्य इंदमू इणमों इणम्‌ थे 


(| ३११५ ) 


नित्यम्‌ थादेशा भवन्ति | इदं इणमो इणं धर्ण चिट्ठुइ पेच्छ वा, 
१इमाई इमाई इसमाणि ॥१॥ पुन्रपि, इदं इणमो इणं, इसाईं 
इमाईं इमाणि ॥२) शेष पुंछिडुगवत्‌ ॥ 
किस: किस ॥३॥८०॥ किम: कलीबे वर्तेमानस्य 
स्यम॒भ्यां सहितस्य किम्‌ भवति | कि कुलंतुह, कि कि ते 
रपडिहाइ, ३काईं काईं काणि, ॥१॥ द्वितीयायामपि कि काई 
इं काणि ॥२॥ शेषं पुल्लिइु्गवत्‌ इति नपुंसकलिडःगम्‌ ॥ 
वीप्सात्स्यादेदीप्स्ये स्वरे सो वा ॥३॥१७ वीप्सा- 
र्थात्पदात्परस्य स्थादे स्थाने स्व॒रादौ वीप्साथ पदे परे सो वा 
झवति । (एकैकम्‌ ) १ एक्कमेवक्‍र्क एक्कमेक्केण, (अडगे अडे ) 
अंगमंगम्मि, पक्षे एक्क्रेक्क । इति स्यादिधिभक्तिप्रकरणम्‌ ॥। 


अथ कारकप्रकरणस्‌ 
हिवचनस्प बहुवचनभ्‌ १३११३ ० सर्वासां विभवतीनां त्यादीनां 
स्यादीनां च द्विवचनस्य स्थाने वहुबचन भचति । दोण्णि कुणंति, दुवे 
कुणन्ति, दोहि दोहिन्तो दोसुन्तो दोसु, हत्था, पाया थणया नयणा 
चतुर्थ्या: घष्ठी ध३॥१३१५॥ चतुर्थ्या. स्थाने पष्ठीं 
भवत्ति, मणिस्त मृणिण देइ, नमो देवस्स देवाण 
तादथ्यडेर्वा 0३४१३२७ तादर्थ्यविहितस्थ डेश्चतु- 
थ्यकवचनस्य स्थाने षष्ठी वा भवति । देवस्स देवाय, देवा्थे- 
मित्यथे: । डेश्ति कि देवाणं ॥ 


४५7-5++++++स स र स < स ज लसफसककननसकसइसइसउक्‍स:ससरस सं च चल न न न्ननन्न्स्‍_नन्लननअ्ल०-ऊकककका»-नणनव्कत्काा७ 
(१) इदम इम. ॥३॥७२॥ इति इमादेशे ७ २) कि कि से प्रतिभात्ति 


(३) किम. कस्तसोब्च ॥३॥७१॥ इति कणञ्चादेशं (४) सेवादी वा 
॥२॥९९॥ इति द्वित्वे । 


* (११६ ) 


वधाड डाइशच वा ॥३॥१३३॥ वधगव्दात्‌ परस्य हेंडिद्‌ 
आइ: पष्ठी च वा भवति, । वहाइ वहस्य वहाय बधाथ्थमित्यथ' ॥ 
ववचिद्‌ द्वितीयादे ॥३॥१३४॥ द्वितीयादीनां विभवतीनां 
ववचिद्‌ पष्ठी भवति । सीमाधरस्स बन्दे, तिस्सा मुहस्स भरिमों 
अन्न द्वितीयाया: पष्ठी, धणस्स लुद्धों (धन लुब्ध इत्यर्थ:) 
चिरस्स मुक्‍्का चिरेण मुकतेत्यर्थ', तेसि एअमणाइण्ण [(तत्तेरेतद- 
नाचीण्ण॑म्‌) अत्र तृतीयाया: पष्ठी, चोरस्स बीह३ई (चोरादु- 
विभेतीत्यर्थ:) इथराइं जाण, लहु अक्ख राई पायस्तिमिल्ल-सहि- 
आण (पादान्तेन सहितेभ्य इतराणीति) अन्न पल्चम्या:। 
पिट्ठिए केस भारो, अन्न सप्तम्या: ॥ 
द्वितीया तृतीयबो: सप्तमी ॥३॥॥१३५॥ ह्वितीया- 
तृतीययो: स्थाने क्वचित्‌ सप्तमी भवति, गरामे वसामि, नयरे न 
जामि, बत्र द्वितीयाया:, मइ वेविरीए मलिआाईं तिसु तेसु अले-- 
किआ पुहवी, अच्र तृतीयाया: ॥। 
पञ्चस्यास्तृतीया च्‌ ३१३६॥। पञ्चम्या: स्थाने क्वचित्‌ 
तृतीयासप्तम्प्री भवतः । चोरेण बीहइ, चोराद विशेती त्र्थ: 
(अन्तेउरे रमिउं आागओ राया) अन्तः पुराद्‌ रन्त्वा5ध्गत् इत्य्थ:) 
सप्तस्या द्वितीया ३॥। १३७॥ सप्तम्या: स्थाने क्वचिद्‌ 
द्वितीया भवति। विज्जुज्जोयं भरइ रे्ति, आर्षे तृतीया5पि 
दृश्यते, तेणं कालेणं तेणं समएण (तस्मिन्‌ काछे तस्मिन्‌ समये ) 
इत्यर्थ । प्रथमाया अपि ह्वित्तीया दृश्यते, चउवीसपि जिणवरा 
(चतुविशतिरपि जिनवरा इत्यर्थ:) । इति कारकाणि ॥ 


( ११७ ) 


अथ तिडन्तप्रकरणप्‌ 
व्यादीनामाचत्रयस्यायस्येचेचौ ॥३॥१३९॥ त्यादीनां 
विभक्तीना परस्मैपदानाम्‌ आत्मनेपदानां च सम्बन्धिन: प्रथम- 
त्रयस्य यदाद्रं वचन तस्य स्थाने इच्‌ एच इत्यादेशो भवतः। चकारो 
इचे च; ॥४॥३१८॥ इत्यन्न विशेषणार्थों, हस्‌ इ इतिस्थिते ॥ 
व्यञ्जनाददन्ते ॥३।१२३९४७ व्यज्जनान्ताद्‌ धातोर्ते 
अकारो भवति । हसइ हसए, 'भगमई 'कुणइ चुम्बइ भणइ 
उपसमइ पावइ सिंच्‌इ रुन्धदइ मुसइ हर्‌इ “करइ शबादीतां च 
प्राय. प्रयोगो नास्ति ॥ 
बहुष्वाद्यस्य न्ति नते इरे ॥॥३॥ १४२॥ त्यादीतां पर- 
स्मेपदानाम्‌ आत्मनेपदानाम्‌ आद्यत्रयस्य सम्बन्धिनों बहुषु वत्तें- 
सानस्य वचनस्य स्थाने न्ति न्‍्ते इरे इत्यादेशा भवच्ति । हसन्ति 
वेवन्ति, ४हसिज्जन्ति, रमिज्जन्ति, “गज्जन्ते खे मेहा, बीहन्ते 
९ रक्‍खसाणं च, * उप्पज्जन्ते कइ हिअयसायरे कव्वरयणाइं, दोण्णि 
विन पहुप्पिरे वाहु न प्रभवत इत्यथ्थ विच्छुहिरे, विश्लुभ्यन्तीत्यथे, । 
क्वचिद्‌ इरे एकत्वेषपि, सुसइरे »गामचिक्खल्लो, शुष्य तोत्यर्थ ॥॥ 
१ अ्मति, करोति, चुम्बति, भर्णात, उपश्ाम्धति, प्राप्पोत्ति, सिज्वति, 
रुणद्धि, मुकणात्ति हरति किरति ॥ २ कगे कुण ॥४६५। इत्ति करोते कुणा- 
देश: ॥ ३ ऋवणंस्थार ॥४॥२३४।॥ इति ऋकारस्य स्थाने अरादेश । ४ 


ईअदज्जी क्यस्य ॥२॥१६०॥ इति क्यस्य इज्जादेश, ॥ हस्यन्ते, रम्पन्ते ॥५ 


विभ्यति राक्षसेभ्य (६) उत्पच्चन्ते कवि हुदय सागरे काव्यरत्नानि, (७) 
ग्रामपक. | 


( ११८ ) 


द्वितीयस्प सि से ॥३॥१४०॥ त्यादीनां परस्मेपदा- 
नाम्‌ आत्मनेपदाना च द्वितीयस्य त्रयस्य संवन्धिन आाद्यवचनस्य 
स्थाने सि से इत्यादेगी भवतः । हससि हससे वेवसि वेवसे ॥ 

अत एवंच्से ॥३॥१४५।॥ त्यादे: स्थाने यौ एच्‌ से 
इत्यादेशाव॒ुक्ती ता अकारान्तादेव भवतो नानन्‍्यस्मात्‌ । हसए 
हससे ' तुवरए, तुवरसे करए करसे, अत इति किम्‌ 'ठाइ, 
ठासि, , वसुआइ, वसुआसि, ”होइ होसि, एवकारो<कारान्ताद्‌ 
एच से एवं भवत', इति विपरीतावधारणनिषेधार्थ , तेन अका- 
रान्ताद्‌ इच्‌ सि इत्येतावपि सिद्धों, हसइ हससि वेवइ वेवसि ॥ 

भध्यमस्थेत्था हुचो ॥३॥१४३॥ त्यादीनां परस्मै- 


पदात्मनेपदाना मध्यमत्रयस्थ बहुषु वत्तमानस्य स्थाने इत्था हच्‌ 
इत्यादेशा भवत्त:। हसित्या हम्तह वेवित्था वेवह, बहुलाधिकारात्‌ 


इत्या अन्यत्रापि (यद्यद्‌ ते रोचते) ज॑ ज॑ ते रोइत्था, हच्‌ इति 
चकारः:, इहहचोहेस्य ॥॥४।।२६८।॥। इत्यत्र विद्येषणार्थे: ॥ 
तृतीयस्य मिः ॥३॥। १४ १॥ त्यादीता परस्म पदानामात्मने-- 
पदाना च तृतीयस्य त्रयस्याद्स्य वचनस्य स्थाने मिरादेशोी भवति |। 
सो वा ॥३॥१५४।॥ अत आ इति वर््तते, अदन्तादु 
धातोर्मों परे अत आत्तवं वा भवति | हसामि हसमि, वेवामि 
वेवमि, बहुलाधिकाराद्‌ मिबे: स्थानीयस्य सेरिकारलोपइच बहु 
जाणय रूसिउं सक्‍क, शवन्रोमीत्यर्थं: । न मर (न खज्िये इत्यथ:। 





१ लरस्तुवर-जयडो ॥।४॥१७०॥ इति त्वरतेरतुवरादेद्: ॥॥ २ स्थष्ठा- 
थवृक चिट्दुनिरप्पा |४४१६। इति ठादेश: ३ उद्धतिरोरुष्मा वसुआ।४११ 
इति वचुवा आदेश. ।४ भुवेहों-हुबहुवा, ॥॥४६०॥ इति भूषातोहों आदेश; 


( १६९ ) 


तृतौयस्थ सो मु सा: ॥३॥ १४४॥ त्यादीनां परस्मै- 
पदात्मनेपदाना तृतीयस्य त्रयस्य संम्बन्धिनों वहुषु वर्तेमानस्य 
वचनस्य स्थाने मोमुम इत्येते आदेशा भवन्ति ॥ 

इच्च सो मु से व ॥३७१७५७॥ अकारान्ताद्‌ धातो: 
परेषु मोमुमेषु अत इत्त्वं चकाराद्‌ आत्त्व च वा भवत:। हसिमो 
हसामो हसमो, वेविमों वेवामों वेवमो, हसिम्‌ हसाम्‌ हसमु, 
वेविमु, वेवाम्‌ वेबमु, हसिस हसाम हसम, वेविम वेवाम वेवम । 
वर्तमानपञ््चमीशतृपु वा ॥३॥ १५४।॥ इत्येत्त्वे तु, हसेमो हसेसु 
हसेम, वेवेमो वेवेमु वेबेम, अत इत्येव ठामों होमो ॥। 

अत्थिस्त्यपदिया ॥३॥ १४८॥ अस्ते. स्थाने त्यादिभि: 
सह अत्थि इत्यादेशी भवति । युरुषवचने न विवक्षते । बत्थि 
सो, अत्थि ते, अत्थि तुवं, अत्तथि तुम्हे, अत्यि अहं, अत्थि अस्हे | 

सिलाउस्तेः सि: ॥३॥११४६॥ सिता द्वितीयतब्रिकादेशेन 
सह अस्ते. सिरादेशों भवति | निट्ठुरों जं सि, सिना इति किम्‌ । 
से आदेशे अत्थि तुम ॥। 

मि सो से सिह स्हो महा वा।।३॥ १४७॥ उस्तेर्धातो: 
स्थाने मिमोम इत्यादेश. सह यथासख्य॑ म्हि म्हो म्ह इत्यादेशा 
भवन्ति । एस रह, (एपोड्स्तीत्यर्थ:) गय म्हो, गय म्ह । मुका- 
रस्याग्रहणादप्रयोग एव तस्य इत्यवसीयते, पक्षे अत्थि अम्हे 
नन्‌ च सिद्धावस्थायां पक्ष्मश्मष्मस्मह्यां म्ह.,॥२॥,७४।॥ इत्यने-- 
नेव म्हादेशे म्हो इति सिद्ध्यति ? सत्यं किन्तु विभक्तिविधी प्राय: 
साध्यमानावस्थाउ्डःगी क्रियते, अन्यथा वच्छेण वच्छेसु सब्बे जे 
ते के इत्याद्र्थ सृत्राणि नारम्भनीयानि स्यु: ॥ 


( ११० ) 


भविष्यति हिरादि: ॥३॥१६६॥ भविष्यदर्थ विहिते 
प्रत्यये परे तस्थैव आदि-हि. प्रयोक्तव्य:, 'होहिइ, भविष्यति 
भव्ति वेत्यथे., एवं होहिन्ति होहिसि होहित्या होहिह ।॥। 

मि मो सु से ल्साहाचवा ॥३॥ १६७॥ भविष्यत्यथे 
मिमोमुमेष्‌ तृतीयत्रिकादेशेषु परेषु तेषामेव आदी स्सा हा इत्येती 
वा प्रयोकक्‍तव्यी, हेरपवादो, पक्षेहिरपि होस्सामि हो हामि, होस्सामो 
होहामो, होस्साम्‌ होहामु, होस्साम होहाम, पक्षे हो हिमि हो हिंमो 
होहिम्‌ होहिम, ववचित्तु हा न भवति, +हसिस्सामों हसिहिमो ॥! 

से: स्से ॥३॥१६९॥ धातोः परो भ्रविष्यति काले 
म्यादेशस्य स्थाने स्स वा प्रयोकक्‍्तव्प्रः, होस्स, हसिस्सं, कित्तइस्स 
पक्षे होहिमि, होस्सामि, होहामि, कित्तइहिमि ॥। 

-गसि-रुदि-विदि-हशि-स्‌ चि-वचि-छिदि-भिदि-भजां 
सोच्छ॑ गचउछ रोच्छ॑ वेच्छ दच्छ मोच्छ बोच्छ छेच्छे 

भेच्छ भोच्छ ॥३॥१७१॥ श्रवादीना धातूना भवि- 
प्यद्विहितस्यन्ताना स्थाने सोच्छम्‌ इत्यादयो वा निपात्यन्ते, 
सोच्छ॑ (श्रोष्यामि) गच्छ (गमिष्यामि) सगच्छ (सगस्थे) 
रोच्छ (रोदिष्यासि) विद ज्ञाने, वेच्छे (वेदिष्यामि) दच्छ 
(द्रक्ष्यासि) मोच्छ (मोक्ष्यामि) वोच्छे (वक्ष्यामि) छेच्छे 
(छेत्स्यामि) भेच्छे (भेत्स्यामि) भोच्छ (भोक्ष्ये) 

सोच्छादय इजादिष हिलुकू थ वा ॥३॥१७२॥ 


१ भुवेहों-हुव-हवा' ॥४॥६०॥ इति हो भूव स्थाने हो आदेश, 
(२) इच्च मोमुमे वा ॥३॥ १५५॥ इति इत्वे ॥ 


( १२१ ) 


श्रवादीनां स्थाने इजादिपु भविष्यदादेशेषु यथासंख्य सोच्छादयो 
भ्वन्ति । तें एव आदेशा अन्त्यस्वराद्यवयववर्ज्या' इत्यर्थ: 
हिलुक्‌ू च वा भवति, सोच्छिइ 'पक्षे सोच्छिहिंइ, एवं सोच्छिति 
सोच्छिहिति, सोच्छिसि सोच्छिहिसि, सोच्छित्था सोच्छिहित्या, 
सोच्छिह सोच्छिहिह, सोच्छिमि सोच्छिहिमि सोच्छिस्सामि, 
सोच्छिहामि, सोच्छिस्स, सोच्छं, सोच्छिमी, सोच्छिहिमो, 
सोच्छिस्सामो, सोच्छिहामो, सोच्छिहिस्सा, सोच्छिहित्या ।॥। एवं 
मुमयोरपि, गच्छिइ, गच्छिहिइ, गच्छिति, गच्छिहिन्ति, 
गच्छिसि, गच्छिहिसि, गच्छित्या, गच्छिहित्था, गच्छिह, गच्छि- 
हिह, गच्छिमि, गच्छिहिमि, गच्छिस्सामसि, गच्छिहामि, गच्छिस्सं, 
गच्छ गच्छिमो, गच्छि हिमो गच्छिस्सामों गच्छिहा मो, गच्छिहित्था, 
गल्छिहिस्सा ॥ एवं मुमयोरपि, एवं रुदादीतामपि उदाहार्यम्‌ ।॥ 

सो-मु-चानां हिस्सा हित्था ॥३॥१६८ धाते परो 
भविष्यति काले मोमुमाना स्थाने हिस्सा हिंत्था इत्येती वा 
प्रयोक्तव्यी । होहिस्सा होहित्या, हसिहित्या हसिहिस्सा, पक्षे 
होहिमो होस्सामो होहामो इत्यादि ॥ 


क-दो हूं ॥३॥१७०॥ करोतेदंदातेश्च परो भविष्यति 
विहितस्य म्यादेशस्य स्थाने हूं वा प्रयोकक्‍्तव्य: । .*काहं दाह 
करिष्यामि दास्यामीत्यथे: ॥ 


ज्जाज्जे ॥३॥१०९॥। ज्जा ज्ज इत्यादेशयो. परयोरका- 
रस्य एकारो भवात ॥ 


१ पूर्व॑सृत्रे तु मिप्रत्ययेच सह आदेशा , अब तु इजादिप्नत्ययं विनैव इतिभाव-। 
२ हिलुगभावपक्षे ॥ ३ भा. कृगो भूतभविष्यतोइच ।४॥२१४। इति भात्वे | 


( १२१ ) 


वर्त्तमाना-भविष्यन्त्योह्च ज्ज ज्जा वा ३॥2१७७॥ 
वर्तमाना भविष्यन्त्योस्च विध्यादिपु च विहितस्य 
प्रत्ययस्य स्थाने ज्ज ज्जा इत्यादेशोीं वा भवत:, पक्ष यथाप्राप्तम्‌, 
वर्तमाना । हसेज्ज हसेज्जा, पढेज्ज पढेज्जा, सुणेज्ज सुणेज्जा, 
पक्षे हसइ, पढ्इ सुणइ । (भविष्यन्ती) प ज्ज पढेज्जा पक्ष 
पढिहिइ । विध्यादिषु हसेज्ज हसेज्जा, हसेतु हसेत वा इत्यघं:, 
पक्षे हसउ, एवं सर्वेत्र, यथा तृतीयत्रये, अइवाएज्जा, अइवाया- 
वेज्जा, न समणु जाणामि, न समणू जाणेज्जा वा, अन्ये तु 
भन्यासामपीच्छ न्ति, होज्जा भवति भवेत्‌ भवतु अभ्वत्‌ अभूत्‌ 
बभूव भूयात्‌ भविता भविष्यति अभविष्वत्‌ वैेत्यर्थ, ॥ 
सध्ये च स्थरान्तादा ॥३॥१७८॥ स्वरान्ताद धातो: _ 
प्रकृतिप्रत्यययोम॑ ध्ये, चकारात्‌ प्रत्ययाना चर स्थाने ज्ज ज्जा 
इत्येती वा भवतः, वर्तमाना-भ विप्यन्त्योत्रिध्यादिपु च, (वर्त- 
माना:) होज्जइ होज्जाइ, होज्ज होज्जा, पक्षे होइ, +एवं 
होज्जसि होज्जासि होज्ज होज्जा, होसि इत्यादि, (भविष्यन्ती ) 
होज्जहिड होज्जाहिइ, होज्ज होज्जा, पक्षे होहिइ, एवं होज्ज- 
हिसि होज्जाहिसि, होज्ज होज्जा, हो हिसि होज्जहिमि होज्जाहिमि 
2हीज्जस्सामि होज्जहामि “होज्जस्सं होज्ज होज्जा इत्यादि 
१ घि जिश्रृहुस्तु लू पृ धूगा णो नहस्वश्च ।४।२४ १ इति सुश्रेण णक्रारागम; 
२ वर्तमानकालिकमध्यमस्य उदाहरणम्‌ दर्णयति, होज्जसीत्यादि | इमिमो- 


मुम स्साहा नवा ॥३॥ १६७॥ इति में. स्साही आागमौ ॥॥ ४ मे. स्स ॥३॥ 
१६९॥ इति भेः रथाने स्समादेश', ॥ 





0 ३१३ |) 


विध्यादिपु होज्जउ होज्जाउ होज्ज होज्जा 'भवतु भवेद्वा इत्यर्थ: 
पक्षे हो उ, स्व॒रास्तादिति किम्‌, हप्तेज्ज हसेज्जा 'तुवरेज्ज तुवरेज्जा 
सी ही हीअ भूतार्थस्थ ॥३॥। १६२॥ भूते5्थें विहितो5- 
चतनादिप्रत्ययो भतार्थ: तस्य सस्‍्थाने सी ही हीअ इत्यादेशा 
भवन्ति, उत्तरत्र व्यज्जनादीअ विधानात्‌ स्वरान्तादेवाध्य विधि: 
कासी काही काहीअ, अकार्षीत्‌ अकरोत्‌ चकार वेत्यर्थ:। एवं 
ठासी ठाही ठाहीअ, आपें 'देविन्दो इण अब्बवी, इत्यादो सिद्धा- 
वस्थाश्रयणात्‌ छ्यस्तन्‍्या: प्रयोग: ॥ 
व्यञ्जनादीआः ॥३॥ १६३॥ व्यण्जनान्ताद धातो: परस्य 
भतार्थस्थ अद्यतनादिप्रत्ययस्थ ईअ इत्यादेशों भवति | हुवीअ, 
अभूत्‌ अभ्वत्‌ बभूव वेत्यथेंट, एवम्‌ "अच्छीअ आसिष्ट आस्त 
आसांचक्रे वा, *गेण्हीअ अग्रहोत्‌ अगुण्हात्‌ जग्राह वा ॥ 
तेनास्ते-रास्यहेसी ॥३॥।१६४॥ छअस्ते-र्धातोस्तेन 
भतार्थेन प्रत्ययेन सह आसि अहेसि इत्यादेशी भवतः ॥ आधि 
सो तुम अहं वा, जे आसि ये आसच्नित्यर्थ , एवम अहेसि ॥ 
दुसु मु विध्यादिष्लेकस्मिसत्रणाणास्‌ ॥३॥ १७३।॥। विध्या- 
दिष्वर्थेषु उत्पन्नानाम्‌ एकत्वेड्यें व्तेमानाना त्रयाणामपि त्रिकाणां 
स्थाने यथासंख्य दुसु मु इत्पेते आदेशा भवन्ति । हसउ सा, हससु तुम 
हसामु अहं । पेच्छउ पेच्छसु पेच्छामु दकारोच्चारणं भाषान्तरार्थ म। 
साहिर्वा ७३७१७४॥ पूर्वेसूत्नविहितस्य सो: स्थाने 
हिरादेशो वा भवति । *देहि, देसु ॥ 


मिल अ मन कक मर मल ४ कर लक जज कित जज अमन जीती 
१ त्वरस्तुवर-जञअडी ।8॥१७०। इति त्वर स्थाने तुबर आदेश २ गमिष्य- 
मासा ॥8॥२१५॥ इति सूत्रेण जास्तस्य छादेश. । ३ ग्रहो चल-गेण्ड-हर- 
पड्ग-निरुवाराहि पच्चु आ ॥४॥२०१॥ इति गेण्हादेश.। ४ स्वराणा 
स्वरा, ॥डीरर३८ा इत्याकारस्य एत्त्वम्‌ ॥ 


( १२४ ) 


अत इज्जस्विज्जहीज्जे लुको वा ॥३॥१७५॥ 
अकारात्‌ परस्य सो: इज्जसु इज्जहि इज्जे इत्येते लुक च॑ 
आदेशा वा भवन्ति । हसेज्जसु हसेज्जहि हसेज्जे हस, पक्षे हससु 
अत इति किम्‌ होसु ठाहि ॥। 

बहुषु न्तु ह मो ॥३।।१७६॥ विध्यादिपूत्पन्नानां बहु- 
प्वर्थेषु वर्त मानाना चयाणां त्रिकाणां स्थान यथासंख्यं न्तु ह मो 
इत्यादेशा भवन्ति । हसनन्‍्तु, (हसन्तु हसेयुवा,) हसह (हसत 
हसेत वा) हसामो (हसाम हसेम वा) एवं दुवरन्तु तुवरह तुवरामो, 

ज्जात्‌ सप्तस्या इरवा ॥३॥१६५॥ सप्तम्यादेशात्‌ 
ज्जातू पर इर्वा प्रयोक्तव्य: (भवेत्‌) होज्जइ होज्ज ॥ 

क्रियातिपत्तेः ॥॥३॥ १७९॥। क्रियातिपत्ते. स्थाने ज्जज्जावादेशौ 
भवत: । होज्ज होज्जा अभविष्यदित्यथे., जइ होज्ज वण्णणिज्जो ॥। 
न्त-साणों ॥३१८०॥ क्रियातिपत्ते: स्थाने न्‍्तमाणों 
आदेशौ भवत. । होन्‍तो होमाणो अभ विष्यदित्यर्थ: ॥॥ 
१हरिणट्वाणे हरिणंक जइ सि हरिणाहिवं निवेसन्तो ।। 

न सहन्तो च्चिअ तो राहुपरिह॒व॑ से जिअन्तस्स ॥ १॥ 

शबानदः (३॥। १८ १॥ शत्‌ आानण्‌ इत्येतयो. प्रत्येक न्‍्त माण 

इत्यादेशों भवत्त: | शतृ-हसन्तो, हसमाणो,आनश-व वन्‍तो वेवमाणो । 

ईच स्नियास्‌ ॥३॥१८२॥ स्त्रिया वर्ततमानयो: शत्रा- 

नो: स्थाने ई चकरारात्‌ न्‍तमाणी च भवन्ति । हसई हसन्ती , 
हनमाणी, वेवई वेवन्ती वेवमाणी ॥॥ 


2330+क>3ल्‍%»७५०५५७+७ ३-३७ ५+५-क५)७+-७५३+ ० पक ३ ९७०५५ .६७५+ऊन. कह ४५# कक -+क 4०३ »१3५०७. ५३७७-०७ ५#-५७-३»७+3५७3७॥५.....+७++-परकन-क ०५७; ० माकपा» १२१० गा न ज>क- ०० व मवक 
१ हरिम्पाने हरिषादक गदि त्व हरिणाधिप न्यव्प्य ॥ नासहिप्य्पा 
एव सतो राष्ट्रपरिभवम्‌ अस्य योवत ॥8॥ 


( १२५ ) 


उवर्णस्थाव: ॥४॥२३३॥ धातोरच्त्यस्य उवर्णस्थ अवा- 
देशो भवति। हुँडः निण्हवइ, हु, निह॒वइ, च्यूड, चवइ, रु, रवइ, 
कु, कवइ, सू, सवइ पसवइ || 
ऋतवर्णस्थार: 0४॥२३४७ घधातोरन्त्यस्थ ऋवर्णस्य अरा- 
देशो भवति | करइ, घरइ, मरइ, वरइ, सरइ, हरइ, तरइ, जरइ ॥। 
वृषादीनामरिं। ॥४॥२३०७ वृष इत्येव॑ प्रकाराणा 
धातूनाम्‌ ऋवणंस्य अरि' इत्यादेशों भवति । वश्सिद, करिसइ, 
दरिसइ, मरिसइ, हरिसइ, येषामरिरादेशो हश्यते ते वृषादय: ॥ 
रुषादीनां दोधें: ४॥२३६४ रुष इत्येवंप्रकाराणां धातूनां 
स्वरस्य दीर्घो भवति । रूसइ तूसइ सूसइ दूसइ सीसइ पूसइ इत्यादि 
युवर्णस्य गुण: 0४४२३७॥ धातोरिवर्णस्य उवर्णस्य 
च डित्यपि गुणो भवति । जेऊण नेऊण, नेइ नेन्ति, उद्धेइ 
उड्डेन्ति, मोत्तण सोऊण, क्वचिन्न भवत्ति, नीओ उड्डीणो ॥ 
स्व॒राणां स्व॒रा, ॥४४२३८॥ धातुषु स्वराणां स्थाने 
स्वरा बहुल भवन्ति । हिंवइ हवइ, चिणइ चुणइ, सहृहण 
सहहाण, धावइ धुवइ, रुवइ रोवइ, क्वचिचन्नित्यम्‌ देइ, लेइ 
विहेइ, नासइ, आपें बेमि ॥ है 


स्वरादनतो वा ॥४॥२४०॥ अकारान्तवर्जितात्स्व- 
रान्‍्तात्‌ धातोरन्ते अकारागमो वा भवति । पाअइ पाइ, धाअइक्‍़, 


कप घो दह ॥४॥९॥ इति सूत्रेण धा स्थाने दहादेशो: २) रुद- 
नमोवें ॥४॥२२६॥ इति अन्तस्य वो भवत्ति ॥ 


(| १२६ ) 


धाइ, जाअइ जाइ, ?झाजइ झाइ, भ्जम्भाअइ जम्भाइ, उध्वाग३ 
उब्बाइ, मिलाअइ मिलाइ, विक्टेअद्द विक्केड, होअऊण होऊण 
अनत इति किम्‌ ? चिइच्छइ दुगुच्छइ || 
चि-जि-शु-हु-स्तु-ल-पू-धूर्गा णो हस्वसच ॥४॥२४१॥ 

च्यादीतां धातूनामन्ते णकारागमों भवति । एपां स्वरस्य चे 
हस्वी भवति | चिणइ, जिगइ, सुणई, हुणइ, थुणइ, लुणइ, पुणइ, 
धुणइ, बहुलाधिकारात्‌ क्वचित्‌ विकल्प:, उच्चिणइ उच्चेइ, जेंऊण 
जिणिऊण, जयइ जिणइ, सोऊण सुणिऊण ॥ 

वते ११३१।१५७६।। क्ते परतोजञ्त इत्त्व भवति । हसिआं 
पडिअं नविअं हासिओं पािअं िय॑ नरय! इत्यादि तु सिद्धाव- 
स्थापेक्षणात्‌, गत इत्येव ज्ञायं ठुम हुअ ॥| 

एच्च. धत्दा-छुम्‌-सब्ध भविष्यत्सु ॥३७१५७छा 
कत्वातुमृतव्येपु भविष्यत्कालविहिते प्रत्यये च परतोध्त एकार- 
इचकाराद इकारदच भवति। ता हमेऊण, तुम हसेउं हसिं 
'तब्या हपतेअव्वं हसिअव्व 'भविष्यत्‌' हसे हिइ हसिहिइ, अत इत्येव 
काऊण | 

वत्तेंत्राना-पञचसी शतृषु वा ॥8॥ १५८॥ वत्तेमा- 
नापञ्चमीशतृपु परत अकारस्य स्थाने एकारो वा भवति | (वर्त्त- 
माना' हसेइ हथइ हेेम हसिम हसेमू ह्सिमु +'पण्चमी हसेउ 
हसउ सुणेउ, शत हसेन्तो हमन्तो क्वचित्न भवति, जयइ 
वृदचिदात्वमपि सुणाउ ॥। 
इति जम्भादेश, । ३ पञ>चमीति छोटू छकारस्य परत इत्यर्थे.। प्रा«व्या- १० 


( ११७ ) 


अथ पण्यन्तव्यवस्था 
णेरदेदावाबे ७३४१४९७ णेः स्थाने अत एतू आव 
आबे एते चत्वार आदेशा भवम्ति ।  दरिसइ, "क्वारेइ, करा- 
वइ करावेइ, हासेइ हसावइ हसावेइ, उवसामेइ उवसमावइ 
उवसमावेइ, वहुलाधिकारात्‌ क्वचिद्‌ एन्नास्ति, जाणावेइ, 
क्वचिद्‌ आवे नास्ति, पाएइ भावेइ ॥। 
गवदिरवि-र्वा ॥३॥१५०॥ गुर्वादिणें. स्थाने अवि इत्यादेशो 
वा भवत्ति। (शोषितम्‌) सोसविजं (तोषितम्‌ )तोसविअं तोसितर ! 
अमेराडो वा ॥३॥१०१४॥ भ्रमे परस्य णेराड इत्ति 
आदेशगा वा भवति, भमाडइ, ममाडेइ पक्षे भामेइ भमावइ भमावेद। 
लुगावी वत-भावकर्मसु ॥३॥१५२॥ णे: स्थाने 
लग्‌ आवि इत्यादेशौं भवतः क्ते भावकर्मविहिते च॒ प्रत्ययें परे, 
कारिअं कराविअं, हासिजं हासाविभं, खामिअजं खमाविअं, भाव- 
करमणो:, *कारीअइ करावीअइ कारिज्जइ कराविज्जइ, हासी- 
अइ हसाविअइ हासिज्जइ हसाविज्जइ ।। 
अदेल्लवयादेशरत आः ॥१३॥११०३५ णेरदेल्लोपेषु कृतेपु 
आदेरकारस्य जा भवति । (अति ) 5पाडइ (एति) कारेइ 
खामेइ, ( रुकि ) कारिअ खामिओं, करीभइ खामीअइ, कारि- 
ज्जइ खामिज्जइ । अदेल्लुकि इति किमू, कराविञ करावीअइ 
. ऐऐ क्रपादीनामरि आर३५। इति आर आदि 
२) अदेल्लक्यादेरत आ. इति आकारादेश ॥॥ 


३ ईंमइज्जो क्यस्थ ॥३॥१६०॥ इति क्यस्य ईल इज्जो आादेशो | 
४) सदपतोडड. ॥४॥२१९॥ इति सृश्नेण अन्त्यस्यडादेश, ॥॥ 


( ११८ ) 
कराविज्जड, आवदेरिति किम्‌, संगामेइ । इह व्यवहिंतरेथ मो 
भूत, कारिअ इह अन्त्यस्थ माभूत, अत इत्ति कि, दूसेड, केवित्तु 
आवेशआव्यादेशयोरपि आदेरत आत्त्वम्‌ इच्छन्ति, कारावेइ । 
हासाधविजो जणो सामलीए ॥॥ 
अथभावकर्मप्राक्रिया 

ईआअ-इज्जोी क्यस्थ ॥३॥१६०॥ * चिजिप्रभृतीना 
भावकर्म विधि वक्ष्याम:, येपा तु न वक्ष्यते तैपां संस्क्ृतातिदेशात्‌ 
प्राप्तस्य क्यस्य स्थाने ईज इज्ज इत्यादेशा भवतः | हसीअइ 
हसिज्जद, हसीअन्तो हसिज्जन्तो, हसीअमाणो हसिज्जमाणो, 
पढीअभइ पढिज्जइ, होईभइ होइज्जइ, बहुलाधिकारात्‌ कंव्चित्‌ 
क्यो5पि विकल्पेन भवति मए न वेज्ज मए न बिज्जेज्ज, तेण लहठेज्ज 
तेण लहिज्जेज्ज तेण *अच्छेज्ज तेण अच्छिज्जेज्ज तेण अच्छी अइ ॥। 

हछक्षि-वचेडोस-डुच्चो ॥॥३॥।१६१॥ हशेवचेण्च परस्य 
क्यस्य स्थाने यथा संख्य डीस डुच्च इत्यादेशा भवत. । ईअइ- 
ज्जापवाद दीसइ, वुच्चइ ॥। 

क्यकोयेल्क ॥३॥१३८॥ क्यडन्तस्य क्यजन्तस्य 

क्यपन्तस्य वा सम्बन्धिनों यस्य लुगू भवति, गरंआइई गरुआअइ 
( अगुरुगुरुभवति, गुरुरिवाचरति वेत्यर्थ: ) क्यडूपू दमदमाइ 
दमदमाअइ, लोहिआइ लोहिआमइ ॥। 

न वा कर्सभावे व्व. क्यस्य च छुकू ॥४॥२४२।॥! 
च्यादीनां अष्टानां कर्मण भावे च वत्तमानानामन्ते द्विरुक्‍्तो 


१ चिजिब्रुहस्तुलूपूवगा णो न्हस्वस्च ॥।४॥२४१॥ इति सुत्रोक्तानाम्‌ ॥ 
२ गमिष्य मासा छ ॥४॥२१५॥ दति सुत्रेण छादेश. ॥ 


( १२९ ) 


धर्कारागमी वा भवति । तत्सचियोगे च क्यस्थ छुक्‌ । चिंव्वद, 
चिणिज्जइ, जिव्वद जिणिज्जडू, सुब्व5 सुणिज्जइ, हुब्बई हुणि- 
ज्जद, थुव्वई थुणिज्जइ, छुव्वइ लुणिज्जइ, पुव्वइ पुणिज्जइ, 
ध॒ुव्ब्‌इ घुणिज्जइ । एवं भविष्यति, १ चिव्विहिइ इत्यादि ॥ 

म्मइवे: ॥४॥२४३॥ चिंगः कर्णि भावे च अन्ते 
सयक्तो मो वा भवति, तत्सन्रियोगे क्यस्य च छूक्‌ । चिस्मइ 
विव्वइ चिणिज्जड 'भविष्यति' चिम्मिहिइ चिव्विहिइ चिणिहिंई ॥। 

हनखनोरन्त्यस्थ ।४॥२४४॥ कनयो कर्म भावेश्त्त्यस्य 
हिसक्‍तो मो वा भवति, तत्सब्रियोंगे क्यस्प च हुक । हंस्मंइ 
हणिज्जइ, खम्मइ खणिज्जड, 'भविष्यति' हम्मिहिईइ हणिहिइ, 
खम्मिहिइ खणिहिंइ, बहुलाधिकाराद्‌ हन्ते. कर्तयेपि, हम्मइ 
हन्तीत्यथें: । क्वचिन्न भवति, हन्तव्वं हन्तूण हओ ॥ 

ब्सो दुह-लिह-वह-रुधामुच्चात. ॥४॥॥२४८४ दुह्य- 


दीतामन्त्ण्स्य कम भावे द्विरक्‍क्तो भो ,वा भवति । तत्सन्नियोगे 


क्यस्य च लुक, वहे्‌रकारस्य च उकार.। दुग्भद दृहिज्जइ, 


लिग्भइ लिहिज्जइ, वुब्भद वहिज्जइ, रुब्मइ 'रून्धिज्जइ, 
भविष्यति, दुृव्भिहिइ दुहिहिइ इत्यादि ॥ 


दही ज््ः ॥॥४॥२४६॥ दहो+त्यस्य कर्मभावे द्विरक्‍्तो 


झोवा भवति, तत्सत्रियोगे वयस्य व्‌ लुकू | २ैडज्ञइ डहिज्जड 
7) श्विष्यतति, डज्विहिइ हित कं ह 
भविष्यत्ति, डज्ञ्विहिइ डहिहिह ॥ 


सीसी सनम सन ना ८ मन नकभन 5८५ ८--आ०७अमनम ना आम“ पऋ- परम 
३ एच्च कत्वा-तुम्‌ तव्य भविष्यत्सु ॥३॥१५७॥ इति इत्वे ॥ २ रुघो न्य 
म्म्ो च ॥४॥२१४॥ इत्ति न्धादेश:॥ ३ दश-दहो: त 
| दे “दहो: ॥१॥ २१८ 
सृत्रण दस्य डादेशें ॥ 22823 


( १२८ ) 


कराविज्ज5, आदेरिति किम्‌, संगामेइ । इह व्यवहितस्ण मा 
भूतू, कारिभ इह अन्त्यस्य माभूत्‌, अत इति कि, दूसेड, केचित्तु 
आवेभाव्यादेशयोरपि आदेरत आत्त्वम्‌ इच्छन्ति, कारावेइ । 
हासाविओ जणो सामलीए ॥ 


अथभावकमप्राक्रिया 

ईअ-इज्जोी क्यस्थ ॥३॥।१६०॥ * चिजिप्रभतीनां 
भावकर्म विधि वक्ष्याम:, येषा तु न वक्ष्वते तेपां संस्कृत्तातिदेशात्‌ 
प्राप्तस्य व्यस्य स्थाने ईअ इज्ज इत्यादेशा भवत: | हसीअदइ 
हसिज्जइ, हसीअभ्तो हसिज्जन्तो, हसीअमाणों हसिज्जमाणो, 
पढीभइ पढिज्जइ, होईअइ होइज्जइ, वहुललाधिकारात क्वचित॒ 
क्यो5पि विकल्पेन भवति मए न वेज्ज मए न विज्जेज्ज, तेण लहेज्ज 
तेण लहिज्जेज्ज तेण "अच्छेज्ज तेण अच्छिज्जेज्ज तेण अच्छी अइ ॥॥ 

हृक्षि-पचेडीस-डच्चों ॥३॥।१६१॥। हशेवंचेब्च परस्य 
क्यस्य स्थाने यथा संख्य डीस डच्च इत्यादेशा भवत. | ईअइ- 
ज्जापवाद: दीसइ, वुच्चइ ॥ 

क्यडोयेल्क ॥३॥१३८॥ क्यडन्तस्य क्यजन्तस्य 

वेयपस्तस्य वा सम्बन्धिनों यस्य छुगू भवति, गरुआइ गरुआअइ 
( अगुरुर्गुरभवत्ति, गुरुरिवाचरति वेत्यथ: ) क्यडूष्‌ दमदमाइ 
दमदमाअइ, लोहिआइ लोहिआमजइ ॥ 

ने वा कर्सश्षावे व्वः: व्यस्य च लक ॥४॥॥२४२॥। 
च्यादीना अष्टानां कर्मंणि भावे च वत्तेमानानामन्ते द्विरुक्‍्तो 





१ चिजिश्रुहुस्तुलूपुधग। णो पहस्वश्च ॥४॥ २४ १॥ इति सूत्रोक्‍्तानाम्‌ ॥ 
२ गमिष्य मासा छ ॥४॥२१५॥ इति सृत्रेण छादेश ॥ 


( ११९ ) 


वरकारागमी वा भवति । तत्सन्नियोगे च क्यस्य लुक । चिब्वइ, 
चिणिज्जइ, जिव्वइ जिणिज्जइ, सुब्बइ सुणिज्जइ, हुष्बइ हुणि- 
ज्जइ, थव्वइ थणिज्जइ, लव्वइ लणिज्जइ, पुच्बइ पुणिज्जइड, 
घव्वइ धणिज्जइ । एवं भविष्यति, * चिथध्विहिइ इत्यादि ॥॥ 

स्महजेः ॥४॥२४४३॥ चिग्र: कर्मणि भाव च बनते 
संयुक्‍्तों मो वा भवति, तत्सबन्नियोगे क्यस्य च छूक्‌ । चिम्मइ 
चिव्वइ चिणिज्जद भविष्यति' चिस्मिहिइ चिव्विहेद चिणिहिइ॥ 

हन्‌खनोरच्त्यस्थ ।४१२४४॥ जनयो' कर्म भावेःन्त्यस्य 
द्विक्तों मो वा भवति, तत्सन्नियोंगे क्यस्य च छूक्‌ ) हम्मई 
. हणिज्जइ, खम्मइ खणिज्जइ, भविष्यति' हम्मिहिइ हणिहिइ, 
' खम्मिहिइ खणिहिद, बहुछाधिकाराद हन्ते. करतंयगेपि, हम्मइ 
हन्तीत्यर्थ: । क्वचिन्न भवति, हन्तव्बं हन्तूृण हओ ॥ 
,... उसो दुह-लिह-वह-रुघासुच्चात' ॥४॥२४५॥ दुहय- 
दीनामन्त्य्स्य कर्मभावे द्विरक्तो भो वा भवति। तत्सब्नियोगे 
क्यस्य च लुक, वहेरकारस्थ च उकार, ) दुब्भइ दुहिज्जइ, 

लिव्भद लिहिज्ज३, वुब्भइई वहिज्जइ, रुव्मइ 'रुन्धिज्जइ , 

भविष्यति, दुज्मिहिइ दुहिहिद इत्यादि'॥। 

दहो ज्ञः ॥(४॥२४६॥ दहोजत्यस्य कर्मभावे द्विरुक्‍्तो 
झो वा भवति, तत्सच्ियोगे वयस्य व्‌ लक्‌ । *डज्ञझइ डहिज्जइ, 
४ क्रविष्यति, डज्मिहिइ डहिहिइ ॥। 


३१ एच्च कत्वा-तुम्‌ तव्य भ्रविष्यत्सु ॥३६॥१८०७॥ इति इत्वे ॥ २ रुघो १ एच्च कत्वा-तुम्‌ तव्य भविष्यत्सु ॥३॥ २५७१ इति इत्मे ॥ २ रुघो स्य 


म््नो च ॥४२१४॥ इति न्यादेशः:॥ ३ दक्ष-दहो. ॥१॥ २१८॥ इति 
सूत्रेंण दस्य डादेशे ॥ 








( १६० ) 


बन्धो र्धः ॥४॥२४७॥ वस्धेर्धातों रन्त्यस्य स्ध इत्य- 
वयवस्य कर्मभावे ज्ञों वा भवति तत्सन्नियोगे क्यस्यथ च लुक, । 
वज्ञ३ बन्धिज्जइ, भविष्यति, वज्ञ्विहिइ वन्धिहिड ॥॥ 

समनूपादुधे: ॥४0२४८॥ समनृपेश्य. परस्य रुधे- 
रन्त्यस्य कर्मभावे ज्ञो वा भवति, तत्सन्नियोगे क्यस्य च लुक, 
सरज्ञ३ अपुरुज्यइ उचरुज्ञइ, पक्षे संरुन्धिज्जइ अणुरुन्धिज्जइ 
उवरुन्धिज्जइ, भविष्यति, संरुज्ञि हिइ सरुन्धिहिइ, इत्यादि ॥ 

गमादीनां द्वित्वमू ॥४॥२४९॥ गरमादीनामस्त्यस्य 
कर्मभावे द्वित्वं वा भवति, तत्‌ सन्नियोगे क्यस्यथ च लुक (गम ) 
गम्मइ गमिज्जइ, (हस्‌) हस्सइ हसिज्जइ, (भण्‌ ) भण्णइ 
भणिज्जइ, (छुप्‌) छुप्पएइ छुविज्जइ, रुदनमोर्व॑: ४!२२६॥ 
इति इतवकारादेशों रुदिरत्र पठचते (रुव्‌) रुव्वइ रुविज्जइ 
(लभ्‌ ) लब्भइ लहिज्जइ, (कथ) कत्यइ कहिज्जइ, (भुज्‌) 
भूज्जइ ' भुड्जिज्जइ, भविष्यति गम्मिहिइ गमिहिइ इत्यादि ॥ 

हं-&-तू-ज्ञासी रः ॥४॥२५०॥ एपामन्त्यस्थ ईर 
इत्यादेशो वा भवति । तत्सब्नियोगे च वेगस्यथ लुक, ही रइ हरि- 
ज्जइ, कीरइ करिज्जइ, तीरइ तरिज्जइ, जीरइ जरिज्जइ ॥ 

अर्जे विढप्प: ४१२५ १॥। भअन्त्यस्थे ति निवृत्तम, भर्जेवि- 
ढप्प इत्यादेशो वा भवति | तत्सन्नियोगे च क्यस्य लुक, विढप्पइ 
पक्षे विढविज्जइ अज्जिज्जइ || 

ज्ञो णव्द-णज्जाों ॥४।॥ २५२॥। जानाते. कर्म भावे णव्व 
णज्ज इत्यादेशों वा भवत., तत्सन्नियोगे च क्यस्य “75:::::..... 3 जियोगे व क्यस्थ लुक, णब्वइ 
६ भूजो--मुल्ज जिम .....४॥१६०॥ इति भ्रुज धातो भूज्ज आदेश. । 


( १३१ ) 


णज्जइ, पक्षे जाणिज्जइ मुणिज्जद । म्नाजोर्ण: ॥॥२॥४२॥ इति 
णादेशे तु णाइज्जइ, न|्यूवेस्य अणाइज्जइ || 
व्याहुगेबाहिप्प:१४२५ ३। व्याहरते: कर्म भावे वाहिप्प इत्या 

देशो वा भवति, तत्सन्नियोगे क्यस्य च लुक, वाहिप्पइ, वाहरिज्जइ | 

आरभेराहप्प: ॥४॥२५३॥ आइमूर्वेस्य रभे: कर्म भावे 
आढप्प इत्यादेणो वा भवति तत्सन्नियोगे क्यस्यथ च लुक | 
आढप्पइ, पक्षे जाढवीअइ ॥ 

स्लिह-सिचोः सिप्प: ॥४॥२५५४७ अनयो: कमेंभावे 
सिप्प इत्यादेशों भवति तत्सन्नियोगे क्यस्थ च लुक । सिप्पइ 
स्निदह्यते सिच्यते वा, ॥ 

ग्रहेघषेप्प. ॥४॥॥२५६॥ ग्रहे: कर्मभावे घेप्प इत्यादेशो 
वा भवति, तत्सन्नियोगे च क्यस्य लुक्‌ । घेप्पइ १ गिण्हिज्जइ ॥| 

स्पुदों झछिप्प ॥४॥२५७॥ स्प॒शते, कर्म भावे छिप्पादेशो 
वा भवति, तत्सज्नियोगे क्यस्य च लुक । छिप्पइ छिविज्जइ ॥ 

इद्धितो वा ॥४॥ १॥ सूत्रे ये इदितो धातवो वशक्ष्यन्ते तेषां 
ये आदेशास्ते विकल्पेन भवन्ति इति वेदितव्यं तत्रेव चोदाहरिष्यते। 
कथेवेज्जर-पज्जरोप्पाल-पिसुण-संघ-बोल्ल-चव-जम्प 

सीस-लाहाः 0४७२॥ कर्थेर्धातोवेज्जरादयो दकशादेशा 
वा भवन्ति । वज्जरइ, पज्जरइ, उप्पालइ, पिसुणइ, सघइ, 
बोल्लइड, चवइ, जम्पई सीसइ, सास६, उब्बुक्कइ इति तु उत्पू- 
वेस्य वुक्क भाषणे इत्यस्थ, पक्षे कहइ, एते च अन्येदेंशीषु पठिता 
अपि अस्माश्िर्धात्टदेशीकृता विविधेषु प्रत्ययेषु प्रतिप्ठिता इति 


( १३४१ ) 


तथा च वज्जिरों (कथितः) वज्जरिऊण (कथयित्वा) वज्जरणं 
(कथनम्‌ ) वज्जरन्तो (कथयन्‌ ) वज्जरिअव्व (कथ यित्व्यम्‌ ) इति 
रूपसहस्नाणि सिध्यन्ति संस्क्ृतधातुवच्च प्रत्ययकोपागमादिविधि' । 
: 'दुखे णिव्वर: ॥४॥३॥ दुखविपयस्य कर्थेणिव्वर 
इत्यादेशो वा भवति । णिव्वरइ, दु खंकथयती त्यथ. 
जुगुप्सेशण-दुगुच्छ-दुगुंछा: ॥॥४॥४॥ जुमृप्से्जुण 

दुगुच्छ दुगुंछा एते तय आदिशा वा भवन्ति । झुणइ, दुगृच्छइ 
दुगुछइ पक्षे जुगुच्छद, गलोपे दुउच्छइ, दुउंछइ, जुउच्छइ ॥ 

बभक्षि-वीज्योर्णी रव-बोज्जी ॥॥४॥॥५॥ बुभुक्षे राचा र- 
क्विबन्तस्य च्‌ बीजेयेयासंसख्यम एतावादेशां वा भवतः । णीर- 
वइ, बुहुक्ख॒इ, बोज्ज३, बीज्ज 

ध्या-मोक्चा-गौ ॥४॥६॥ अनयोयथासंख्यं झा गा 
इत्यादेशी भवतः । झाइ, झाअइ, णिज्ञाइ, णिज्ञाअइ निपूर्वो 
दर्शतार्थ:, गाइ गाअइ, झाण, गाणं, । 

ज्ञो जाण-मुणो ॥॥४॥७॥ जानातेर्जाणमुण इत्यादेशों 
भवतः । जाणइ, मुणइ, बहुलाधिकारात्‌ क्वचित्‌ विकल्प., जाणिज॑ 
णायं, जाणिकण, णाऊण, जाणण णाणं, मणइ, इति तु मन्यते:॥। 

उदो ध्मो धुम्रा ॥॥४॥८॥ उदः परस्य ध्माधातोंर्धुमा 
इत्यादेशों भवति । उद्धुमाइ ॥। 

श्रदों छो दहुः ॥४॥९॥ श्रदः परस्य दधाते. दह 
इत्यादेशों भवति | सहृहद, सहृहमाणो जीबचो 

पिबें; पिज्ज-डल्ल-पट्ट-घोट्टा: ॥॥४॥१०॥ पिवततेरेते 
चत्वार आदेशा वा भवन्ति | पिज्जइ, डल्लइ, पट्ट३, घोटइ पिअइ | 


६/४ 


रा स्वरादनतों वा ॥|४॥।२४०॥ इति अच्ते अकारागम |! 


( १३३ ) 


उद्वातेरोरुस्सा वसुआ ॥॥४॥१ १॥ उत्पूवेस्थ वातेरोरुस्मा 
वसुआ इत्यादेशां वा भवतः। ओरुम्माइ, वसुआइ उच्वाई ॥। 
निद्वातेरौहीरोडघे। ॥४॥१२॥ निपूर्वेस्य द्वातेरोहीर 
ओघ इत्यादेशौं वा भवत । ओहीरइ, ओघइ, निद्वाइ, 
आपध्रेराइग्८ध (४११३७ आजिप्रतेराइग्घ इत्यादेशो 
वा भवति । आइग्घइ, आग्धाभइ, 
स्नातेरब्भ्त्त: ॥४॥ १४॥ स्तातेरव्भुत्त इत्यादेशां वा 
भवति । अब्भुत्तई, ण्हाइ, 
सम: सत्य. खा' ॥४॥१५॥ समूपूर्वस्य स्त्यायतेः खा 
इत्यादेशों वा भवति | संखाइ, संखाइअ, 
स्थष्ठा-थक्क-चिट्ट-निरप्पा: ॥४॥ १६॥ तिष्ठतेरेते 
चत्वार आदेशा भवन्ति । ठाइ ठाअइ, ठाणं, पद्टिओ, उद्ठिओ, 
पट्टाविओ, थक्‍्क्रइ, चिट्ठुइ, 'चिट्टिऊण, निरप्पइ, बहुलाधिकारात्‌ 
ववचित्‌ न भवति, थिभं थाणं, उत्यिओ, थाऊण । 
उदष्ठ-कुक्कुरा ॥४॥१७॥॥ उद परस्य तिप्ठते 5 
कुक्‍कुर इत्यादेशो भवतः, उद्गइ उक्कु क्कुरइ ॥ 
स्लेबा-पव्वाया |॥४॥ १ ८॥, म्लायतेवा[ पव्वाय इत्यादेशौ 
वा भदत. । वाइ, पव्वायइ, ३मिलाइ ॥। 
तिर्सो निम्धाण-निम्समदा ॥४॥१९॥ ति.पूर्वस्य 
मिमीतेरेतावादेशों भवतः | भिम्माणइ निम्मवइ ॥॥ 
| (१ सृक्ष्म-इन-ष्ण स्त हन क्ू कणा प्ह ॥२।।७५॥ इति ण्हादेश । 


२ एच्च कत्वा तुमू-तव्य-भविप्यत्मु ॥३॥। १५७॥ इति इत्वे, कत्वस्तुमत्तण- 
तुआणाः ॥२॥ १४६॥ इति ऊणादेशे। ३ छात्‌ ॥२॥१०६॥ इति .इत्वे ॥ 


( ११४ ) 


क्षेणिज्चरो वा ॥४॥२०॥। क्षयतेणिज्ञर इृत्यादेशो 
वा भवति | णिज्ञरइ, पक्षे ! झिज्जइ ॥। 
छदेणंर्णम-नतूम-सपच्चून-ढवकीास्वाल-पव्वाला: ।४- 
२१७ छदेण्यन्तस्य एते पडादेशा वा भवच्ति । णुम्॒‌इ नूमइ 
सलब्चमइ ढकक्‍कइ ओसम्वालइ पव्वालइ, छायइ ॥। 
निह्निपत्योमिहोीड. ॥४॥२२॥ निवुगः पतेश्च ण्यन्तस्य 
निहोड इत्यादेशो वा भवति । निहोडइ, पक्षे, निवारेइ पाडेइ । 
दूछ्ों दुस ॥४॥२३।॥। दूडो प्यन्तस्थ दूम इस्यादेशो 
भवति । दुम्‌द मज्ञहिअय ॥॥ 
धवलेदस. ॥४॥२४) धवजयतेण्येन्तस्थ दुमादेशों वा 
भवति । दुमइ, घवरूइ, स्वराणा स्वरा बहुलम्‌ ॥४॥२३८॥। 
इति दीर्घत्वमपि दूमिअं (धवलितमित्यर्थ:) 
तुलेरोहामः ॥॥४॥२५॥ तुलेण्य॑न्तस्य ओहाम इत्यादेशो 
वा भवति । ओहामइ, तुलइ, ॥। 
विरिचेरोलुण्डोल्लुण्ड-पल्हत्था: ॥।४॥२६॥ विरेच- 
तेण्यंन्तस्थ ओलण्डादयस्त्रय आदेशा वा भवन्ति | ओलुण्डइ, 
उल्ल॒ण्डइ, पल्हत्थइ, विरेजइ ॥॥ 
तडेराहोड-विहोडे। ॥४॥२७॥ तडेप्य॑न्तस्य एतौ 
आदेशौ वा भवत. | आाहोडइ विहोडइ, पक्षें 'ताडेइ ॥ 
मिश्चेर्वीज्ञाल-सेलबोीं ॥४॥२८॥ मिश्रयतेण्य॑न्तस्य 
वीसाल मेलव इत्यादेशों वा भवत ।वीसालइ मेलवइ मिस्सइ। 





१ मध्य च स्वरान्ताद्य ॥३॥।१७८॥ इति ज्जादेशे ॥ २ अदेल्लक्यादेरत 
'आः ७३॥१५३॥ इति बात्वे, णेरदेंदावावे ॥३॥ ६४९।॥ इति एत्वे | 


( १३५ ) 


उद्ध लेगुण्ठः ॥४॥२९॥ उद्धृलेप्य॑न्तस्य गुण्ठ इत्यादेशो 
वा भवति । गुण्ठइ पक्षे उद्धुलेइ ॥ 

अमेस्तालिअण्ट-तमाडो ॥४॥३०॥ अ्रमतेप्यन्तस्य 
तालिअण्ट-तमाडी आदेशौ वा भवत:। तालिअण्टइ तमाडइ, 
भामेद ' भमाडइ भमावेइ ॥ 

नं विउड-नासव-हा रव- विप्पपाल-पलावाः ॥४॥३ १४ 

नशेष्यन्तस्थ एते पञचादेशा वा भवन्ति । विउडइ नासवइ हार- 
वबइ विप्पगालइ पलावइ, पक्षे नासेइ ॥॥४॥ 

हश्नेर्दाव-दंस-ददखबर: ॥४॥३२।॥ ह॒शेण्येन्तस्य एते 
त्रय आदेशा वा भवन्ति | दावइ दंसइ दक्‍्खवइ, 'दरिसइ ॥ 

उद्घटेरुग्ग: ॥४॥३३॥ उत्पूर्वस्य घटेण्य॑न्तस्थ उर्ग 
इत्यादेशों वा भवति । उरग्गइ उम्घाडइ ॥ 

स्पुह सिंह: ॥४॥३४॥ स्पृहों प्यन्तस्य सिह इत्यादेशो 
भवति । सिहइ ॥ ह 

संभावेरासंघ: ॥४॥३०॥ संभावयतेरासंघ इत्यादेशो 
वा भवति । आसंघइ, संभावइ ॥ 

उन्नमेरत्यंघोल्लाल-गुलुगुझछोप्पेला: ॥४॥३६॥। 
उत्पूर्वस्थ नमेण्पेन्तस्य एते चत्वार आदेशा वा भवन्ति । उत्यं- 
घइ उल्लालइ गुलगुछछइ उप्पेलइ, उच्चामइ, ॥ 

प्रस्थापे: पटुव-पेण्डवी ॥४॥३७)॥। प्रपूर्वस्य स्थापेण्यं-- 
न्तस्य पट्टुव पेण्डव इत्यादेशो वा भवत. । पट्ठुबइ पेण्डवइ पद्टावइ। 
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( १३६ ) 


विज्ञपेबोवकाबुवकौ ।।४॥३८॥ विपूर्वस्य जानातेप्यन्तस्ये 

वोक्क भावुक्‍क इत्यादेशों वा भवत: । वोवकइ आवुबकड विण्णवइ ) 

अपेरल्लिब-चच्चुप्प-पणासा: ॥।४॥३९॥ अपेण्यन्तस्य 
एते त्रय आदेशा वा भवन्ति । अल्लिवइ चच्चु प्पइ पणामइ, 
पक्षे अप्पेइ ॥ 

यापेजंबव ॥३४॥४०॥ यातेण्येन्तस्य जव इत्यादेशो वा 
भवति । जबवइ जावेइ ॥। 

प्लावेरोम्वाल-पवच्चवालो ॥४॥४१॥ प्लवतेण्यन्तस्य 
एतावादेशीं वा भवत । ओस्‍्बालइ पव्वालई, पावेई ॥) 

विकोशे: पदरखोड ।॥४॥।४२॥। विकोशयतेनामधातो- 
प्येन्तस्य पक्खोड इत्यादेशो वा भवति । पक्खोडइ विकोसइ ॥। 

रोमस्थेरोग्गाल--वर्मोलौ ॥४॥४३॥ रोमस्येवमिधा- 
तोष्यन्तस्य एतावादेशौ वा भवत. । ओग्गालइ वग्गोलइ रोमन्थइ ।। 

कसेणिहुच: ॥४॥४४॥ कमे: स्वार्थपण्यन्तस्य णिह्॒व 
इत्यादेशों वा भवति । णिहुवइ कामेइ ॥ 

प्रकाशेर्णृब्ब: ॥४॥॥४५७ प्रकाशेप्य॑स्तस्य णुव्व॒ इत्या- 
देशो वा भवति । णुव्बइ पयासेइ ॥॥ 

फम्पेविच्छोल: ॥४॥४६॥ कम्पेण्य॑न्तस्थ विच्छोल 
इत्यादेशों वा भवति । विच्छोरूइ कम्पेइ ॥ 

आरोहेवेल: (४४७७ आसहेप्प॑न्तस्थ वल इत्यादेशो 
वा भवति | वलूइ “आरोहेइ ॥। 


उन्‍ककलल-वनफनलम्ममककाम री "पाना, 


१ णेरदेदावावे ॥३॥१४५९॥ इति पक्षे णेरेदादेश, ॥ 


( १६४७ ) 


दोलेरंखोल. ॥ ४ ॥३४८॥। दुले: स्वार्थे प्यन्तस्य रंखोल 
इत्यादेशो वा भवति, रखोलइ दोलइ । 

रज्जे राव: ॥ ४ ॥ ४९ ॥ रज्जेप्य॑न्तस्य राव इत्या- 
देशो वा भवति, रावइ रजेंइ । 

घटे: परिवाड. ॥ ४ 0 ५० 0 घटेप्येन्तस्य परि- 
वाड इत्यादेशों वा भवति, परिवाइइ घडेइ । 
बेष्टे परिआल: ॥-४ ३५१ ॥। वेष्टेण्येन्तस्थ परिआल इत्या- 
देशों वा भवति, परिआलेइ,  वेढेद 

क्रियः किणो वेस्तु कके च ॥ ४ ॥ ५२ 0 णेरिति 
निवृत्तम्‌, क्रीणात्ते: किण इत्यादेशो भवत्ति, वे परस्य तु द्विरुक्तः 
केश्चक्रारात्किएशंच भवत्ति, किणइ विक्‍केद विविकणइ । 

भियो भा बीहो ॥ ४ ॥ ५३ ७ बिभेतेरेतावादेश्ो 
भवत्त:, भाइ भाइअं, ब ह॒इ३ बीहिआ, बहुलाधिकारात्‌ भीओ ॥ 

आलीडोल्ली ॥ ४ 0 ५४ ॥ आलीयत्तेरलली इत्या- 
देशो भवति, अल्लीअइ, अल्लीणो । 

निलीडो णिलीअ - णिलक्क - णिरिग्घलुक्कलिक्क 
ल्हिक्का धड॥ "५णु0) निलीडेरेते पडादेशा वा भवन्ति, णिली- 
अइ णिलुक्कइ णिरिग्घइ लक्‍कइ लिक्कइ, ल्हिक्कइ, * निलिज्जड । 

विलीडविरा ॥ ४ ७ ५६ ॥ विर्ल इंविरा इत्यादेशो 
वा भवति, विराइ, विलिज्जइ । 


१ चेष्टेः ॥] ४ ।। 


२२१॥ इत्ति टकारस्य ढकारादेश ।। २ मध्येत्र 
स्वरान्ताद्ा 


( १३८ ) 


रुते रुर्ज-रुप्टो ॥॥ ४ ॥ ५७ ॥ रोपेरेतावादेशों वा 
भवत', रुञझ्जइ रुण्टइ , रवइ, 

श्रुटेहेण ॥ ४ ॥ ५८ ॥ शृणोतेहंण इत्यादेशों वा 
भवति, हणइ २सुणइ, 

धुमर्धव. ॥ ४ ॥ ५९ ॥ घधुनातेर्धुव इत्यादेशो वा 
भवति, धुवइ धुणइ, 

भुवेहों-हुव-हवा ॥ ४॥॥ ६० ॥ भुवों धावोहों हुव 
ह॒व इत्यादेशा वा भवन्ति, होइ होन्ति, हुव॒इ हुवच्ति हवइ हवन्ति 
पक्षे भवइ, परिहीणविह॒वों भविउं पभवंइ, परिभ्रव३, सभवदइ, 
व्वचिदन्यदपि उब्सुअइ भक्त, 

अविति हु ॥ ४ ॥ ६१ ॥ विद प्रत्यये परे भुवो हु 
इत्यादेशों वा भवति, हुन्ति, (भवन्‌) हुन्तो, अविततीति कि होइ, 

पृथक्‌-स्पृष्ठ णिव्यड ॥ ४ ॥ ६२ । पृथक्‌ भूते 
स्पृष्ट च कतंरि भुवो णिव्वड इत्यादेशों भवति, णिव्वडइ,पृथक्‌ 
स्पृष्टो वा भवतीत्यर्थ., 

प्रशो हुप्पो वा । ४ ॥ ६३ ॥ प्रभुकतृकस्य शुवी हुप्प 
इत्यादेशो वा भवति, प्रभुरवव च प्रपूर्वस्येवार्थ, अंग च्चिअ न 
पहुप्पइ, पक्षे प्रभवेइ । 

क्ते हु ॥ ४ ॥ ६४ ॥ भुव. क्तप्रत्यये हुर्‌ आदेशों 
भवत्ति, हुअं अणुहुअं पहुअं, 





१॥। १७८ ॥ इति ज्नादेश २ चिजिश्र॒हस्तुलपूघूगा णो हरवस्च ।। ४। 
शर्ट! ॥ इति णकारागम.॥| ३ उचण्स्यावः ॥ ४ ॥ २३३॥ इति 
धबादवेश ) व्यज्जनाददन्ते | ४॥ २३१ ॥ इत्ि अत्वे । 


ह १३९ ) 


कृगें: कुण: ॥ ४ ॥ ६५ ॥ हछगे: कुण इत्यादेशों वा 
भवति, कुणइ करइ, 

काण्ेक्षिते णिआर: ॥ ४ ॥ ६६॥ काणेक्षितविषयस्य 
कृगो णिआर इत्यादेशों वा भवति, णिआरइ, का्णेक्षित करोति, 

निष्टस्मावष्टम्से णिदृठह-संदाणं ॥|४ ॥ ६७ ॥। 
निष्टम्भविवयस्य अवष्टम्भविषयस्य च कुगो यथासख्यं णिट्ठुह 
संदाण इत्यादेशौ वा भवत:, णिट्ठुहुइ निष्ठम्भं करोति, सदाणइ 
अवष्टम्भ करोति, 

श्रम्ते बावस्फः १४ ॥१ ६८ ४ श्रमविषयस्य कृगो वावम्फ 
इत्यादेशों वा भवति, वावम्फइ, श्रम॑ करोति, 

मन्युनोष्ठमालिन्ये णिव्वोल. ॥ ४॥ ६९ ॥ मन्युना 
करणेव यदोप्ठमालिन्य तद्वियस्थ कृगों गिव्वोल इत्यादेशो वा 
भवत्ति, णिव्वोलइ मन्युत्ता ओष्ठ मलिनं करोति, 

इथिल्य-लूस्बने एथल्‍्ूः: ॥॥ ४ ॥७० ॥ शेथिल्यविष- 
यस्य लम्बनविपयस्थ च कृग पयल्ल इत्यादेशों वा भवत्ति, पय- 
ल्‍लइ शिथिलीभवति लूम्त्रते वा ।। है 

निष्पाताच्छोटे णीलु>छ. (४७७ ११ निष्पतनविष यस्य 
आच्छोटनविषयस्य च क्ृगो णीलुडझछ इत्यादेणों वा भवत्ति, णील - 
उःछद्ट निष्पतति अ/च्छोटयति वा ॥ 

क्षुरे कम्म: (४४७२४ क्षुरविपयस्य कृग. कम्म इत्या- 
देशो वा भवति, कम्मइ, क्षुर करोति, 
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१ ऋवर्णस्थार ॥| ४ ॥| २३४ ॥ इति अर्‌ आदेशे, व्यज्जनाददस्ते 
तिबले। ' 


( १४० ) 


चाटो गुललः ॥॥४॥॥७३॥ चाटुविषयस्य कृगो गुलल इत्या- 
देशो वा भवति, गुललूइ, चादु करोतीत्यर्थ ॥ 

स्मरेझेर-झर-भर-भल- लढ-विम्हर-सुम र- पयर 
पह्हुहा: ११४॥७४॥ स्मरेरेते नवादेशा वा भवन्ति, झरइ झूरइ 
भरइ भलइ लढइ विम्हरइ सुमरइ पयरइ पम्हुहुई, सरइ ।' 

विस्मुः पम्हुस-विम्हर-वीसरा ॥४॥७५॥ विस्म- 
रतेरेते आदेशा भवन्ति, पम्हुस॒इ विम्हसइ वीसरइ ।। 

व्याहगे: कोवक-पोक्कौ ॥४॥॥७६॥ व्याहरतेरेतावा- 
देशां वा भवत. | कोक्‍्कइ हस्वत्वे तु कुक्क द, पोक्कइ,पक्षे वाहरइ ॥। 

प्रसरे: पथललोवेहलो ।॥४॥॥७७॥ प्रसरते: पयल्ल उवेल्ल 
इत्येतावादेशों वा भवत' पयल्‍लइ उवेल्लइ, पसरइ ॥। 

सहमहो गन्धे ॥॥४॥७८॥ प्रसरतेगेन्धविषये महमह 
इत्यादेशो वा भवति, महमह्‌इ मालुइ, मालईगन्धों पसरइ, गन्ध 
इति कि, पसरइ ॥| 

घिस्दरेणीहर -नील- धाड-वरहाडाः ॥॥४॥७९।॥ 
निस्सरतेरेते चत्वार आदेशा वा भवन्ति, णीहरइ नीलइ धघाडदइ 
वरहाडद्द, नीसरइ ॥। 

जाग्रे्जग्गः ॥४॥८०॥ जागर्तेजेग्ग इत्यादेशो वा भवति 
जग्गइ, पक्षे जागरइ ॥॥ 

व्याप्रेराभडु. ॥८१७ व्याप्रियतेराअड इत्यादेशो वा 
भवति, आअड्डेइ ' बावरेद 

संवर्ग. साहर साहदी ॥४।।८२॥ संवृणोते. साहर साहट्ु 
इत्यादेणों वा भवत , साहरइ साहदुइ, संवरइ ।। 


१ वर्तमाना-पञ्चमी-शतृषु वा ॥३॥ १५८॥ इत्ति एत्वे । 
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आहडे: सन्नाम:॥ै४॥८३॥ आद्वियते: सन्नाम इत्यादेशो 
वा भवति, सञ्मामइ आदरइ ॥। 
प्रहगे सार ॥४॥८४॥ प्रहरते. सार इत्यादेशो वा भवति । 
सारइ । पहरइ ॥ 
अवतरेरोह ओरसो ॥४॥॥८५॥ अवतरते: ओह ओरस 
इंत्यादेशी वा भवत , ओहुइ ओरसइ, ओअरइ ॥ 
शकेद्चय-तर-तीं र-पारा: ।४१८ ६। शवनोतेरेते चत्वार आदेशा 
वा भवन्ति, चचइ तरइ तीरइ पायरइ, सक्कइ, त्यजतेरपि, चयइ 
हानि करोति तरतेरपि तीरइ तीरयतेरपितीरइ पारतेरपि पारेइ 
कम समाप्नोति।। 


फक्कस्थकद्क: ॥४।।८७॥  फक्‍्कतेस्थवक इत्यादेशो 
भवति, थक्‍कइ, ।। 


इलाघ सलहः ।!४॥८८॥ इलाघते: सलह इत्यादेशो 
भवति, सलहइ, 


खचेवेंअड. ।४॥८९॥ खचतेवेंअड इत्यादेशो वा भवत्ति, 
वेअडइ खचइ, ।। 


| पचे सोलल पउलल्‍लो ॥॥४॥९०।॥ पचते: सोल्ल पउल्‍्ल 
इत्यादेशो वा भवत्त:, सोल्लइ पउल्‍लइ, पथ 
मुचेदछड्डावहेड-सेल्लो स्सिक्‍्क-रेअव-णिल्लुझछ घं- 
साडा. ॥४॥९ १॥ मृञ्चतेरेते सप्तादेणा वा भवन्ति, छहुइ अव- 
हेडइ मेल्लइ उस्सिक्क्रद रेअवइ णिल्लऊछइ धघसाडइ, पक्षे मअइ। 
दुःखें णिव्दल ॥४४९२ दु खविषयस्य म॒चे: णिव्वल 
इत्यादेशो वा भवति, णिव्वलेइ, दु ख॑ मृज््वतीत्यथ. ॥ 


१ अवापोते व ॥१॥ १७२॥ इति अवास्थाने ओदादेदे । 
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वल्चेवेहव वेलव जूरवोमच्छा. ॥४॥९३॥ वज्चतेरेते 
चत्वार आदेशा वा भवन्ति, वेहवइ वेलवइ जूरवइ उमच्छइ, बंचई।। 

रचेरुग्गहावह-विडविडु. ॥।४॥९४॥ रचेरधातोरेते तय 
आदेशा वा भवन्ति, उग्गहद अवहइ, विडविहुद, रयइ ।। 

समारचेरुवहत्थ-सा रव-समार-केलायाः ॥४॥९५॥ 
समारचेरेते चत्वार आदेशा वा भवन्ति, उवहत्यइ सारवइ समा- 
रइ केलायड, समारयइ ॥। 

सिचे. सिऊचसिस्पों ॥४॥९६॥ सिज्चते रेतावादेशो वा 
भवतः ॥ सिज्च॒इ सिम्पई सेअइ ।। 

प्रच्छे' पुर्छ: ॥४॥।९७॥। पृच्छे, पुच्छादेशो भवति, पुच्छइ।। 

गर्जेबुक्क: ((४॥९८॥ गज तेर्बुकक इत्यादेशों वा भवति, 
बुक्कइ गज्जइ ॥। 

वृषेडिक्क: ॥४॥९९॥ वृषक्तृकस्य गर्जेढिक्क इत्यादेशो 
वा भवति || ढिक्कइ, वृषभो गर्जति, ।। 

राजेर्घ-छज्ज-सह-रीर रेहा ॥४॥१००॥ राजेरेते 
पब्चादेशा वा भवन्ति, अग्घइ छज्जइ सह॒द रीरइ रेहइ, रायइ ॥ 

मस्जेराउड णिउड्डु बुडु खुप्पा. ॥४॥१० १॥ मज्जते- 
रेते चत्वार आदेशा वा भवन्ति, आउड्डुइ णिउ्डुइ बुड्इ खुप्पइट, 
मज्जइ ॥। 

पुज्जेरारोल-बसालौं ॥४॥ १०२ ॥ पुज्जेरेतावादेशो 
वा भवत', आरोरूइ वमालइ पुज्जइ ॥ 

ल्स्जेर्जोह. 0४॥ १०३॥ लछज्जतेर्जीह इत्यदेशो वा 
भवति, जीहइ, लज्जइ ॥ 
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सिजेरोसुक्क: ॥४॥१०४॥ तिजेरोसुक्क इत्यादेशो वा 
भवति, ओसुक्कइ, तेअर्ण ॥ 

मजेरुघघुस लजछ पुंछ पुंस फुस पुस लुह हुल रोसाणा: 
॥४॥१०५॥ मजेरेते नवादेशा वा भवन्ति ॥ उम्घुसइई लुछइ 
पूछद पुसइ फुसइ पुसइ लहइ हुलइ रोसाणइ, पक्षे मज्जइ !। 

पजञ्जेबवेंसय-सुसुम्र-म्‌र-सूर- सूड-विर-पविरक्ष 
करज्ज त्तीरझजा ॥४॥१०६॥ भज्जे रेते नवादेशा वा भवन्ति+ 
वेमयइ मुसुमूरइ मूरइ सूरइ सूडडइ विरइ पविरजइ करज|्जई 
नीरखज्जइ भज्जइ ॥। | 

अनुब्रजें: पडिअरग: ॥४॥१०७॥। अनुत्रजे पड़िभरग 
इत्यादेशो वा भवति, पडिअग्गइ अणुवच्चइ* ॥ 

अर्जेविढ्व ॥४॥१०८॥ अर्जेविढ्व इत्यादेशों वा भवति, 
विढव॒इ अज्जइ, ॥। ४ 

यूजो जुञ्जो जुज्ज जुप्पा: ॥४॥)१०९॥ यूजो जुज्ज 
जृज्ज जृप्प इत्यादेशा भवन्ति । जुब्जइ जुज्जइ जुप्पइ ॥ 

भुजो भुज्ज जिम जेस कम्माण्ह चमढ समाण चड्ढा: 
७४॥११०॥ भुजएतेष्प्टादेशा भवन्ति । भुज्जडइ जिमइ जेमइ 
कम्मड अण्ह्इ समाणइ चमढइ चडुइ ॥। 

वोपेन कस्मव |॥४॥१११॥ उपेन युकतस्य भजे: 
कम्मव इत्यादेशो वा भवति । कम्मवद्ट उवहु]ब््जइ ॥॥ 

घटेगेंढ ॥॥४॥ ११२॥ घटतेगंढ इत्यादेशो वा भवति। 
गढइ घडइ ॥ 


धारणा आह - हज खदयथ थट््प 
१ ब्रज-तृत-मदाकष्च ॥ ४ ॥ २२५ ।। इति जस्यच्चादेश्न | 
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ससम्तो गल ॥४॥११३॥ सम्पूर्वस्थ घटते्गल इत्यादेशो 
वा भवति । सगलइ संघडइ ॥। 

हासेन स्फुटेर्मुर ॥४॥ ११४ ॥ हासेन कारणेन य- 
स्फूटिस्तस्य मुरादेशों वा भवति । मुरइ हासेन स्फूटति ॥ 

भण्डोद्िचिज्च चिज्जअ चिण्चिल्ल रीड टिविडिवका. 
॥ ४ ॥ ११५ ॥ मण्डेरेते पञ्चादेशा वा भवन्ति । चिझुचइ 

चिड्चअइ चिड्चिल्लइ रीडइ टिविडिक्कइ, मण्डइ | 

तुडेस्तोड तुद्द खुद खुडोब्खुडोल्लुबक णिलुबंकल॒- 
बकोहल्रा: ॥४॥ १ १६॥ तुडेरेते नवादेशा वा भवन्ति | तोडइ 
तुदु॒इ खुटुइ खुडइ उकखुडइ उल्लुक्कइ णिलुक्कइ लुक्कइ उल्लू- 
रह, तुडइ ॥। 

घूर्णो घुल घोल घुस्म पहलल्‍ला ॥४॥११७॥ घुर्णरेते 
चत्वार आदेशा भवन्ति | घुलइ घोलइ घुम्मइ पहल्लडई ॥। 

विवृत्तेढेस: ॥४॥११८७ विवृतेढंस इत्यादेशों वा 
भवति । ढसदइ्द विवट्टइ ॥ 

क्बथेरहु ॥ ४॥११९॥। क्वथेरट्ट इत्यादेशो वा भवति । 
अट्टइ "कढइ ।। 

ग्रन्थों गण्ठः ॥४॥१२०॥ प्रस्थेगंण्ठ इत्यादेशो वा 
भवत्ति । गण्ठड गण्ठी ॥। 
सन्थेधंसलविरोली ॥॥४॥१२१।॥। मन्थेर्धसलविरोल 

इत्यादेशो वा भवत. । घुसरूइ विरोलछइ, मन्यद्ठ ॥। 


4 रू द्ादिशें 
१ त्तस्याधृर्तादी ॥ २॥ ३० ॥ इति ,त्तंस्य द्वादेश ।॥ २ नवथवर्धा ढः 
।४॥२२०॥ इत्ति थकारस्य ढकारादेश, ॥ 


( १४५ ) 


हादेरवअच्छः ॥४॥ १२२७. हृदतेप्य॑न्तस्योष्यन्तस्थ 
च अवअच्छ इत्यादेशों भवत्ति | अवअच्छइ (ह्ाते हृलादयति 
वा) इकारो ण्यन्तस्थापि परिग्रहार्थम्‌ ॥ 
नेसदो सज्ज. ॥४॥१२३॥ निपूर्वस्य सदो मज्ज 
इत्यादेशो भवति । अत्ता एत्थ ” णुमज्जइ ॥ 
छिदेदृहाव णिच्छलल णिज्ञोड णिव्वर णिल्‍्लूर ल्रा. 
४४॥१२४॥ छिदेरेते पडादेशा वा भवन्ति, दुह्ववइ णिच्छल्लइ 
णिज्ञझोडइ णिव्व॒र्॒‌इ णिल्ड्रइ लरइ, पक्षे 'छिन्दइ ॥ 
आहइा ओअन्द-उद्दालो ॥४॥ १२५॥ भाहम युक्तस्य छिदेरो- 
अन्द उद्दाल इत्यादेशौ वा भवत , ओअन्दइ उद्दालड, अच्छिन्दइ ॥॥ 
सृदो सल सढ परिहृद खड्डु चडु महड्ठ पन्नाडा: ॥४॥ 
१२६।॥ मुदनातेरेते सप्तादेशा भवन्ति, मल॒इ मढइ परिहदइ 
खहुइ चडुइ महुइ पन्नाडइ ॥। 
स्पन्देश्चुल्चु ल' ॥४॥। १२७॥। स्पन्देश्चु लुचुल इत्यादेशों 
वा भवति, चुल्चुलइ फन्दइ ॥। 
सिर: पदेबेल. ॥४॥ १२८॥ नि पूर्वस्य पर्देवेल इत्या- 
देशों वा भदति, निव्वलइ *निष्पज्जइ ॥ 
विसंवरदेविअट्ट बिलोट्ट फंसा; ॥४॥१२०९॥ विसं- 
पूवेस्य वर्देरेते त्रयथ आदेशा वा भवन्ति | विअट्टूइ विलोट्र इ 
फसइ विसवयइ ॥| 


'१ हविन्योरुत्‌ ॥१॥९४॥ इति ने -इकारस्थ उत्वे ॥ 
२ स्विदा ज्ञ' ॥४॥२२४॥ इति दकारस्य ज्जकारादेश ॥ 
३ छिदिभिदोरन्द. ॥४२१६॥ इति अन्त्यस्य न्‍द इति आदेश: ॥ 
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शदो झड पक्खोडो ॥४॥१३०॥ बोयतेरेतावादेशोौ 
भवत:ः । झडइ पक्‍खोडइ ॥। 

आक्न्देणीहर: ॥४॥ १३ १॥ आक़रन्‍्दे्णीहर इत्यादेशो 
वा भवति | णीहरइ अक्कन्दइ ।॥। 

खिदेजूर/बसुरो ॥४॥१३२॥ खिदेरेतावादेशों वा 
भवत' । जूरइ विसूरइ, खिज्जइ ।। 

रुधेरुत्यंधघ ॥४॥१३३॥ उरघेरुत्यथथ इत्यादेशो वा 
भवति । उत्थंघद '* रुन्धइ ।॥। 

निषेधेहंक्कः ॥॥४॥ १३४।॥॥ निषेधतेहंक्क इत्यादेशो वा 
शवति । हक्‍कद निसेहइ || 

ऋधेरजरः ॥४॥१३५॥ कुधेर्जर इत्यादेशो वा भ्रवति । 
जूरइ कुज्झइ ॥ 

जनो जा जम्मों ॥४॥१३६।॥ जायतेर्जा जम्म इत्या- 
देशी भवत',, *जागअइ जम्मइ ॥ 

तनेस्तड तहु तड़ुव विरल्‍लाः ॥४। १३७॥ तनरेते 
चत्वार आदेशा वा भवन्ति, तडइ तड़ुइ तड्ठबइ विरललइ तणइ ।॥। 

तृपस्थिप्प:ः ॥ ४ ॥ १३८ ॥ तृप्यतेस्थिप्प इच््यादेशो 
भवति, थिप्पइ, ।। 

उपसर्पेरल्लिअः ॥४॥ १३९॥। उपपूर्व मय सुपे: क्ृतगुणस्य 
अल्लिअ इत्यादेशों वा भवति, अल्लिअड उबनन्‍प्पइ-॥ 
१ रुघो स्थम्भी च ॥ ४॥ २१८ | इति धकारूूय स्थाने न्य इत्यादेश-॥ 
२ युधवुध यूध कध सिध महा ज्ञ्ञ. ॥ ४ ॥ २१७ ॥ इति धकारस्थाने ज्ञ्ञ 
- इत्यादेश: ॥ $ स्वरादततों वा ॥ ४ ॥| २४० ॥ इति सूत्रेण अकार: । 
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संतपेशंखः: ॥४॥१४०॥ संतपेर्समख इत्यादेशो वा 
भवत्ति | झंखइ संतप्पइ ॥ 


व्यापेरो अग्ग: ॥४॥। १४१४ व्याप्नोतेरोअग्ग इत्यादेशो 
वा भवति । ओभग्गइ वाबेइ ।॥ 


समापे: समाण ॥।४॥ १४२॥ समाप्नोते: समाण इत्या-« 
देशों वा भवति | समाणइ समावेइ ॥। 


क्षिपेगेलत्थाडुवख सोल्ल पेल्ल णोल्ल छुत्ह हुल परी 
घत्ता: ॥४॥१४३॥ क्षिपेरेते नवादेशा वा भवन्ति । गलत्थद्‌ 
अडुक्खइ सोल्लइ पेल्लइ णोल्लइ हस्वत्वे तु णुल्लइ, छुह॒३ हुलड़ 
परीइ घत्तइ, खिवइ )। 

उत्क्षिपेगुलगुञ्छोत्यंघाल्लत्थोब्मुत्तोस्सिक्क ह॒क्‌ - 
खुबा ॥४॥१४४॥ उत्पूर्वस्य क्षिपेरेत पडादेशा वा भवन्ति । 
गुलगू5छइ उत्यंघइ अल्लत्यइ उठ्भुत्तद उस्सिक्कइ हवखुबइ, 
जविखवइ ॥। 

आक्षिपेर्णीरच: ॥४॥१४०॥ आाइपूर्वस्य क्षिपेर्णीरव 
इत्यादेशो वा भवति । णीरवइ अविखवबइ ॥॥ 

स्वपे. कर्चस लिस लोट्टा. ॥४॥१४६॥ स्वपेरेते तय 
आदेशा वा भवन्ति । कमसवइ लिसइ लोटूइ, सुअइ ॥ 

व्पेरायमस्वायउ्ली ॥४॥१४७॥ वेपेरायम्व आयज्ञ 
इत्य देशो वा भवत । आयम्बइ आयज्ञइ वेवइ ॥ 

विलपेझख दंडवडो ॥४॥१४८।॥ विलपेज्ंख वडवड 
इत्यादेशो वा भवतः । झखइ वडवडइ, विलूवइ | 


लियो लिम्प: ध४॥ १४९७ लिम्पतेलिस्प इत्यादेशों 
भवति । छिम्पई ॥ 


( (४८ ) 


गष्येविरणडों ॥४॥१५०॥ गुप्यतेरेतावादेशो वा 
भवत; । विर्‌इ णह॒इ, पक्षे गृप्पड !। 


ऋपो5बहों णिः ॥४॥१५१॥ क्रपे: अवह इत्यादेशो 
भवति, ण्यन्तेषपि | अवहावेइ कृपा ऋरोतोत्यर्थ: ॥ 

प्रदीपेस्तेअव सन्दुम्त सन्धुक्काब्भुत्ताः ॥४॥ १५२॥ 
प्रदीप्यतेरेते चत्वार आदेशा वा भवन्ति, तेअवइ सन्दूमइ सच्धु- 
बकइ अव्भृत्तई, 'पलीवइ ॥॥ 


लुभे, सभाव: ॥४॥१५३॥ लुम्यते. संभाव इत्यादेशों 
वा भवति । संभावइ लव्भद ॥॥ 


क्षुमें: खठर पड़ुहाँ ॥४॥१५४॥ क्षुभे. खठर पहुह 
इत्यादेशों वा भवत: । खरइ, पडहइ, खुब्भइ ॥ 

आएडो रघे रम्भ ढवौं ॥४॥ १५५॥ आडः परस्य रभे 
रम्भढवी आदेशों वा भवत. | आरम्भइ आढ्वइ, आरभइ ॥। 

उपाल्म्भेशेख पच्चार वेलवाः ॥॥४॥ १५६।॥ उपाल- 
म्भेरेते त्रय आदेशा वा भवन्ति । झंखइ पच्चारह वेलवइ, 
उवालम्भइ ।। 


अवेजम्भो जम्धा ॥४॥१५७॥ जुम्भेजेम्मा इत्यादेशो 


भवति, वेस्तु न भवति, जम्भाइ जम्भाभइ, अवेरिति किम्‌, 
केलिपसरो विअम्भइ || 


भाराक्रान्ते नसेणिसुढः ॥४॥ १५८॥ भाराक्रान्ते 
कर्तेरि नमेणियुद्ध इत्यादेशो वा भवति, णिसुढइ “नव, भारा- 
क्रान्तों नमतीत्यर्थ: ॥ 


१ प्रदीषि दोहदेल ॥१॥२२१॥ इति सूत्रेण दस्य लत्वे । 
२ रुदनभोव॑, ।'४॥२२६॥ इति मस्य व, । 





( १४९ ) 


विश्वमेणिव्वा ॥४॥१५९।॥ विश्वाम्यतेणिव्वा इत्यादेशो 
वा भवति । णिव्वाइ, वीसमइ ॥ 
आक्रमेरोहावोरत्यारच्छुन्दा: ॥४॥ १६०४ आक्रमते- 
रेते न्नय॒ आदेशा वा भवन्ति । ओहावइ उत्थारइ छुन्दइ, 
अवकम्मइ ॥ 
भ्रमेष्टिरिटिल्ल दुण्ढुल्ल ढण्हलल चकक्‍कम भम्मड भमड 
पभमाड तलअण्ट झण्ट झम्प भस गस फुम फुस ढुम ढुस 
परीपरा, ॥४७१६१॥ प्रमेरेतेष्ण्टादशादेशा वा भवन्ति, 
टिरिटिल्लइ दुण्ढुल्लइ ढण्ढल्लइ चक्‍्कम्मइ भम्मडइ भमडइ 
भमाडइ तलअण्टइ झण्टइ झम्पइ भुगइई ग्रुमइ फुमइ फुसइ 
* दढुमइ ढहुसइ परीद परइ, भमई | 
गसेरई अदच्छाणुवज्जावज्जसोक्कुसावकुस पच्चडु 
पच्छन्द णिम्मह णी णीण णीलुकक पदअ रम्भ परिअल्ल 
बोल परिअल णिरिणास णिवहाव सेहावहरा ॥४॥१६२॥ 
गमेरेते एकविशतिरादेशा वा भवन्ति, अईइ अइच्छ्‌इ अणुव्ज्जड 
अवज्जसइ उवकुसइ पच्चडुइ पच्छन्द णिम्महुइ णीइ णीणइ 
णीलकक्‍्कइ पदअइ रम्भइ परिअल्लइ बोलइ परिअलूइ णिरिणा- 
सइ णिवह॒इई अदसेहइ अवहरइ ॥ पक्षे गचछइ, हम्मइ णिहम्मइ 
णीहम्मइ आहम्मइ पहम्मइ, इत्येते तु हम्म गतावित्यस्थैव 
भवत्रिष्यन्ति, ॥ 
आडा अहिपच्चुअ: ॥४॥१६३॥ आड्म सहितस्य 


गमे: अहिपच्चुअ इत्यादेशो वा भवति । अहिपच्चुअइ ॥ पक्षे 
आगच्छइ ॥ 


( १५० ) 


समा अव्यिड: ॥४॥१६४।॥ समा युवतस्य गमे: 
अठ्म्रिड इत्यादेशों वा भवति । अव्मिडइ समच्छइ ॥| 

अभ्याडोम्मत्थ: ॥४॥ १६५७ अभ्याकृष्या युक्‍्तस्य 
गे: उस्मत्य इत्यादेशों वा भवति, उम्मत्थइ अव्भागच्छई 
(अभिमुखमागच्छतीत्यर्थ.) ॥। 

प्रत्याशा। पलोह ॥४॥१६६॥ प्रंत्याइभ्यां युक्तस्य 
गमे पछोद्ठ इत्यादेशों वा भवति । पलोटूइ पच्चागच्छइ ॥। 

' हासे: पडिसा-परिसामौ ॥।४॥१६७॥ शमेरेतावादेशो 

वा भवत: | पडिसाइ परिसामइ ।। समइ ॥। 

रमे: संखड़ खेड्डोब्भाव-किलिकिझ्च-कोद्दुममोट्राय 
णीसर बेल्ला:ः ॥४॥१६८॥ रमतेरेतेः्ष्टादेशा वा भवन्ति । 
संखूहुइ खेंड॒इ उव्भावद किलिकिझचइ कोट्टुमइ मोट्रायइ 
णीसरइ३ वेल्लइ, रमइ ॥ 

प्रेरग्घाडाग्धवोदधमाडगु-माहिरेसा, ॥४॥१६९॥। 
पूरेरेते प>चादेशा वा भवन्ति । अग्घाड्‌इ अग्घचइ ठद्भुमइ अदूगु- 
मइ अहिरेमइ, पुरइ ।। 

त्वरस्दुवर- जअडो ॥४॥१७०॥ टव्वरतेरेतावादेशा 
भवत. । तुबरइ जअडडइ, तुबरन्तो जअडन्तो, ॥। 

त्यादिशन्रोस्तुरः ४॥ १७ १॥ त्वरतेस्त्यादा धतरि च 
तूर इत्यादेणों भवति | तूरइ तूरन्तो ॥ 

तुरोध्त्यादों ॥४॥१७२॥ त्वरोध्त्यादौ तुर आदेशों 
भवति । तुरिओं तुस्न्‍्तो ॥ 

क्षारः खिर-झ र-पज़्मर-पच्चड-णिच्चल-णिद्दुआ: 


( १५१ ) 


(४॥ १७३४ क्षरेरेते पडादेशा भवन्ति | खिर्‌इ झरइ पज्डी- 
रइ पच्चडइ णिच्चलइ णिट्दुअई ॥॥ 
उच्छल उत्थल्ल: ॥४॥१७४॥ उबच्छलते रुत्थल्ल 
इत्यादेशो भवति | उत्वल्लइ ॥॥ ' 
विगलेस्थिप्प णिद॒दुहो ॥४॥ १७५॥ विगलतेरेतावा- 
देणो वा भवत , थिप्पद् णिट्टुहई, विभलइ ॥॥ 
दलि वल्योविसट्ववस्फीौ ॥४॥१७६।॥ दलेव॑लेश्च 
यथासंख्यं विम्तद्न वम्फ इत्यादेशा वा भवत. । विसट्ठ३ वम्फइ, 
पक्षे दलइ वलइ ॥। 
अंश फिड-फिट्ट-फुड-फुट्ट-चुक्क-भुल्ला: ॥४४१७७॥ 
« भ्रशरेते पडादेशा वा भवन्ति। फिडइ फिट्टइ फुडइ फुट्टर चुक्‍्कइ 
भुल्लइ, पक्षे भंसइ ।) 
नदंणिश्णासणिवहावसेह-पडिसा-सेहाइबहरा ४४॥। 
१७८॥ नशेरेते पडादेशा वा भवन्ति । णिरिणासइ णित्रहुइ 
अवसेहइ पडिसाइ सेहुईइ अवहरइ पक्षे नस्सइ ॥ 
अवात्‌ काशों बास. (४॥१७९॥ आवात्परस्थ काश्ो 
वास इत्यादेशों भवति । ' ओवासइ ॥ 
संदिशेरप्पाहः ॥४॥ १८०॥ सदिशतेरप्पाह इत्यादेशो 
वा भवति । अप्पाहइ, संदिसदद ।। 
.. हश्नो-निअच्छ-पेच्छावयच्छावयज्ञ - वज्ज-सब्वब-- 
० वेक्खी अक्वावः्खावअवख पुलोअ-पुलभ निआवआस पासा: 
॥४॥ १८ १॥ हथेरेते पञ्चदण्ादेशा भवत्ति। तिअच्छइ पेच्छइ 
अवयच्छद भवयज्ञइ वज्जइ सब्बवइ देवखइ ओअक्खइ अव>- 
१ अवापोते ॥ श१७श इति कत्वमू ।॥ 7. 





( १५१ ॥ 


पेंखद अवभक्खइ पुलोअइ पुलअइ निअह अवआसइ पासइ, 
निज्ञाअइ इति तु निध्यायते: स्व॒रादनतों वा (४॥२४०) इंति 
भविष्यति || 

स्पृश् फास फंस फरिस छिब छिहालंखालिहा 
॥४॥ १८ २॥ स्पृशतेरेते सप्त आदेशा भवन्ति । फासइ फसइ 
फरिसइ छिवइ छिह॒इ आलुखइ आलिहइ ॥। 

प्रविशे रिअआ्र ॥४॥१८३॥ प्रविशे रिअ इत्यादेशों वा 
भवर्ति ॥| रिअइ पविसइ ॥। 

प्रान्मशमुषोस्हुंस ॥४॥१८४। प्रात्परयो मूंशतिमुष्णा- 
त्योम्हुंस इत्यादेशों भवति | पम्हुसइ, प्रमृशति प्रमुष्णाति वा ॥। 

पिषेणिदह णिरिणास णिरिणज्ज रोंच चड्ढा: ॥४ 
॥ै१८५॥ पिपेरेते पञ्चादेशा वा भवन्ति । णिवहइ णिरिणा- 
सड्ठ णिरिणज्जइ रोचइ चड्डुइ । पक्षे पीसइ ॥। 

भषेवंक्‍्क ॥४॥१८६॥ भपेत्रक्क इत्यादेशों वा भवत्ति, 
वुकक्‍्कइ भसइ ॥। 

कृषे कड॒ढ साअडढाञचाणण्छायब्छाइज्छा: ॥॥४॥ 
१८७॥ कुषेरेते पडादेशा वा भवन्ति | कड्ढइ साअड्ढइ 
अज्चइ अणच्छ॒ट् अयज्छइ, पक्षे करिसइ ॥ 

« असावक्खोड ॥॥४॥) १८८॥ असिविषयस्य क्ृषेरक्खोड 

इत्यादेशों भवति । अक्वोडेड, असि कोशात्कषंतीत्यर्थ: ॥। 

गवेषेदुण्हुल्ल ढण्होल गभेस घत्ता: ॥४॥१८९॥ 
गवेषेरेते चत्वार आदेशा वा भवच्ति । रुण्दुल्लइ ढण्ढोलइ गमे- 
सेइ घत्तइ, गवेसइ ॥| 


( १५३ ) 


- दिलषे: सामग्गादयास परिअन्ता: ॥४॥१९०॥)। 
श्लिप्यतेरेते त्रयथ आदेशा वा भवन्ति | सामग्गइ अवयासइ परि- 
अन्तइ, सिलेसइ |! 

अक्षेश्चोप्पड ॥॥४॥ १९ १॥ मज़्क्षेश्वोप्पड इत्यादेशो वा 
भवति । चोप्पडइ, मक्खइ ॥। 

कांक्षे राहाहिलंघाहिलंख वच्च वस्फ मह सिह- 
विल्म्पा ॥४॥१९२॥ कांक्षतेरेतेउ्ष्टादेशा वा भवन्ति । आहइ 
अहिलंघइ अहिलंखइ वच्च ३ वम्फइ महइ सिह॒इ विलुम्पइ, कंखइ ॥ 

प्रतीक्षे:ः सामय विहीर विरमालाः ॥४॥१९३॥ 
प्रतीक्षेरेते च्रय आदेशा वा भवन्ति । सामयइ विहीरइ विरमा- 
लटद्ट, पडिक्खइ ॥। 

तक्षेस्तच्छ चच्छ रम्प रम्फ्छा. ॥४॥ १९४॥ तक्षेरेते चत्वार 

आदेशा वा भवन्ति । तच्छइ चच्छइ रम्पद रम्फइ, तकक्‍खइ ।॥ 

विकसे: कोआस बोसट्टो ॥॥४॥१९५॥ विकसतेरेता- 
वादेशो वा भवतः, कोआसइ वोसट्टइ विअसइ ॥। 


हसेगऊज ॥४॥१९६॥ हसेर्गुझज इत्यादेशो वा भवति, 
गुज्जइ हसईइ ॥ 


स्ंसेल्हुंसडिस्भो ॥४॥१९७॥ स्सेरेतावादेशां वा भवत. । , 
ल्हसइ, परिल्हसइ सलिलवसण, डिम्भइ, संसइ ॥। 
तअसेडेर बोज्ज वज्जा. ॥४॥१२९८! नभमैेरेते च्य 
आदेशा वा भवन्ति । डरइ बोज्जइ वज्जइ, तसइ ॥। 


: न्‍्यसो; णिसमणुसों ॥४॥१९९॥ न्यस्यतेरेतावादेशौ 
भवततः, णिमइ णुमइ ॥ 


( १५४ ) 


पर्यस, पलोट्ू पल्‍लट्ट पल्हुत्था' ॥४॥॥२००॥ पर्यस्थ- 
तेरेते च्रय आदेशा भवन्ति, पलोट्रइ पल्‍लटुइ पल्हत्यइ ॥। 

निःश्वसेझेडख: ।॥४॥२० १॥॥ निःइवसे झडख, इत्यादेशो 
वा भवति । झंखइ निस्ससइ |। 

उल्लसेरूसलोसुम्भ णिललस पुलआअ गुज्जोल्ला- 
रोआ' ॥४॥२०२॥।। उल्लसेरेते पडादंशा वा भवन्ति । ऊस- 
लइ ऊसुम्भइ णिल्लपम्तइ पुलआभइ गृज्जोल्लइ जहस्वत्वे तु गुजुजु- 
ललइ, आरोअइ, उल्लसइ ॥ 

भासेभिस ॥|४॥२०३॥ भासेभिस इत्यादेशों वा 
भवति | भिसइ भासइई ॥। 

ग्रसेघिस ॥॥४॥२०४॥ ग्रसेषिस आदेशो वा भवति | 
घिसद बसइ || 

अपद गाहेवाहः ॥४0२०५०॥ ववात्परस्य गाहैर्वाह 
इत्यादेशों वा भवति । ओवाहइ, ओगाहुइ ॥। 

आरुहेश्च उघलग्गीं ॥॥४॥२०६।॥ आएरुहेरेतावादेशी वा 
भचत, ।॥। चडइ वलगाद आरुह३ ॥| 

मुहेगुस्मगुम्मडी ।॥४॥२०७॥। मुहेरेतावादेशौं वा भवत: । 
गुम्मइ गुम्मडइ, मुज्झद ॥। 

दहेरहिअलालड्खों ॥४॥२०८॥ दहेरेतावादेशी वा ' 
भवतः ॥ अहिऊरूइ आलुदखइ ॥ डहुइ ।। 

ग्रहो वल गेण्ह हर पदग निरुवाराहिपच्चुआ: ॥४ 
॥२०९॥ ग्रहेरेते पडादेशा भवन्ति, वरूइ 'गेण्हद हरइ पहुगइ 
निरुवारइ अहिपच्चुमइ ॥ है 


( ९५५. ) 


कत्वा तुम्‌ तब्येषु घेत्‌४६१०॥ ग्रह कला तुप्‌ 
तव्येषु घेत्‌ इत्यादेशों भवतति ॥- 'क्त्वा, घेत्तूण, घेतुमाण, 
क्वचिन्न भवृति, गेण्हिअ 'तुम्‌, घेत्तुं 'तव्य, घेत्तव्वं ॥ 

वचो बोत्‌ ॥४॥२११॥ वकक्‍तेवोंत्‌ इत्यादेशों भवति 
क्त्वातुमृतव्पेषु ॥ वोत्तूण चोत्तुं वोत्तव्बं 

रुद भुज मुचां तोइन्त्यस्थ ॥४॥२१२॥ एपामस्त्यस्य 
कत्वातुमृतव्येषु तो भवति, रोत्तूण रोत्तु रोत्तव्व, भोत्तूण भोत्तुं 
भोत्तव्वं, मोत्तृण मोत्तु मोत्तव्वं ॥ 

हृशेस्तेन हु. ॥४॥२१३॥ हशोबज्तस्य तकारेण सह 
द्विर्कतः्ठऋारों भवति, क्त्वातुम्त॒तव्येषु, दद्ूू ण दट्टू, बद्ुव्बं ॥ 

आ. कृगो भतभविष्यतोइ च ॥।४॥।२ १४॥ #ग्रोध्त्यस्य 
आ इत्पादेशों भवत्ति, भूठभविष्यत्कालयोश्चकारात वत्वातुम 
तव्येष च, * काहीअ अकार्षीत्‌ अक्रोत चकार वा, ?काहिइ, करि- 

द्वि कर्ता वा, (कत्वा )काऊण (दुम )काउ (तव्य ) कायब्ब ॥॥ 


ग़सिष्यमासा छ ॥४॥२५१५॥ एपषामन्त्यस्थ छो 
भवति । गच्छइ इच्छइ जच्छइ अच्छइ ॥। 

छिदिशिदोस्द्र ।४॥२१६॥ जन 
क्रान्तों दकारों भवति | छिन्दइ मिन्‍्दढ ॥॥ 

युव बुध गत ऋष दिय घुहँ ज्ञ़ ।४॥२१७॥ 
एपामन्त्यस्य द्विहक्तो झो भत्रति। जुज्ञइ बुज्ञद गिज्ञइ 
कुज्जद सिज्ञइ मुज्ञइ ॥ 


र्त्यस्व वकारा- 


जप बन पट मर दल असल मन 2 व न मी ंप. 
१ सी ही हीअ भूतार्यस्थ ॥३॥॥१६२॥ इति ही आदेश. । २ भविष्पति 
हिरादि ॥३॥१६६॥ इति हि आदेग. | 


( १५६ ) 


रुधों न्य-म्त्तो च ॥४॥२१८॥ उधोच्त्पस्य न्धय म्भ 
इत्येती चकारात ज्ञस्व भवति । रुन्धइ रुम्भइ रुज्ञद्‌ ॥ 


सदपत्तोर्ड, ॥४॥२१९॥७ जअनयोरन्त्यस्थ डो भवति, 
सडइ पडइ ।। 

क्वथवर्धा ढ़. ॥४॥२२०॥ अनयोरन्त्यस्य ढो भवति, 
कंढइ वडढइ पवयकलूयलों, परिवड्ढइ लायण्ण, बहुबचनातू 
वृधे: कृतगुणस्य वर्धेश्चाविशेषेण ग्रहणम्‌ ॥। 

बेष्ट: ॥४॥॥२२१॥। वेष्ट वेष्टने इत्यस्य धातो: कगटड 
॥२॥।७७।। इत्यादिना पलोपेअन्त्यस्य ढो भवति। वेढइ३ वेढिज्जइ ॥। 

'. सभ्ो हलः ॥४॥२२२॥ संपूर्वस्य वेष्टेतेरन्त्यस्य 

द्विसकतों लो भवति | सवेल्लइ ॥। ह 

चोद: ॥४॥२२३॥ उद पर्‌स्य वेष्टतेरन्त्यस्य ल्‍लो वा 
भवत्ति । उब्वेल्लइ उब्वेढद ॥ 

स्थिदां ज्ज ॥॥४॥२२४॥ स्विदिप्रकाराणाम्‌ अन्त्यस्य 
द्विसक्तो जो भवति । सम्बंगसिज्जिरीए, सपज्जइ खिज्जइ, बहु- 
धचनं प्रयोगानुस रणार्थम्‌ ।। 

ब्रज नृत मर्दां उच ॥॥४॥२२५॥ एपामन्त्यस्य द्विइ- 
क्तरचों भवति । वच्चइ, नच्च॒इ, मच्चइ ॥| 

रुद-नमोवे. ॥॥४॥२२६॥ अनयोरसन्त्यस्य वो भवतति । 
रुवइ रोबइ नवइ ॥ 


उहिजः ॥४॥२२७॥ उद्विज्तेसनत्यस्थ वो भवति। 
उव्विवइ उत्वेबो | 


( १५७ ) 


खादधावोलंक्‌ ॥४॥२२८।॥ अनयोरन्त्यस्य लुक्‌ भवति। 
खाइ, खाभगइ, खाहिइ, खाउ, (खाओ) धाइ धाहिइ धाउ, 
(घाओ) बहुराधिकारात्‌ वरतंमानाभविष्य द्विध्याय्रेकबचने एव 
भवति, तेनेह न भवत्ति खादन्ति धावन्ति, क्वचिन्न भंवति, 
घावइ पुरओ ॥ । 

सुजोर: (४२२९७ सूजो “धातोरन्त्यस्थ रो भवति, 
निप्तिद वोसिरइ वोसिरामि ॥ 

दकादीनां द्वित्वस्‌ ॥॥४॥२३ ०१ शकादी नामन्त्यस्य द्वित्व॑ 
झवत्ति, दाक सक्‍क्रउ जिम, जिम्मठ, लग लग्गठ, मग्‌, ममाउ 
कुप्पइ, नश्‌ नस्सउ, अट परि अद्ूइ, लुट,'पलोट्टइ, तुट्‌, तुद्दइ 
नट्‌ नदुइ , सिव्‌ सिव्वई इत्यादि ॥ - 


स्फुटि-चले: ॥४॥२३१॥ अनयोरल्त्यस्थ दित्व॑ वा 
भवति, फुटुइ फुडइ, चल्‍लडइ चलइ ॥। , । 


प्रादे्सी लेट ४४२३२ प्रोदे. परस्य मीलेरन्त्यस्य द्वित्वं 
वा भवति, पर्िल्लइ पमीलइ, निमिल्‍्लइ निमीलइ, समिल्लइ 
संभीलइ, उम्मिल्लइ उम्मीलइ, प्रादेरिति किम, सीलइ ॥॥ 

क्तेनाप्फुण्णादय: ॥४॥२५८।॥ अप्फुण्णादय, शब्दा 
्आकमिप्रभुतीनां धातूनां स्थाने क्तैन सह वा निपात्यन्ते 
अप्फुण्णो, आकरान्त', उच्कोसं, उत्क्ृष्टम, फ़ुड स्पष्टम, बोलीणो 
अततिक्रान्त , वोसट्टो विकसित., निसुद्रों निषातित , लग्गो रुएण., 
ल्हिक्को नष्ट., पम्हुट्ठो प्रमृष्ट , प्रमुपितो वा, बिढत॑ अजि- 
तम्‌, छित्त स्पृष्टमू, निमिअ स्थापितम्‌, चविखआ आस्वादितम्‌, 
लुअं लूनम्‌, जढं त्यक्तमु, झोसिज क्षिप्तम्‌, निच्छूढं उद्दृत्तम 


( १५८ ) 


पहहत्व पल्‍लोद च पर्यस्तम, हीसमणं हेषितम्‌, इत्यादि ॥॥ 
धातवोएरर्थान्तरेषपि ।।४॥२५९॥ उत्तादर्थादर्थान्‍्तरे5पि 
धातवो वर्तंते, बलि. प्राणने पठित:, खादने5पि- वत्तंते, वलइ 
, खादति प्राणनं करोति वा, एव कलिः सख्याने संज्ञानेंईपि, कलूइ 
जानाति संख्यान करोति वा। रिगिग्गतौ प्रवेशे5पि, रिगइ प्रवि- 
शति गच्छति वा, काइक्षतेव॑म्फ आदेश: प्राकृते, वम्फइ। अस्यार्थ: 
इच्छति प्रच्छीति खादति वा, फकक्‍्कतेस्थक्क आदिश., थक्‍कइ 
नीचां गति करोति, विल्म्ववति वा, विल्प्युपालम्भयोझञडःख 
ज्आदेश', झंखइ विलूपति उपालभते भाषते वा, एवं पडिवालेइ 
प्रतीक्षते रक्षति वा, केचित्‌ 'कंर्चिदुपसर्ग नित्यमू, पहरइ यध्यते 
सहरइ सव॒णोति, अणुहरइ सहशीभवत्ति, नीहरइ पुरीधषोत्सम 
करोति, विहरइ क्रीडति, आहरइ खादति, पडिहरइ पुन: पूर- 
यति, परिहरइ त्यजति, उवहरइ पूजयति, वाहरइ भाहवयत्ति 
पवसइ देश्ञान्तरं गच्छति उच्चपइ- चटत्ति 'उल्लहइ नि सरति, !॥ 


अथ शोरसेनी 


तोदापइनादोी शोरसेन्यामयुक्तस्थ ॥॥४॥॥२६०॥। 
शरसेन्या भाषायाम्‌ अनादो अपदादौ वत्तं मानस्य तकारस्य 
दकारो भवति, न चेदसौ वर्णान्तरेण संयुक्तो भवति, ? 'तदो 
पूरिद पदिज्जेन मारुदिना मन्तिदों, ( एतस्मात्‌ ) एदाहि, 
एदाओ, अनादात्रिति किम, तधा करेघ जधा तस्य राइणो अणु- 
कस्पणीआ भोमि, अयुक्‍्तस्येति किम्‌, मत्तों, अ्यपुत्तो असभा- 
विद सक्‍कार, हला सझन्तले ॥। 


१ तत्. पुरितप्रतिनेन मारुतिना मन्त्रित. ॥ 


( १५६ 


अधः ववचित ११४॥२६ १॥ वर्णान्तरस्याधों वतमानस्य 
तस्थ शौरसेन्या दो भवति, क्वचिल्लक्ष्यानुसारेण ॥ महन्दी 
निच्चिन्दो अन्देउरं ॥॥ 


वादेस्तादति ((४४२६२॥ शौरसेन्यां तावच्छव्दे आदे- 
स्तकारस्य दो वा भवत्ति, ताव दाव ॥॥ 

आ आमनन्‍्त्रणे सो वेनो न ॥४॥२६३॥ शी रसेन्याम्‌ 
इनो तकारस्य आमन्त्रणे सौपरे आकारो वा भवति, भो कज्चु- 
इआ? सुहिआ? पक्षे भो तवस्सि, भो मणस्सि ॥ 

भो वा ॥४॥२ ६४७ शोारसेन्याम्‌ आमनन्‍्त्रण सौ परे. 
नकारस्य मो वा भवत्ति, भो राय, भो विज्वयवम्मं, सुकम्म 
भयव॑ कुसुमाउह भयव॑ तित्वं पवत्तेह, पक्षे, ' सयऊलोअजन्‍्ते- 
जारि भयव हुदवह ॥। 

भवद्सतवतो: ।॥४॥२६५॥ आबामन्त्रण इति नित्रु- 
त्तम्‌ ॥ शौरसेन्याम्‌ अनयो सो परे नस्य मो भवति, कि एत्य 
भव, हिंदएण चिन्तेदि, एदु भव, समणे भगवं महावीरे, 
पञ्जकछिदो भ्यवं हुदासणो, क्वचिदस्यत्रापि, मघब पांग सासणे, 
संपाइअव सीसो क्यद करेमि काहंं च ॥ 


न वार्यों य्यः ॥४॥२६६॥ शोरसेन्या यंस्य य्यो वा 
भवति, अय्यउत्त पय्याकुलीकदस्हि, सुग्यो, पक्षे अज्जो पज्जा-- 
कुलो, कज्जपरवसो, ॥॥ 

थो ध ॥४॥२६७।॥ शौरसेन्या थस्य घो वा भवतति 


कधेदि कहेदि, नाधों नाहो, कधं कह, राजपधो राजपहो, अप- 
दादावित्येव थाम थेओ | 


ह सकछलोंकान्ते चारित्‌ भगवन्‌ हुतवह ॥॥ 


वन 


( १६० ) 


इह-हचो है लय ॥॥४॥।२६८।॥ इहशब्दसम्बन्धिनों मध्य- 
मस्येत्याहचों ॥३॥१४३ इति विहितस्य हचश्च हकारस्य शोर- 
सेन्या घो वा भवति, इध, होध, परित्तायध, पक्षे इह, होइ, 
परित्तायह ॥। 

भवो भः ॥४॥२६९॥ शौरसेन्या भवतेहँकारस्य भो 
वा भवति, भोदि हो वि, भूवदि हुवदि भवदि हवदि ॥। 

पुरस्थ पुरवः ॥४॥२७०॥ शोरसेन्या पूर्वस्य पुरव 
इत्यादेशों वा भवतति, *अपुरव नाडय, “अपुरवागद, पक्ष 
अपुव्ब पद, अपुव्बागदं ॥ 

कत्व इय दूणों ॥॥४॥२७०॥ शारसेन्यां कत्वप्रत्ययस्य 
इयदूर्ण इत्यादेशा वा भवतः, भाविय भोदूण, हविय होदूण, 
पठिय पठिदृण ,। रमिय रन्दूण, पश्ने मोत्ता, होत्ता, पठित्ता रन्‍्ता ।॥। 

क-गसो डड॒आ' ॥४॥२७२॥ आस्या परस्य क्त्वाप्र- 
त्ययस्य डितू अड्डुभ इत्यादेणों वा भवति, कडुआ, गडुअ पक्षे 
करिय करिदृण गच्छिय गच्छिदृण ।। 

दिरिचेचों: ॥॥४॥२७३॥ त्यादीनामाग्त्रयस्यायस्ये- 
चेचा ॥॥३॥।१३९॥ इति विह्वित्योरिचेचों स्थाने दिभेवति, । 
बेति निवत्तम्‌, नेदि, देदि, भोदि, होदि, ।। | 


अतो देदत ॥॥४॥२७४।॥ अकारात्परपोरिचेचो. स्थाने 
देश्चकाराद दिवच भवति | अच्छदे अच्छदि, गच्छदे गच्छदि 


रमदे रमदि, किज्जदे +ज्जदि, अत इति किम, वसुआदि 
नेदि, भोदि ।। 


१ अपूर्वम नाटकम्‌ । २ अपूर्वम आगतम्‌ । 
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भविष्यति स्सिः ॥४0॥२७५॥ शौंरसेन्यां भविष्यदर्थ- 
विहिंते प्रत्यये परे स्सिर्भवति, हिस्सा हामपवाद:, भविस्सिदि, 
करिस्सिदि, भच्छिस्सिदि ।। - 


अतोड्सेर्डादो डादू ॥४४२७६॥ अत: परस्य डसे: 
शौरसेन्याम्‌ आदो आदु इत्यादेशो डितो वा भवत., दूरादो 
य्येव दूरादु ॥ 
इंदानीसो दाणि ॥४॥२७७॥ शौरसेन्यामिदानोंम. 
स्थाने दाणिमित्यादेशों भवति, अनन्तरकरणीयं दाणि आपणदवेदु 
अय्यो, व्यत्ययात्‌ प्राकतेषपि, अन्न दाणि बोहि॥। 
तस्मात्ता: ॥॥४॥२७८४ शोरसेन्यां तस्माच्छव्दस्य ता 
इत्यादेशों भवति, ता जाव पावेसामि ता अल एदिणा माणेण । 
मोष्न्त्यात्‌ णो वेदेती., ॥४४२७९॥ शोरसेन्याम्‌ 
अन्त्यान्मकारात्‌ पर इदेतो, परयो. णकारागमो वा भवति, 
(इकारे) '*जुत्तं णिम, जुत्तमिणं, सरिस '"शिमं, सरिसमिण, 
(एकारे) कि णेंदं किमेद, एवं णेदं, एवमेदं ।। 
एवार्थे व्येव ४१२८ ०॥ शौरसेन्याम्‌ एवार्थे य्येव इति 
निपात्त: प्रयोक्तव्य: ॥ मम य्येव बम्भणस्स, सो य्येत्र एसो ॥ 
हज्जे चेट्याहाने .॥१४॥२८१॥ शोरसेन्या चेट्या- 
हाने हज्जे इति निपात: प्रयोक्तव्य: । *हज्जे चदुरिके ॥ 
हीमाणहे विस्मयनियेंदे ॥४॥२८२॥ सभौरसेन्या 
हीमाणह इत्ययं निपातो विस्मये निर्वेदि च प्रयोकतव्य: 'विस्मये' 
हीमाणहे जीवन्तवच्छा भे जणणी | 'चिर्वेदे' हीमाणहे पलिस्सन्ता 
है युक्त इंदमू । २ सहश्‌ इदम्‌ । ३,हे चतुरिके । हे । 
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हंगे एदेण तियविहिणों दुब्ववसिदेण, ॥। 

ण॑ लन्वर्थ ॥४॥२८३।॥ शोौरसेन्‍्यां नन्‍्वर्थ णमिति 
निपात: प्रयोक्‍त्रव्य:॥ ण॑ अफलोदया, णं * अय्यमिस्से हि, पुढम॑ 
य्येव आणत्तं, ण॑ भव में अग्यदो चलदि, आर्पें वाक्यालंकारे5पि 
हृश्यते नमोत्यु णं जया ण, तया ण॑ ।॥। 

अम्महे हषें ॥४॥२८४॥ शोरसेन्याम्‌ अम्महे इति 
निपातो हफषें प्रयोक्‍तव्य: । अम्महे एआए सुम्मिलाए सुपलिग- 
ढिंदो भवं ।। 

हीही विदूषकर्य ॥४॥२८५॥॥ शोारसेन्या हीही इति 
निपातो विदृपकाणा हमें द्योत्ये प्रयोक्तव्य, । हीही भो संपन्ना 
मणो रधा पियवयस्सस्स ॥। । 

दोष प्राकृतबत्‌ ॥४॥२८६॥ शोरसेन्यामिह प्रकरणे 
यत्काय॑ मुक्त ततोज्न्यच्छी स्सेन्यां प्राकृतवदेव भवति, दीघघंजहस्वी 
मिथोवृत्ती ॥१॥॥४॥ इत्यारभ्य तोदोइनादौ शौरसेन्यामयुक्तस्थ 
॥४॥२६०॥ एतस्मात्सूत्रात्‌ प्राग्‌ यात्ति सूत्राणि, एषु यानि 
उदाहरणानि, तेपू मध्ये अमून्ि तदवस्थान्येव शोरसेन्या भवन्ति, 
अमूनि पुनरेद विधानि भवन्तीति विभाग. प्रतिसृत्र स्वयम्‌ अभ्युह्य 
दर्शनीय. । यथा अन्दावेदी, जुवदिजणो, मणसिला इत्यादि ॥। 

अथ मागधी 

अत एत्सो पूंसि मागध्याम्‌ ॥४॥२८७॥ मागध्या 
भाषायां सौ परे अकारस्य एकारो भर्वात, पुसि पुल्लिडःगे, 
(एप मेप.) एशे मेशे, एशे पुलिशे, (करोमि भदनन्‍्त) करेमि 
भन्‍्ते, अत इति किम्‌, णिही, कली, ग्रिली, पुसीति किम्‌, जल॑ं, 

१ ननु आये मिस्से । २ ननु भवान्‌ में अग्नतः चछूति । 
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यहापि 'पॉराणमद्धभागह भासा तियय हवइ सुत्त, इत्यादिना 
आपरपस्य अर्धमागधभाषानियतत्वम्‌ आम्नायि वृद्धेस्तदपि प्रायो$- 
स्वैव विधानात्‌, न वशक्ष्यमाणलक्षणस्प, कयरे जागच्छइ, पे 
तारिसे दुक्खसहे जिदन्दिए, इत्यादि ॥ 
रसोलेंशौं ॥४॥२८८१४ मागध्यां रेफस्य दन्त्यत्कारस्य 
च स्थाने यथासंख्य लकारस्तालव्यशकारश्च भवति, नले, कले 
(तरः करः) 'स' हंशे 'शुदं शोभणं, उभयो:, शालुझे पुलिशे ॥ 
१लहश--वक्ष-नसिल-शुलू-शिल-विअ लिद-सन्दाल- 
लायिदंहियुगे, । वीलयिणे पतखालदु मम शयलमवस्य 
यम्बाल ॥ सघोः संयोगे सो5ग्रीष्से ॥४॥२८९॥ मागध्यां 
सकारषकारयो: संयोगे वर्तेमानयो. सो भवति, ग्रीष्मशव्दे तु न 
भवति, ऊध्वेलोपाद्यपवादः, 'स पस्खलूदि हस्ती, बुहस्पदी, 
मस्क़ली, विस्मये, 'ष शुस्कदालूं, कस्टं, विस्नूं, शस्यकवले 
उस्म्रा, निस्फल॑, धनुस्खण्ड, अग्रीष्म इति किम, ग्रिम्हवाशले | 
हृष्ठयो: स्ट: ५४॥२९०॥ द्विरक्तस्य टकारस्य षका- 
राकान्तस्य च ठकारस्य मागरध्यां सकाराक्रान्त: टकारो भवत्ति, 
टव पस्टे भस्टालिका भस्टिणी '्ठ' शुस्टु कदं, कोस्टागालं ॥ 
स्थयंयो: सत. ॥॥४७२९१॥ स्थर्थ इत्येतयो: स्थाने 
मागध्यां सकाराक्रान्‍त: तो भवति, स्थ, उवस्तिदे, “थ! अस्त« 
बदी, शस्तवाहे ॥॥ 


जद्ययां यः (४१२९२॥ मागध्यां जद्ययां स्थाने यो 
भवत्ति, “ज' याणदि यणवदे अय्यणे दुग्यणे गय्यदि गणवश्यिदे, 
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१ हसः सुत सोभन सारस पुरुष. ।, २ रहसवशनम्रसुरशिरों विगलित-- 
मन्दारराजिताइ पघ्रियुग, | वीर॒जिन, प्रक्षालयतु मम सकछमवच् जम्बालम्‌। 
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ध्य! मथ्यं अय्य किल विय्याहले आगदे, 'या यादि यधा शलूबव॑ 
याणवत्त, यदि, यस्य यत्वविधानम आदेयोज:ः ॥१॥२४५।॥ 
इांत वबाधनाथम ॥॥। ॥ 
स्यण्यज्ञज्ज्जा 5ब्यः ॥४॥२९३॥ मागध्यां न्यण्यज्ञज्ज 
इत्येतिषा द्विसकतो जो भवरत्ति, नया अहिमज्जु कुमाले, अज्ज- 
दिशं, शामञ्ञगुणे कञ्ज्वका वरूणं, ण्य, पुण्ज्यवन्ते अवम्हज्लं 
ज्ज्याहुं पुष्ञं, ज्ञ, पण्ञाविशाले, शब्वज्जे अवज्ब्या, आ, 
अञ्ञ्नली घणज्ञए पज्ञ्लले ॥ । 
त्रजों ज: ॥४।२९४॥ मागध्या ब्रजेजंकारस्य ज्जो 
भवति, यापवाद:, वज्ञदिं ॥ 
छस्प इचोडइ्चादों ॥४॥२९५।॥ मागध्यामनादों वर्ते- 
मानस्य छस्य तालव्यजका राक्रान्तश्चों भवति, गरंच, उद्चलदि, 
पिश्चिले, पुश्चदि, लाक्षणिकस्यापि (आपन्नवत्सल:)  आपन्च- 
वश्चले, (तियेग्‌ प्रेक्षत) तिरिच्छि पेच्छइ, -तिरिश्चिपेस्कदि, 
अनादाविति किम्‌, छाले, ।॥। 
क्षस्प::फः ॥४॥॥२९६॥ मागध्यामनादौ वत्तेमानस्थ 
-क्षस्य--को जिव्हामूलीयों भवति, य--के ल-करों, अनादावि- 
त्येव, खय-यलहला (क्षयजलूधरा') ॥। 
स्कः प्रेक्षाचक्षों ॥४॥२९७॥। मागध्यां प्रेक्षे राचक्षेद्च 


क्षस्य सकाराकान्त- को भवति, जिव्हामूलीयापवाद:, पेस्कदि, 
आचस्कदि ॥। 
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१ अन्न 'हस्वात्‌ थ्यश्चत्सप्साम्‌ अनिज्वले ॥२॥२१॥ इति त्सस्य स्थाने 
छा कारादेश. पश्चाच्छकारस्य इच' ॥ 
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तिष्ठद्चिष्ठ: (४३२९ ८४ मागध्यां स्थाधातोयें स्तिष्ठ 
इत्यादेशस्तस्प चिष्ठ इत्यादेशों भवति, चिंष्ठदि ॥ 

अवर्णाद्रा ढसयो डाह: ॥४७२९९॥ मागध्यामवर्णात्‌ 
परस्य डसो डिद आह इत्यादेशो वा भवति, हंगे न एलिशाह 
कम्माह काली, 'भगदत्तशोणिदाह कुम्मे, पक्षे २भीमशेणस्स 
परचादो हिण्डीअदि, हिडिस्वाएं घड़क्कय शोकेण उवशमदि, ।॥ 

आमो डाहू वा ॥४४३००॥ मागध्यामवर्णात्परस्य 
आमोञ्ननासिकान्तो डित्‌ आह आदेशो वा भवति, शयणां सुह 
(स्वजनानां सुखम्‌) पक्षे नलिन्दाणं (नरीन्द्राणाम्‌) व्यत्यया- 
त्पाकृते४पि, ताहूँ तुम्हाहँ अम्हाहँ सरिआह कम्माह ॥ 

अहं वयसोहेंगे ॥(४४३०१७ मागरध्याम्‌ अहंवयमो: 
स्थाने हगे इत्यादेशो भवति, ४ हगे शकक्‍कावदालतिस्तणिवादी 
धीवले, हगे शंपत्ता, वर्य संप्राप्ता: ॥ 

शेष शौरसेनीवत्‌ ॥४॥३०२७॥ मागध्यां यदुकक्‍त 
ततोष्न्यच्छो रसेनीवत्‌ द्रष्टव्यम्‌ ॥ तत्र 'तो दो नादो शीरसेन्या- 
मसंयुकतस्य ॥॥४॥।२६०॥। पविशदु आयूत्ते शामिपशादाय, अधः 
क्वचित्‌ ॥४॥२६१॥ अले कि एशे महन्दे कलयले ॥ वादेस्ता- 


वति ॥४॥२६२।॥ मालेध वा घलेघ वा, अय॑ दाव शे आगमेः 


आ आमनन्‍्त्ये स्तोवेतों न: ॥४॥२६३॥ भो कठ्चुइआ (भो 


कज्चुकिन्‌ ) 'मो वा ॥४॥२६४॥ भो रायं ॥ मवद्भगवतो: 

॥४॥२६५॥ एदु भव, शमणे भयवं महावीले, भयव कदन्ते ये 
१ अह न ईहशस्य कमंण कारी ॥ २ भगदत्तशोणितस्य कुम्भ ॥ 

हे भीमसेनस्य पद्चाद्‌ हिण्डति ॥ ४ बह शक्रावतारतीर्थनिवासी धीवरो ॥। 
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अप्पणो प>कं उज्ज्िय पलस्स प>कं परमाणी कलेशि ॥ नवा- 
योय्य; ॥४।२६६।॥ अय्य एशे खु कुमाले मलयकेदू ॥ थोधः 
॥४॥२६७॥ अले कुम्भिला कधेहि ॥ इहहचोहँस्य ॥४॥२६८॥ 
ओदइलघध अय्या ओशलरूध ॥ (अपसरथ आर्य्या अपसरथ) भुवो 
भः ॥४॥२६९॥ भोदि ॥ पूर्वेस्थ पुरव: ॥॥४॥२७०॥ अपुरवे ॥ 
क्त्व इयदूणी ।॥४॥२७१॥ कि खु शोभणे बम्हणे शित्ति कलिय- 
लज्जा पलिग्गहे दिण्णे, कृगममो डड॒ुअ: ॥४/२७२॥ कडुअ गडुअ 
॥ दिरिचेचो: ।१४॥२७३॥ अमच्च रलू:-कश पिविखिदु इदो य्येव 
आगरचदि ॥ अतो देब्च ॥॥४॥॥२७४।॥ अले कि एशे महन्दे 
कचछ्यले शुणीअदे ॥ भविष्यति स्सि: ॥४॥२७५।॥ ता कहि न 
गदे छुहिलप्पिए भविस्सिदि। अतो डसोर्डादो डादू ॥४॥२७६॥ 
अहंगि भागुलायणादो मुद्द पावेमि ॥ इदानीमो दाणि ॥४॥ 
२७७॥ शुणध दाणि हगे शक्‍कावयारू तिस्तणिवाशी धीवले ॥। 
तस्मात्ता: ॥४॥२७८॥ ता याव पविशामि॥ मोन्‍्त्याण्णो 
वेदेत!: ॥४॥२७१९॥ युत्त णिम शलिशं णिसं ॥ एवार्थे य्येव 
॥४॥२८०॥ मम य्येव ॥ हज्जें चेट्याव्हाने ॥४॥२८१॥ हज्जे 
चदुरिक्रे ॥ हीमाणहे विस्मयनिवेदे ॥४॥२८२॥ विस्मये यथा 
उदात्तराघवे राक्षस. हीमाणहे जीवन्त वशचा मे जणणी ॥ निर्वेदे 
यथा 'विक्रान्तभीमे राक्षप्रृ. हीमाणहे पलिस्सन्ता हमे एदेण 
नियविहिणो दुब्ववशिदेण ॥ ण॑ नन्वर्थ ॥४॥२८३॥ णं ? अब- 
शलोपणप्पणीया लायाणों ॥ अम्महे हर्षे ॥४॥२८४॥ अम्महे 
एयाए यु मेगलाए सुपलिगढिदे खबर ॥ हीही बिदृयकस्य ॥४॥ 
३ ननू अवमरोपसर्पणीया राजान.॥ 
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३८५॥ हीही संपन्ना मे मणोरूुधा पियवयस्सस्स ॥ शेष॑ं प्राकृत- 
वत्‌ ॥४॥२८६॥ मागरध्यामपि दीघेहस्वों मिथोवृत्ती ॥१॥४॥ 
इत्यारक््य तो दोष्नादोष्णौरसेन्यामयुवतस्य ।(४॥२६०॥ इत्या-- 
स्मात्प्रागू यानि सूत्राणि त्ेषु यानि उदाहरणानि सन्ति तेषु मध्ये 


अमूति तदवस्थान्येव, मागध्या पुनरमूनि एवं विधानि भवन्तीति 
विभाग: स्वयमध्यूहा दर्शनीय” ॥ 


अथ पेशाची ॥ 

जो उव्यः पेशाच्याम ॥४॥।३०३॥ पैजाच्या भाषायां 
ज्स्य ज्ञो भवति, पण्ञा सम्चा सब्व>ह्मो ह्ञाण विजुआ्याणं ॥ 

राज्षो वा चित्र "४॥३०४॥ पैशाच्यां राज्ष इति 
शब्दे यो शस्तस्थ चिञ आदेंशो वा भवति, राचिज्आ लपितत, 
रूज्गा ऊपित, राचितो घनं, रघच्जे। घन, ज्ञ इत्येव राजा ॥॥ 

न्यण्ययोलजः ॥४॥३०५॥ पेशाच्यां न्यप्ययो, स्थाने उले। 

भचत्ति, ककअका (कन्यका ) अभिमजज पुज्ज्णकस्मो पुज्झजाह ॥ 

णो न: ।(४॥३८०६॥ पंश्चाच्या णकारस्य नो भवत्ति, 
गुनगनयुत्तों, गुनेन 

तदोस्तः '॥४॥३०७॥ पेशाच्यां तकारदकारयोस्तो 
भवति, तस्य, भगवता, पव्वती, सत, दस्य, मतनपरवसो, सतन, 
तामोतरो, पतेसो, वतनक, होतु, रमतु, तकारस्यापि तकार-- 
विधानम्‌ आदेशाल्तरवाध्नाथंम्‌, लेन पत्ताका वेतिसों, इत्याद्यपि 
सिद्ध भवत्ति ।; 


लो छः ॥४)३०८॥ पैज्ञाच्या लकारस्य छकारो 
भत्रति, सीछ कुछ जक सक्तिछ कमछ | 
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शघोः सः ॥४॥३०९॥ पैज्ञाच्यां शषो' सो भवति, 
श, सोभति, सोभन ससी, सक्‍्को संखो, (घ) विसमो किसानों, 
न कगचजादिपद्‌ शम्यन्तसूत्रोक्तम्‌ ॥४॥३२४।॥ इस्यस्यथ बाध- 
कस्य बाधनार्थोज्यं योग: ॥॥ 


हृदये यसय पः ॥४॥॥३१०॥। पैशाच्यां हृदयशव्दे यस्य 
पो भवति, हितपकं, क्रिपि किपि हितपके अत्थं चिन्तयमानी ॥। 

टोस्तुर्वा ॥४॥३११७ पैशाच्यां टोः स्थाने तुर्वा भवति, 
कुतुम्बक कुटुम्बक ॥॥ 

क्त्वस्तुनः ॥४॥३१२॥। पैशञ्माच्यां क्त्वाप्रत्ययस्य स्थाने 
तून इत्यादेशो भवति, गन्तुन, रच्तुन, हुसितुन, कढितृन, कधितुत्र ॥| 

द्ववत्थनों प्टवः ॥४॥३१३॥ पैशाच्यां प्ट्वा इत्यस्य 
स्‍्थाने द्वुत त्थून् इत्यादेंशी भवत", पूर्वेस्यापवाद:, नद्धन, नत्थून 
तद्धृत, तत्यून (नष्ट्वा हुष्ट्वा इत्यर्थ.) ॥ 

येस्‍्नष्टां रिय-सिच-सठाः क्वचित्‌ ॥४॥३ १४॥। 
पैजाच्या येस्‍्तष्टा स्थाने यथा संख्य रिय सिन सट इत्यादेशा: 
कंवचिद्‌ भवन्ति, भारया, भारिया, स्नातम्‌, सिनातं, कष्टम, 
कसटं, क्वचिदिति किम, सुज्जो, सुनुसा तिद्ठो ॥ 

क्यस्येय्य: ॥४डा।३१५॥ पंशाच्या क्‍्यप्रत्यय इथ्य 
इत्यादेशो -भवति, गिय्यते दिय्यते रमिय्यते पढिय्यते, ॥॥ 

कृगो डीरः ॥(४॥३ १६॥ पैजाच्यां कृग. परस्य क्यस्प 
स्थाने डीर इत्यादेशों भवति, पुतुमतसने सब्वस्स य्येव सम्मान 
कीरते ॥। 

याहआशादेद स्ति: ॥४॥३ १७॥ पैशाच्यां याहश इत्ये- 
वमादीना ह इत्यस्य स्थाने तिरित्यादेशों भ्रवति, यातिसो, 
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तातिसो केतिसों, एतिसों, भवातिसों, अज्ञातिसों युम्हातिसो 
अम्हातिसो ॥ 

इचेचः १६४७३ १८॥ पंणाच्याम्‌ इचेचो: स्थान तिर[+ 
देशों भवति, वसुआति, भोति, नेति, तैति, ॥ 

आत्तेइच (६४॥३१९७ पेशाच्यामकारात्परयो: इचेचो: 
स्थाने तेइ्चकारात्‌ तिश्चादेशो भवति, लछपते लपति, अच्छे 
अच्छति , गच्छते गच्छ ति, रमते रमति, आदिति किम्‌ होति नेति ॥॥ 

भविष्यत्येष्य एबं ॥४॥३२०॥ पैशाच्याम्‌ इचेचो: 
स्थाने भविष्यति एय्य एवं भवति, न तु स्तिः ॥| त॑ तद्धन 
चिंतित रज्ञा का एसा हुवेय्य ॥। 


बतो डसे्डातो डातु ॥४॥३२ १॥ पेंशाच्यामकारात्परस्य 
ड्सेडितो आतो भातु इत्यादेगी भवतः, ताव च तीए दूरातो 
य्येव तिटको, तुरातु, तुमातों तुमातु, मम्ातों ममातु ॥॥ 

तदिदमोष्टा नेन स्त्रियां तु नाए ॥(४॥३२२॥ 
पेशाच्यां तदिदमो* स्थाने टाप्रत्ययेन सह नेन इत्यादेशो भवत्ति, 
स्‍्त्रीलिडगें तु नाए इत्यादेशो भवति, तत्थ च नेत कतसिनानेन 
स्त्रियाम्‌, पूजितों च नाए पात्तग्गकुसुमप्पतानेन, टेति किम एवं 
चिन्तयतों भतो सो ताए समीप ॥॥ के 

शेष श्चोरसेनीवत्‌ ॥।४॥॥३२३॥ पैशाच्यां यदवतं ततो5- 

>) ग्यच्छेष पशाच्या शोरसेनीवत्‌ भवति ।। अध ससरीरो भयव॑ 

मकरधजो, एत्य परिव्यमन्तो हुवेय्य, एवं विधाए भगवतीए 
कघ तापतवेद्रगहन कं, एतिस अतिटुपुरव॑ महाधनं तद्धल । 
भयव यदि म॑ वर पयच्छति, राज च्‌ दाव लोक, ताव च तीए, 
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दूरातो य्येघ तिट्ठो सो आगच्छमानों राजा ॥ 

न कगचजादिषद हम्यस्तसुत्रोक्तस्‌ ॥४॥३२४॥ 
पैश्ञाच्यां कगचजतदपयवां प्रायो छक ॥१॥१७७।॥ इत्यारभ्य 
घटशमीशावसुधासप्तपर्णष्वादेश्छ: ॥१॥२६५।॥ इति यावद्यान्ि 
सूत्राणि तब॑दुकक्‍्तं कार्य तन्न भवति, मकरकेतू, सगरपुत्तवचर्णं, 
विजयसेनेत रूपित, मतन पाप आयुधं, तेवरो, एवमन्यसूताणा- 
मपि उदाहरणानि द्रष्टव्याति ॥ 


अथ चूलिका पेशाची 

चुलिकापेशाचिके तृतीयतुर्ययो राच्यद्वितीयों ४३ २५॥। 
चूलिकापशाचिके वर्गाणां तृतीयतुयंयो: स्थाने यथासंख्यम्‌ आद्य- 
हितीयों भवतः: (नगरम्‌) तकरं (मार्गणग:) मकक्‍कनो (गिरि- 
तटम्‌) किरितटम्‌” मेघः:' सेखो “्याध्य: वक्‍्खो “धर्म: खम्मो, 
'राजा' राचा” “जजेरम्‌” चच्चरं, “'जीमूतः चीमृतो, “निश्लरः 
निच्छरो झरझर: छच्छरो, तडागम्‌” तटाक, 'मण्डलूम्‌! मण्टलं 
'डमरूकः टमरुको, 'गाढम्‌' काठं “पण्ढ:” सण्ठो 'ढक्का' ठक्का 
मदन. मतनों कन्दर्प:! कन्तप्पो दामोदर.” तामोतरो, मधु- 
रम, मथुरं, बान्धव:, पन्थवो, 'धूली, थूली, 'बालक:, पालको 
'रभ्षस: रफसो “रम्भा” रम्फा, 'भगवती' फकवती, 'नियोजि- 
तम्‌, नियोचितं, क्वचिल्लाक्षिणकस्यापि पडिमा इत्यस्य स्थाने 
पटिमा, दाढा हत्यस्य स्थाने ताठा ॥ 


रस्य लो वा ॥४॥३२६॥ चूलिका प्रशाचिके रस्य 
स्थान लो वा भवति, ॥। 


( १७१ ) 


! पत्रमथ पनयप्पकुष्पितगोली-चलतलेग्ग-लग्ग-पतिविस्बं । 
तससु नखतप्पनेसुं एकातस तनुथलं लुद्ं १ 
_नच्चन्तस्स य लीछापातुक्खेचेव कम्पिता बसुथा । 
उच्छल्लन्ति समुद्दा सइला चिपतन्ति तं हल॑ नमथ ॥ 

नादियुज्योरन्येषाम्‌ ४॥३२७॥ चूलिकापैशाचिके5पि 
अन्येषामाचार्याणां मतेन तृतीयतुर्ययो रादो चर्तेमानयोर्यूजि धातो 
च आाद्यद्वितीयी व भ्वत: ॥ 'ग्तिः गती ध्यर्म: घम्मो, 
'जीमूतः जीमूतो, 'झझेर: झच्छरो, 'डमरुक:' डमरुको, 'ढक्का' 
ढवका, “दांमोदरः द्वामोत्रो ववाकरूक: बाकृूको भगवती, 
भकवती, “नियोजितम्‌” नियोजित ॥ 

शी प्रागवत्‌ ॥४॥३२८॥ चूलिकापैशाचिके तृतीय- 
तुर्ययो रित्यादि यदुक्तं ततोज्न्यच्छेष॑ प्राकततनपेशाचिकवत्‌ भवति | 


तकरं मक्‍कनो अनयोरनों णत्वं न भवति, णस्य च्‌ नत्व॑ स्यात्‌ 
एवमन्यदपि ॥ 


अथ अपप्रशभाषा ॥ 

स्व॒राणां स्व॒रा प्रायोब्पनञ्जंशे ॥॥४॥३२९॥ अपक्चंशे 
स्वराणां स्थाने प्राय. स्व॒रा भवन्ति, कज्चु काच्च, वेण बीण, 
7ह बाहा बाहु, पट्टि पिद्दि पुद्धि, तणु दिणु तुणु, सुकिदु सुकियो 
भुकदु, किन्नओ किलिन्नओ, लिह छीह जफिएड 327. _ ये एशरे गोरि, आय गज़रि गोरि, प्रायो 

१ प्रणमथ प्रणयप्रकु 

इशसु नखदपंणेष्वेकादशतनूघर रुद्टमू ॥१॥ 

२ नृत्यतस्च लोलूया पादोस्क्षेपण कम्पिता सुधा । 
5च्छलन्ति समुद्रा, शैल्ा निपतन्ति ते हर चमथ ॥२॥ 


कर । 


( १७३ ) 


प्रहणाद्यस्य-अपश्रंश विशेषो वक्ष्यते तस्यथापि क्वचित्याक्ृतवत्‌ 
शोरसेनीवच्च कार्य भवति, ॥। 
स्थादों दीघेहस्वी ॥४॥३३०॥ अपप्रशे नाम्नो$- 
न््यस्वरस्य दीघंह्वस्दी स्थादो प्रायो भवतः ॥ 
* होल्‍ला सामला धण चस्पा वण्णी, 
नाई सुवण्णरेह कसबद्गइ दिण्णी, 
आमन्‍्त््ये ॥ 
रेहोला शइं तहुं बरिया मा कुरु दीहा साणु, 
निहुए गसिही शत्तडी दडबड होइ विहाणु ॥ 
स्त्रियाम्‌ ॥ 
रविद्वीए यह सणिय तुहं मा छुछ वंकी दिट्ठि, 
पुत्ति सकण्णी भल्लि जियें सारइ हिआइ पइट्टि ॥ 
जसि ॥ 
१४४३ ति घोड़ा एहू थली एड ति निसिआ खर्ग ॥ 
एत्थु मुणी सिर जाणीअइ जो नवि वालइ वर्ग ॥ 
एवं विभत्त्वबन्तरेष्वपि उदाहायेम्‌ ॥। 
स्पम्तनो रस्पोत्‌ ॥॥४॥३३ १॥॥ अपभ्रंशे अकारस्य स्यमो: 
प्रयो. उकारो भवति, ॥। 


नायक श्यामरू प्रिया चम्पावर्णा, यथा सुवर्ण रेखा कपपट्टके दत्ता ॥ 
२ नायक ? मया त्व वारितों मा कुरु दीर्घ मानम्‌ | तनिद्रया य्मिष्यति 
रात्रि', जीघ्र भवति प्रभातम्‌ ॥ ३ पुत्रिके? मया भणिता त्व मा कुरु वक्रा 
इृष्टिम्‌, पुत्रि ? सद्रार्णाभल्लियंथा मारवति हृदये प्रविप्टा ॥ ४ एते ते 
घोटका ए॒पा स्थली, एते, ते निश्चिता. खज्धा , अब मनुष्यत्वं ज्ञायते यो 
नापि घालयति वल्गाम्‌ ॥ 


( १७३ ) 


! दहुमुह भुवण भयंकर तोसिअ 
संकरु णिग्गड रहुवरि चंडिजउ 0 
चउ मुह छंमुहु झ्ाइवि एक्कहि 
लाइवि णावइ दइदें घडिअड ७ े 
सौ पंस्पोद्ा (१४॥३३२७४ अपप्रंशे पुल्लिडगे वर्तमा- 
नस्य नास्तोउकारस्य सौ परे ओकारो वा भवत्ति, ॥ 
२अगलिह नेह निवद्टाहं जोअण लषजुवि जाउ 0 
वरिससएण दि जो मसिलइ सहि सोवखहूं सो ठाउ 0 
पुंसीति किम, ।। 


३ अर्डट्गह अदुगु न मिलिउड हलि अहरें अहरु न पत्तु ५ 
पिञ्न जोअन्तिहे मृहकमल एम्बइ सुरठ समत्तु ॥॥ 
एट्टि ७४४३३३॥ भपन्नंशे अकारस्य टायाम्‌ एकारो भवति, ॥ 

१जे घहु दिग्णा दिअहुडा दइएणं पथयसन्तेण ७ 
ताण गणन्तिएु अहुगुलिउ जज्जरिआउ नहेण ॥ 


हिन्ेच्च (४॥३३४॥ अपभध्रंशे अकारस्य डिन्ना सह 
इकार एकारइच भवति, ॥ 


*5सायरु उप्परि तणु घरइ तलि धल्‍लई रयणाई ॥॥ 


१ दशमुखो भुवतभयद्धूरस्तो-पितशद्धूरो निर्मेतो रथवरे रथोपरि आसुह 
चटित , चतुर्मुख॒ पण्मु्ख ध्यात्वैकस्मिल्लेंगित्वा ज्ञायते दैवेन घटितः॥ 

२ अगलितस्नेहनिवृत्ताना योजनऊक्षमपि यातु (यात्वा) ॥ वर्षशत्तेनापि 
यो मिलूति सखि ? सौख्यानां स स्थानम्‌ ॥ ३ अड्गैरडंग न मिलित सखि? 
अधरेणाञी्धर न प्राप्तम्‌, प्रियस्य पश्यन्त्या मुखकमलमेवमेव सुरत समा-- 
प्तम्‌ ॥ ४ ॥ ये मम्॒ दत्ता दिवसा दब्षितेत प्रवसता, तान्‌ गणयन्त्या अड्गुल्यो 


है चल ॥ ५ सागर उपरि तृण धरति तले क्षिपति रत्तानि, स्वामी 
सुभृत्यमपि परिहरति समानयति खलूान्‌ ॥ 


( १७४ ) 


सामि सुभिच्चु वि परिहरइ सम्माणेद खलाईं ॥ 
तले घललइ ।। 
भिस्पेद्दा ॥४॥३३५॥ अपभ्रशें अकारस्य भिसि परे 
एकारो वा भवति, || 
! गुणहिं न संपईह कित्ति पर फल लिहिआ भुञ्जन्ति॥ 
केसरि न लह॒इ बोडिअधि गय लवखेंहि घेष्पन्ति ॥॥ 
ड्सेहेह्‌ ॥४॥॥३३६॥। अस्तेति पञचम्यन्तं विपरिणस्यते ॥। 
अपभ्रंशे अकारात्परस्य ड्सेहेंहु इत्यादेशो भवतः, ॥ 
*बच्छहे गिण्हह फलइं जणु कड॒पलल्‍लव वज्जेंद ॥ 
तो वि महद् मु सुअणु जिदें ते उच्चढुगि धरेद ॥ 
वच्छहु गिण्हइ ॥। 
भ्यसो हुं ॥४॥३३७॥ अपन्नंशे अकारात्पररय भ्यसः 
पञुचमी वहुवचनस्य हुं इत्यादेशों भवतति ॥ 
१टसड़ाणें पडिंउ खल्‌ अप्पणु जणु सारेइ ॥ 
जिह गिरिसिड्गहुं पडिअ तिल अज्ञु थि चुरु करेइ ॥ 
डसः सुहोस्तवः ।॥४॥३३८॥ अपभ्रशें अकारात्परस्य 
उप: स्थाने सु हो स्पघु इति त्रय आदेशा भवन्ति, ॥। 
४जो गुण योदइ अप्पणा पयडा करदइ परस्सु ॥ 

ह गुण सम्पद कीत्तिः पर फलानि लिखितानि भुड्जन्ति, केसरी न 
लभते कपर्दिकामपि गजा लक्षे्यृद्यन्ते ॥ २ वृक्षाद्‌ गृहणाति फलछानि जनों 
कटुपलल्‍लवान्‌ वर्जयति, ततोर्शप महाद्रुम सुजन इच तान्‌ उत्सड्गें घरति ॥॥ 
३ दूरोड्ीनेन पतित खल आत्मानव जत॑ मारयति, यथा गिरिश्रुड्गेम्यः 


पतिता शिला (खम्‌) अन्यमपि चूर्गीकरोति ॥ ४ यो गुणान्‌ गोपयति 
जात्पन. प्रकटीक रोति परस्य, तस्याहूं कलियुगे दुले भस्य वि क्रिये सुजनस्य ॥ 


( (७५ ) 


तसु हुईं फलिजुणि दुल्लह॒हो बलि किज्जर्ं सुअणस्सु ७ 
आमों हूं ॥४॥३३९॥ अपम्रंशें अकारातररस्थ जामो 
हम्‌ इत्यादेशों भवति, ॥ 
१ तणहूं तइज्जी भडगि नवि तें अवडयडि वसन्ति ७ 
अह्‌ जणु रूग्गि वि उत्तरइ जह सह सईं सज्जन्ति ५ ह 
हुं चेदुद्भ्याम्‌ ॥॥४॥३४०॥ अपश्रशे इकारोकाराध्यां 
परस्यामो हुं हूं च इत्यादेशों भवतः 
२६इवु घडावइ वणि तरुहुँ सठणिहं पकक फलाईं 0 
सो वरि सुक्खु पहद्ुणवि कर्ण्णह खल वयणाई 0 
प्रायोधिकारात्ववचित्सुपो४पि हुं ७ 
'._वघवल विसुरइ सामिअहो गरआ भरु पिकखेवि ७ 
हुउं कि न जुत्तउ दुहुं दिर्सिहि खण्डइं दोण्णि करेवि।॥। 
डसिम्यसूडीनां है हुँ हम: 0४॥३४१५॥ अपक्रशे 
इदुदुभ्यां परेषां डसिभ्यसूडि इत्येतेषां यथासर्यं हे हुं हि इत्येते 
ब्रय आदेशा: भवन्ति, डसेहें 
१ग्रिरिहे सिलायल तरुहे फलु घेप्पह नीसावज्भु ॥ 
घरु सेल्लेप्पिणु साणुसहं तो वि न रुच्च्‌इ रच्ु ॥ 
भ्यसो हुं ॥ 


१ तृणाना तृतीया भड्गी नापि तेच अवटतटें वसन्ति, अथ जनों रूगिं- 

न त्वापि उतरति अथ सह स्वय मज्जन्ति ॥ २ देव घटयति वने तरूणा शकु- 
तीनों पकक्‍वफलानि, तद्‌ वर सुख प्रविष्ट नापि कर्णयो. खलवचनानि ॥ ३ 
धवलो विपीदति स्वामिनों गुरुभार प्रेक्ष्य ॥ अह कि न योजितों दयोदिशों: 
सण्डयित्वा द्वी क्ृत्वा ॥ ४ गिरे शिलातल तरो. फल गृहणाति नि.सामान्य: 

गृह सुकत्वा मनुष्येम्यस्ततोषपि तल रोचत्ते5रण्यम ॥॥ हि 


( १७६ ) 


१ तरुहु वि वब्वछ फल सृणि वि परिहुणु अशणु लहन्ति ॥ 
सामिहुं एचिउ अर्गलउं आयद भिच्चु यूहन्ति ॥ 
डहि, "अह विरकूपह्माठ जि कलिहि धम्म्‌ ॥ 

आद्रो णानुस्वारों ॥४॥३४२॥ अपभ्रशे अकारात्यरस्य 
टावचनस्य णानुस्वारावादेशो भवत:, + दइएं पवसन्तेण ॥। 

ऐं चेदुतः (४॥३४३॥ अपश्रशे इकारोकाराश्या परस्य 
टावचनस्थ एँ चकारात्‌ णानुस्वारो च भवन्ति, एँ 

श्ञग्गिएं उप्हड होइ जगु वारिएं सीअल्‌ तेवें ॥ 
जो पुणु अग्गि सीयछा तसु उण्हत्तणु केवे ॥ 
णानुस्वारो ॥॥ 
5विष्पिम्त आरउ जइ बि पिउ तो वि त॑ आणाहि भज्जु ॥। 
अग्गिण दड़ढा जइवि घर तो तें अ्य कज्जु ॥। 

एवमुकारादयि उदाहायम्‌ ।। 

स्पम्‌ जस शर्सा लुक ॥४॥३४४।॥ अपक्रशे सि अम्‌ 
जस शस इत्येतेपां छोपो भ्वत्ति, एड ते घोड़ा एह थलि, 
इत्यादि अत्र स्यमृजसा लछोप. ॥। 
रजियें जिदें वंक्तित लोअणह णिरु सामलि सिबखेइ ॥ 

ह तरुभ्योजपि बल्कछ फ़छ मुनयोअप परिधानमशन छभन्ते, स्वामिभ्य 

इयदधिकमादर भृत्या गृहणन्ति ॥ २ गय बिरलूप्रभाव एव कलो धर्म ॥ ३ 
दयितेन प्रवसता ॥ ४ अग्निनोग्ण भवति जगदू वारिणा शीतल तथैव, य. 
पुनरग्निनापि शीतलस्तस्पोष्णत्व कवम्‌ ।। ५ विप्रियकारकों बच्चपि प्रियस्त- 
थापि तमानय आर्च्ये ?, अग्विना दग्थ यद्यवि गृह ततोडपि तेनाग्विता 


कार्यम्‌ू ॥ ६ यथा यथा वक्ाव लोचनावा निश्चित श्यामछा शिक्षते, तथा 
तथा मनन्‍्मयो निजशरानू खरप्रस्तरे तीक्शयति ॥॥ 


( १७७ )) 


तिर्बे ते बस्सहु निअसरा] बरपत्थरि तिदखेइ ॥ 
अत्र स्थमुशरसां लोप: ॥| 

पष्ठयाः ॥४॥३४ण॥  अपप्रशें पप्ठया विभकत्या. 
प्रायो लक भवति, ॥ 

१ संगरसर्णह जु बण्णिअइ देवखु अस्हारा कन्तु ॥ 

अद्रूसह चत्तडकुसहं गय कुम्भ दारेन्तु ॥ 
पृथग्‌ योगो लक्ष्यानुसारा्थे: ॥। 

आमनन्‍्च्ये जसो हो: ॥४७३४६४७ अपभप्रंशे आमस्त्येथ्ये 


वर्तमानाज्ञास्त: परस्य जसो हो इत्यादेशों मवति, लोपापवादः, 
भ्तरुणिहों मुणिउ मईं करहुं म अप्पहो घाउ ॥। 


भिस्सुपोहिम्‌ 0४७३४७४७ अपश्रणे भिस्मुपो: स्थाने 
हि इत्यादेशों भवति, गुर्णाहि न संपइ क्ित्ति पर, सुपू, “भाई- 
रहि जियें भारइ मग्गेहि तिहिंपि पयट्टइ ॥| 

स्त्रियां जन्शसोर्दोत्‌ "४५३४८ अपप्रशे स्त्रियां 
वत्तंमाताज्नाम्त. परस्य जसः शसइच प्रत्येकमुदोती आदेशोौ 
भवत: ॥ लोपापवादी, 'जस:' अंगुलिउ जज्जरियाओं नहेण, 


शस., सुन्दरसव्ब॒हंगाउ विह्नसिणीको, पेच्छन्ताण ।। वचनभेदान्न 
यथासख्यम्‌ ॥ 


द ए (४॥३४९॥ अपभ्रणे स्त्रिया बतंमानान्चाम्नः 


१ सगरणतेपु यो वर्ण्यते पश्थ मदीय कान्तम्‌ ।! क्षतिप्रत्ताना स्क्‍्ताइःक- 
शानां गजाना करुम्भान्‌ दारयन्तम्‌ ॥ २ हे तरुण्य* ज्ञात्वा मा कुरुत मा 


आत्मनों घातम्‌ ॥ ह भागीरथी यथा भारते मार्गेपु त्रिष्वपि प्रवर्सते ॥ 
४ युन्दरसर्वाहूगित्यों विछासिन्य: पश्यतामु ॥ 


( ६७८ ) 


परस्याष्टाया: स्थाने ए इत्यादेशों भवति ॥। 


?निअ भुह करहि वि सुद्ध कर अन्धारद पडिपेक्खइ॥। 
ससिमण्डलचन्दिनए पुणु काइईं न दूरे देकखइ ॥ 
२जहि मरगयकन्तिए संवलिअं ॥ 
ड्सड्स्योह ॥॥४॥३५०॥ अपभ्रंशे स्त्रियां वत्तेमाना- 
न्वाम्न: परयोडंसूडसि इत्येतयोहें इत्यादेशों भवति, डसः, ॥! 

३ तुच्छमज्ञझहे तुच्छ जस्पिरहे ॥॥ 
तुच्छच्छरोमादलिहे तुच्छराय तुच्छयरहासहे ॥। 
पिअ वयणु अलहन्तिअहे तुच्छकायवश्मह निवासहे ॥ 

8अच्वु जु तुच्छठं तहे धणहे त॑ अबखणहे न जाइ ॥ 
कटरि थणंतरु मुद्धडहे जें मणुविच्चि ण साइ ॥। 

ड्से:, ॥। 

5१ फोडेन्ति जे हियड॒उं अप्पण्ं ताहं पराई कण घण। 
रक्खेज्जहुँ लोअहो अप्पणा बालहे जाया विसम थण॥। 
भ्यस्तमोहुं: ॥॥४॥३५ १॥॥ अपभ्रंशे स्त्रियां वर्तमानान्नाम्त: 

परस्य भ्यस आमइ्च हु इत्यादेशों भवति ॥ 

१ लिजमुखकररपि मुख्या करम्‌ अन्धकारे प्रतिप्रेक्षते ॥ शणिमण्डल 
चन्द्रिकया पुन कथ न दूरे पश्यति ॥ २ यथा मरकतकान्त्या सवल्तिम्‌ ॥ 
३ तुच्छमष्यायास्तुच्छजल्पनशीलायास्तुच्छाच्छरोमावल्यास्तुच्छरागतुच्छतर- 
हासाया. प्रियवचनम्‌ अलभमानायास्तुच्छकायमन्मथनिवासाया ॥ १॥ ४ 
अन्यद्यत्तुच्छ तस्या नायिकायास्तदाख्यातु न यात्याइचर्य | स्तनानतर मुग्वाया 


येन मनोवत्म॑नि न माति ॥२॥ युग्मम्‌ ॥। ५ स्फोटयन्तो यो हृदयमात्मीय तयो - 
परकीया का घृणा॥ रक्षत लोका! आत्मान वालाया जातो विपमौ स्तनों ॥ 


( १७९) 


! झहला हुआ जु मारिजा बहिणि महारा करतु । 
लड्जेज्जं तु व्यंसिअहु जद भग्गा घर एस्तु ॥ 
वयस्याध्यों वयास्यानां वेत्यथ्थ: 0 
डहि "४ड॥३५२७ अपभ्रंशे स्थ्ियां वर्तमावान्नास्त: 
प्रस्य डे: सप्तम्येकवचनस्य हि इत्यादेशो भवति ॥ 
रवायसु उड्डाबस्तिअए पिछ दिद्ड सहसत्ति । 
अद्धा वलूया महिहि गय अद्धा फुट्ट तडत्ति ॥ 


वलीबे जर्शसोरि ११४॥।३५३७ अपन्नंशे क्लीबे वर्ते- 
मानान्नाम्त: परयो: जरशसो: इम्‌ इत्यादेशों भवति ॥ 
३२कम्तलईं मेलववि अलिउलई करिगण्डाई महन्ति ७ 
असुलहभेच्छण जाहं भलि ते णवि दूर गणल्ति ॥ 
कान्तस्थात उं स्थभो: (४४७३५४॥ अपन्रशें क्‍लीबे 
वतेमासस्य ककारान्तस्प नाम्नो योपकारस्तस्य स्थमो: परयो: उं 
इत्यादेशो भवति, अन्नु जु तुच्छठं तहे धणहे ॥। 
3 भग्गं देक्खिवि निभ्यवल बल पसरिअर्ं परस्सु । 
उस्म्िल्लइ ससिरेह जिद करि करवालु पियस्सु ॥ 
सवदिब्सेहाँ 0४३५० ॥ अपन्नंशे सर्वादिरकारान्तात्‌ 
१ भव्य भूत यन्मारितों भगिनि | मदीय- कान्तः, लज्जेय तु वयस्याभ्यो 
यदि भरतनो गृहमैष्यत्‌ | २ वायसमुड्टाययन्त्या प्रियो हृष्ट सहसेति, मर्द 
वलयाना मद्या गता बढ्ध स्कुद्ठ तडदिति, तडदिति कृत्वा स्फुटित इत्यर्थ ॥ 


हे कमलाति मृक्‍त्वा अलिकुलानि करिगण्डाति काक्षन्ति, असुलभप्रेषणं गरेषा 


कंदाग्रहस्ते नापि दूर गणयन्ति ॥ ४ भग्नकं हृष्ट्वा निजबल बल प्रसतक 
पर॒स्य ॥ शोभते शशिरेखा यथा करे करवाल प्रियस्थ ॥| हु 





( १८० ) 


प्रस्य इसे: हां इत्यादेशो भवति, *जहा होन्‍तउ आगदो, 
रेतहां होन्तउ आगदो, कहा होन्‍्तउ आभओ, ॥। 
किमो डिहे वा ॥४॥३५६॥! अपभश्रंशे किमोउकारा- 
न्तात्‌ परस्य इस्तेडिहे इत्यादेशो वा भवति ॥ 
१जइ तहो तुट्टट नेहडा सं सहुँ लबि तिलूतार । 
त॑ किहे बहकेहि लोअर्णेहि जोइज्जउं सपवार ॥॥ 
डहि ॥४॥३५७॥ अपभ्रणे सवदिरकारान्तात्‌ परस्य 
हे: सप्तम्पेकवचनस्य हिम इत्यादेशों भवति | *जहि कप्पिज्जइ 
सरिण सह छिज्जइ खग्गिण खग्गू । तहिं तेहदइ भड घड निवहि 
कन्तु पयासइ मग्गु ॥१॥ 
६एवक्काह अविखाह सावणु अन्नहि भद्दववउ । 
माहुउ महिअल सत्थरि गण्डत्थले सरउ ॥ 
>अडर्गाह गिम्हु सुहच्छी तिलवणि सग्गसिर। 
तहे मुद्धहे सुहपडुडइ आवासिड सिसिरु॥ 
८हिअडा फुट्टि सडत्ति करि कालवखेतें काईं । 
देवखउ हयदिद्धि काह ठबद पईू दिणु दुदखसयाईं ।॥ 
१ यस्माद्‌ भवान्नागत. ॥ २ तस्माद्‌ भवाजन्नागत. | रे कस्माद्‌ भवा- 
न्ञागत ॥ ४ यदि तब न्रुटितः स्तेहों मया सह नापि तिरूतार ! तत्कस्मात्‌ 
वक्रलोचने विलोक्यते शतवारम्‌ ॥ ५ यत्र करत्यंते शरेण शरब्छियते खड्गेन 
खडय । तत्र ताहशे (स्थाने) भटयटनिवहे कानन्‍त प्रकाणयत्ति मार्मम्‌ ॥ 
६ एकस्मिन्नक्षिणि श्रावणोड्न्यस्मिन भाद्रपद । माधवों महितलद्धस्टरे 


गण्डस्थले शरत्‌ ॥ ७ अडगेप्‌ यीप्म सुखासिका तिलवने मार्यग्री् ॥ तस्या 
मुखाया. मुखपड्कजे आवासित गशिशिर. ॥ युग्मम्‌ ॥। ८ है हृदय स्फुट 


जटडिति छृत्वा कालाक्षेपेच किम्‌ ॥ पश्यामि हतविधि कुत्र स्थापयति मया 
विदा दु खशतानि ॥॥ 


( १८१ ) 


यर्त्तात्कभ्यों डसो डासुर्ने वा ॥४॥३५८॥ अपभ्नंश 
यत्तत्किम्‌ इत्येतेम्यो5कारान्तेम्य. परस्य डसो डासु इत्यादेशो वा 
भव॒ति । “कनन्‍्तु महारउ हलि सहिए निच्छईं रूसइ जासु । 
अरत्यिहि सत्यिहिं हत्थिहि वि ठाउ वि फेडइ तासु ॥१॥ *जीविउ 
कासु न वल्‍लहउ धणु पुणु कासु न इट्ठु । दोण्णि वि अवसर- 
निवडि-आईं तिणसम गणइ विसिठ्टु ॥१॥ 

स्त्रियां डहे ॥४॥३५९॥ अपभ्नंशे स्त्रीलिडःगे वर्तेमा- 
नेभ्यो यत्तत्किम्य: परस्य डसो डहे इत्यादेशो वा भवति। *जहें 
केरउ, “तहे केरठड, "कहे केरउ ॥ 

यत्तदः: स्थमोश्य ज्र॑ ॥४॥३६०१७ अपभप्रंशे यत्तदो 
स्थाने स्यथोः परयोयेथासंख्य श्र त्र॑ इत्यादेशां वा भवत 
? प्रदगाणि चिद्ठ॒ुदि ताहु श्रु न्न॑ रणि करदि न भ्रन्त्रि, पक्षे, त॑ 
>बोल्लिआअइ जू निव्वहइ ॥ 

इृदस इसुः क्‍्लीबे ॥४॥३६१॥ अपभ्रशे नपुसकलिडग 
वर्तेमानस्य इदम स्थमो परयो: इम्‌ इत्यादेशों भवति। “इमु 
कुल, तुह तणउं, इम कुल देवख ॥ 

एतदः स्न्नीपुंक्लोब एह एहो एहु ॥४॥३६२॥ अप 
श्रणे स्त्रियां पुसि नपुप्तके वतेमातस्यथ एतद स्थाने स्थमो पर- 


१ कान्‍तो मदीयों हे ! सखि | निरचयेन रुष्पति यस्थ। अर्य शस्त्र 


हस्त रपि स्वानमपि स्फोटयति तस्य ॥ २ जीवित कस्य न वलल्‍लभ घन पुन: 
कस्य नेष्टम्‌, हेज्प्पवसरपतिते तृणसमभे गणयति विशिष्ट. ॥ ३ यस्या सम्बन्धी 
॥ ४ तसया सम्बन्धी ॥ ५ कस्या सम्बन्धी ॥ ६ प्राइगणे तिष्ठति नाथो 
य स रणें करोति न भ्रान्ति ॥ ७ तत्कथ्यते यन्निवहियते ॥ ८ इद कुछ, 
त॒व सम्बन्धि, इद कुल पदय ॥ 


( १८२ ) 


प्ोयंथासंस्यम्‌ एह एहो एहु इत्यादेशा भवन्ति, एह कुमारी, 
एहो नह, एहु मणोरह ठाणु ॥ एहुउ वढ चिन्तन्ताह पच्छई 
होइ विहाणु ॥१॥ 

एडजइशसो: ॥४॥३६३॥ अपश्रंशे एतदो जश्शसोः 
परयो: एइ इत्यादेशों भवति | एइ ति घोडा एह थलि,एइ पेच्छ ॥ 

अदस ओइ ॥४॥३६४।॥ अपश्रशे अदसःस्थाने जश्शसों' 

परयो: गोइ इत्यादेशों भवति। *जइ पुच्छह घर वहाई तो व- 
डा घर ओइ ॥ विहलिअजणअब्भुद्धरणु कन्तु कुडीरइ जोइ ॥| 
१॥ अमूत्ति वर्तेन्ते पृ-्छ वा ॥॥ 

इृदस आयः ॥४॥३६५॥ अपश्रंश इदम्‌शब्दस्य स्यादो 
आय इच्यादेशों भवति। आयईं लोअहो लोअणइ जाई सरइं न 
भन्ति ॥ अप्पिए दिदुइ मकुलि अहि पिए दिद्वुई विहसन्ति ॥ १॥। 
४ोसउ म सोसउ च्चिअआ उअही वडवानलस्थ कि तेण ॥ ज॑ 
जलड जले जलूणो आएण वि कि न पज्जत्त॑ ॥२॥ "“आयहो 
दइढमलेवरहो ज॑वाहिउ ते सार ॥ जइ उठ्ब्भइ तो कुहइ 
अह डज्ञझइ तो छाए ॥३॥ 


१ एपा कुमारी, एप नर', एनन्मनोरयस्थानम्‌ ॥ एतन्मूर्खाणा 
चिन्तयतां पश्चाद्‌ भवति प्रभातम्‌ ॥ २ यदि पृच्छत वृहन्ति गृहाणि ततों 
वृहन्ति यृहाण्यपूनि ॥ विह्ललित्जवाध्युद्धरण कान्‍्त कुटीरके पश्य ॥॥ 
३ इमानि लोकस्य छोचनानि जाति स्मरन्ति न म्रान्ति ॥ अप्रिये दृष्ठे . 
मुकुलितन्ति श्रियें हृष्डे विकसच्ति ॥ ४ शुप्पत्रु मा शुष्यतु निश्वयेनोडधियन- 
डवानलूस्य कि तेव ॥ यज्ज्वलति जले ज्वड्नोब्वेनापि कि ने पर्य्या 


प्तम्‌॥ ५ अस्य दग्धकलेवरस्य यद्याहित तत्सारम्‌ ॥ यचाच्छायते तदा 
कुथ्यति अथ दह्मते तदा क्षार: ॥ 


जौ 


( १८३ ] 


सर्वेस्‍्थ साहो वा ॥४॥३६६॥ अपभ्रंशे स्वशब्दस्य॑ 
साह इत्यादेशों वा भवति। १साहुवि लोउ तडप्फडइ वद्धत्तणहो 
तणेण ॥ वहुप्पणु परिपाविअइ ह॒त्थि मोक्‍्कलडेण ॥ १॥। 
पक्षे सब्बु वि ॥ 

किस: काइईं कवणों वा 0४४३६७॥ अपभ्रंशे किम: 
स्थानें काईं कवण इत्यादेशो वा भवतः ।॥| जइ न सु जावइई 
बूइ घरु काईं अहोमुहु तुज्मु ॥ वयणु जू खण्डड तड सहि एसो 
पिउ होइन मज्यु 0॥१॥ पाई न दूरे देकखइ फोडिन्त जे 
हिअडऊं अप्पणउं ताहं पराई कवण घण ॥ रकक्‍्खेज्जहु लोअहो 
अप्पणा बालहे जाया विसम थण ॥२॥ “सुपुरिस कड्गृहें अणु- 
हराहं भणकज्जे कवर्णण ॥ जिव॑ँ जिवें वड्ुत्तणु लहहि तिवोँ 
तिवें णबहि सिरेण ॥३॥ पक्षे ॥ "जइ स सणेहि तो मुइअ 
अह जीवइ निन्नेह ॥ बिहि वि पयारेंहि गइअ घण कि गज्जहि 
खल मेह ॥॥४।। 


युष्सद: सो तुहं ॥४॥॥३६८॥ अपश्रशे युष्मदः सो परे 





१ सर्वोष्पि लोक आकुलीभवति महत्त्वस्याथंम्‌ । महत्त्व परिप्राप्यते 
हस्तेन मुक्तेन ॥ २ यदि न स आगच्छति दूति | गृह कि अधोमूृख तव ॥ 
वचन यः खण्डयति तव सखि ! एप प्रियो भवति न मम ॥ ३ किन दूरे 
पर्यति ॥ ४ सुपुरुषा कज्थो (धान्यविश्ेप ) रनुहरन्ति भण कार्येग केन ।॥ 
यथा यथा वृद्धत्व छभन्ते तथा तथा नमन्ति शिरसा॥ [५ यदि सा 


सस्तेहा तदा मृता अथ जीवति नि स्‍्नेहा ॥ द्वाभ्या अपि प्रकाराभ्या 
ग़तिका प्रिया कि गर्जति खल मेघ ! ॥ 


(१८४) 
पुहँ इत्यादेशों भवति। 'भमरु मा रुणशझुणि रण्डई सा दिसिं 
जोइ म रोइ। सा मालइ देसन्तरिअ जसु तुहु मरहि विओइ ॥१।। 

जदशसोस्तुम्हे ठुल्हइं ॥४॥॥३६९॥ अपभ्रंशे युष्मदो 
जसि शसि च प्रत्येक तुम्हे तुम्हइ इत्यादेशा भवत.॥ तुम्हे 
तुम्हईं जाणह, तुम्हे तुम्हइ पेच्छइ,वचन भेदो यथासख्या निवृत्त्यर्थे:। 

टाड्यमा पईं तई ॥४४१३७०॥ अपभ्रंशे युष्मद. टा 
छि अम्‌ इत्येते. सह पईं तइ इत्यादेशों भवत,. । ठा, पई 
३ सक्‍काहं वि वरतरु फिट्टइ पत्तत्तणं व पत्ताणं । तुहुं पुणु 
छाया जइ होज्ज कहवि ता तेहि पत्तेहि ॥१॥। “ महु हिअउ 
तइ ताए तुहु सवि अन्ने वि नडिज्जइ । पिअ काइ करउ हउ 
काइ तुहु मच्छे मच्छू गिलिज्जइ ॥२॥ डिसा । *पईं मइ बेंहिं 
वि रणगरयहि को जयसिरि तक्‍्केइ ॥ केसहि लेप्पिणु जमघरिणि 
भण सुहु को थकक्‍्केड ।।३॥ एव तइ ॥ अमा ॥ * पइ मेल्ल- 
न्तिहे महु मरणु मइ मेल्लन्तहो तुज्ञु | सारस जसु जो वेग्गला 
सोचि कृदनन्‍्तहो सज्झू ॥४॥ एवं तइ | 


१ श्रमर | मा रुणझुणि (शब्दकुरु) अरण्ये ता दिशा विलोक्य मा रुदिहि। 
सा मालती देशान्तरिता यस्थास्त्व ज्रियसे वियोगे ॥| २ यूय जानीत,युष्मान्‌ 
पद्यतु ॥ हे त्वया मुक्ताना वरतरों ! फिट्ठुई ( याति ) पत्रत्व न पत्रा- 
णाम्‌ । तव पुनरछायायद्यभविष्यत्‌ कयमपि तावत्‌ तैः पत्र ॥ ४ मम हृदय 
त्ववा तया ल्व साध्प्यन्येतापषि नट्यते। प्रिय ! कि करोम्य5्ह कि त्व 
भत्स्येत मत्स्यों गिल्यते ॥। ५ त्वयिप्रयि दृयोरपि रणगतयों को जयश्रिय 
तकेयति ॥। देशर्गृहीत्वा यमगृहिणी भण सुख कस्तिष्ठति ॥ ६ त्वा मुझच- 


नया समर मरण मा मुज््चतस्तव ॥। सारस ! यस्य यो दूरे सोडपि कृता- 
न्तस्य साध्यः ॥ 
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जे गया पहिय पराया केवि | अवस न सुअहि सुअच्छि्अाह जिवे 
अम्हई तिवँ तेवि ॥२॥। अम्हे देवखइ, अम्हुईं देवखइ, बचनभेदो 
यथास रुया निवत्त्यंथें: ।। 

टाड्यमा मई ॥४॥३७७॥ अपभ्रंशे अस्मद: टा डिः 
अम्‌ दृत्येतं: सह मइं इत्यादेशों भवति | टा' मई जाणिउं 
पिंअ विरहिअहं कवि धर होइ विआलि । णवर मिअडकु वि 
तिह तवइ जिह दिणयरु खयगालि ॥१॥ डिन्ना, पईं मईं बेहिपि 
रणगर्याह, अमा, मइं मेल्लन्तहो तुज्ञू ॥॥ 

अस्हे हिभिसा ।४॥३७८॥ अपभश्रंशे अस्मदो भिस्ता सह 
अम्हेंहि इत्यादेशों भवति । तुम्हेंहि अम्हेहि ज किअउ ॥। ' 

महु सज़्झू उसिडस्म्याम्‌ ।॥४॥३७९॥ अपभश्रशे अस्मदो 
डइसिना डसा च सह प्रत्येक महु मज्ञु इत्यादेशों भवतः । महु 
'होन्तउ गदों मज्ञ्ु होन्तउ गद्रो, डसा, 'महु कन्तहों बे दोसडा 
हेललि म झंखहि आल । दे तहो हउ पर उन्बररिआ जुज्झन्तहो 
करवालू ९0। जइ भग्गा पारक्कडा तो सहि मज्ञझू पिएण। 
अह भग्गा अम्ह॒ह तणा तो ते मारिअडेंग ॥२ । 

अम्हहू भ्यत्ाम्‌ भ्याम्‌ ॥४॥३८०।॥। अपश्रशे अस्मदो 
भ्यसा आमा च सह अष्हहं इत्यादेशों भवति | अम्हह होन्‍तउ 


१ मया ज्ञात श्रिये ! विरहिताना कापि धरा भवति विकाले । नवर 
मृगाइकोईपि तथा तपत्ति यथा दिनकर क्षयकाले ॥ २ मम कान्तस्य द्वौ 
दोषी हेल्‍ले मा जल्प स्त* अछीक। ददतो5ह पर उद्धरितो युध्दत. करवाल. ॥ 
३ यद्वि भग्ता: परकीयास्ततो सख्त ! मम प्रियेण । अथ भग्ता अस्माक 
वतस्तेन मारितेन ॥॥ 
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;ँ तणा ॥। 
: आगदो, आमा, अह भग्गा अम्हहं ते हे ु 
सुपा अम्हासु ॥४॥३८१॥ अपप्नंशे- अस्मद: सुपर लह 
अम्हासु इत्यादेशों भवति। अम्हासु ठिे । 
स्यादेराशन्रयस्य बहुत्वे हि. न वा ॥४॥३८१॥ 
स्यादीनामात्रयस्य सम्बन्धिनों बहुष्वर्थेषु वत मानस्य पर 
अपप्रंशे हि इत्यदेशो वा भवति। ,मुहकवरिबन्धे तहे सोह 
धरहि न॑ मल्लजुज्जू सप्तिराहु करहिं। 'तहे कुरल सहंहि 
भमर उलतुलिअ ने तिमिरडिम्म खेल्लन्ति मिलिआ ॥ 
सध्यत्रवस्याद्वस्थ हिः ॥४॥३८३॥ त्यादीनां मध्य- 
त्यस्य यदाद्य॑ वचन तस्यापश्रंशे हि इत्यादेशो वा भवहि। 
रैबष्पिआ पिउ पिउ भणवि कित्तिउ रुअहि हयास । तुह जलि 
महु पुण वल्‍छह्‌इ जिहुपि न पूरिम आस ॥१॥ आत्मनेपदे 
*बप्पीहा कईं बोह्लिएण निरिधिण वारइ वार । सायरि भरि- 
अइ विमरलूजलि लह॒हि न एक्कइ घार । ।२॥ सप्तम्याम ॥ 
*आयहि जम्महि अन्नाहि जि गोरि सु दिज्जहि कन्तु। गय.मराहूं 
पत्त_ऊुस॒ह जो अव्मिड॒इ हसस्तु ॥१॥ पक्षे रअति इत्यादि ॥ 
| १ मुक्‍कबरोक्‍्सी प्य कमागय स्ला कद: मुखकवरीवन्धों तस्या शोभा घरत इंच ( ननुपेक्ष्यायाम्‌ ) मल्लयुद्ध 
शशिराहू' कुरुपः ॥ २ तस्या- केशा, शोभन्ते भ्रमरकुलतुलिता, इव तिमि- 
रडिम्भ्ा क्रीडन्ति मिलित्वा ॥ रे है चातक ! पियु पियु (पक्षे प्रिय प्रिय) 
इति भणित्वा कियद्‌ रोदिपि हताश ! ॥ तंव जले मम पुनर्वल्लमभे दयोरपि 
न पूरिताइध्शा ॥ ४ चातक! कि कथितेन निर्ुज्ज ! बार वारम्‌ ।-सागरे 
भूते विमलजले लभसे नैका वाटाम्‌ ॥ ५ अस्मिज्जसान्यन्यस्मिन्नपि गौरि! 
नर दीयता कान्त.। गजाना मत्ताना 'त्ताइकुशाना योअ््येति हसन ॥ 
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बहुत्वे हुः ॥४॥३८ ४ त्यादीनां मध्यमत्रयस्य सम्बन्धि 
बहुष्वर्थेषु क्त्तेमानं यद्चनं तस्यापश्नंशें हु इत्यादेशों वा भवति। 
बलि अव्भत्यणि महुमहणु लहुई हुआ सोइ | जइ इच्छहु 
वडुत्तणउं देहु म मग्गहु कोइ ॥ पक्षे इच्छदे इत्यादि ॥। 
अन्त्यत्रये याद्यवस्य उं ॥४॥३८५॥। त्यादीनामन्त्यन्न यस्य- 
यदादय॑ वचन तस्यापश्नंश उं इत्यादेशों वा भवति। विहि विन- 


डउ पीडन्तु गह में धणि करहि विम्ताउ | संपई कड्‌ढरं बेस 
जिव छड अग्घदइ ववसाउ ॥१॥ बलि किज्जउं सुजणस्सु ॥ 
पक्षे, कड॒ढामि इत्यादि ॥। 

' बहुत्वे हुँ ॥/४॥३८६॥ त्यादीनामन्त्यत्रयस्य सम्बन्धि 
बहुष्वर्थेष्रु वत्ते मान यद्वचन॑ तस्य हुं इत्यादेशो वा भवति । २खग्मवि 
साहिउ जहिह लह॒हुँ पिय तहि देसहि जाहुं । रणदुब्मिक्खें भग्गाइ 
विणु नुज्झें न वलाहु ॥१॥ पक्षे छहिमु इत्यादि ॥॥ 

हिस्वयोरिदृदेत्‌ ॥॥४॥३८७॥ पज्चम्या हिस्वयोरप- 
भ्रंगे इ उ ए इत्येते त्रयः आदेशा भवन्ति | इत्‌, ४कुछ्जर 
सुमरि म सलल्‍लइउ सरला सास म मेल्लि। कवल जि पाविय 
विहिवसिण ते चरि माणु म मेल्लि ॥१॥ उत्‌ ॥ ९भमरा एत्थु 





१ बलेरभ्यर्थने मधुमथनों लघुकीभूत सोडपि | यदीच्छथ वृद्धत्व ददथ 
मा मार्गयथ कस्यापि 'पार्रवे इति शेप ” | २ विधिविनत्तंतु पीडयन्तु ग्रहा 
सा प्रिय! कुछ विषादम्‌ । सम्पत्‌ कर्पयामि वेश्येव यदि राजते व्यवसाय: ॥। 
३ खड्गसाधितं यत्र लभामहे प्रिय' तस्मिन्‌ देशे याम । रणदुर्भिक्षेण भग्ता 
विना युद्धेन न वलामहे।॥ ४ कुज्जर ! समर मा सलल्‍लकी , सरलान्‌ श्वासान्‌ 
भा मुख्च । कवला ये प्राप्ता विधिवशेन तानू चर मान मा मुज्च्च । ५ 


प्रमर ! निम्वे कति दिवसान विल्म्बस्व। घनपत्रवान छायावहुल 
फुल्लति यावत्कदम्बः ॥ 
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वि लिम्बड़इ केवि दियहडा विलम्बु | घण पत्तलु छायाबहुलु 
फुल्लइ जाभ कयम्बु ॥२॥ एत्‌ ॥  पिय एम्वहिं करे सेललू करि 
छट्॒हि तुहुं करवालु। ज॑ कावालिय वप्पुडा लेहि अभग्गु कबालु 
॥३॥ पक्षे, सुमरहि इत्यादि ॥ 

चत्स्यंति स्यस्य सः ॥४॥३८८७ अपभ्रंशें भविष्य- 
दर्य विषयस्य त्यादे: स्यस्य सो वा भवति ।  दिअहा जन्ति झड- 
प्यर्डाह पर्डाह मणोरह पच्छि | जं अच्छइ तं॑ माणिअ॑इ होस 
करतु म अच्छि ॥१॥ पक्षे, होहिइ ॥ 

क्रिये कीस: ॥४॥३८९॥ क्रिये इत्येतस्थ क्रियापदस्य 
अपभ्रृंशे कोसु इत्यादेशो वा भवति । सन्‍्ता भोग जु परिहरइ 
तसु कन्तहो बलि कीसु । तसु दइवेण वि. मुण्डिय जसु खल्लि- 
हडऊं सीसु ॥। पक्षे, साध्यमानावस्थात्‌ क्रिये इति संस्कृतशब्दा- 
देप; प्रयोग , बलि किज्जउं सुअणस्सु ॥| 

भुव पर्याप्तो हुच्च. ॥४॥३९ ०॥ अपभ्रंशे भुवो धातो: 
पर्य्याप्तावर्थे वर्तमानस्य हुचच इत्यादेशों भवति। +अइ तुगत्तणु 
ज थणह सो छेयठ न हु लाहु। सखि जइ केवइ तुडिवसेण 
अहरि प्हुच्च॒इ नाहु ॥१॥ 


१ प्रिय |! इदानी कु शल्य करे मुज्य्व त्व करवाकूम्‌ । येन कापालिका 
वराका लभन्‍्तेहभग्न कपालम्‌ ॥ २ दिवसा यान्ति वेग. पतन्ति मनोरथा: 
पश्चाद्‌ | यदस्ति तन्मान्यते भविष्यति कुर्वेन्‌ मा आस्स्व ॥ हे सतो भोगान्‌ 
य परिहरति तस्थ कान्तस्य बलि क्रिये । तस्य देवेनापि मुण्डितस्य खल्वार्ट 


शीर्पम्‌ ॥। ४ अतितुझुगत्व यत्स्तनाना तच्छेदक नतु लाभ; | सखि ! यदि 
कथमपि भुटिवशेनाअच्वरे प्रशभवति नाथ. ॥ 
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नुगो बुवों वा ॥४॥३९१॥ अपश्नशे बूगो घातो: ब्रुव 
इत्यादेशो वा भवति । ब्रुवह सुहासिउ किंपि, पक्षे, (इत्त् 
ब्रोप्पिणु सठणि ट्विउ पुणु दुसासणु ब्रोष्पि ॥ तो हउं जाणउं 
एहो हरि ज३ महु अग्गइ ब्रोष्पि ॥१॥ 

ब्रजेव॑डआा: ॥४॥३९२॥ अपक्रंशे ब्रजतेर्धातो' वुद्य 
इत्यादेशों भवति। बचाई वजेप्पि, वकोप्पिणु ॥। 

हुशें: प्रस्तः ॥४॥३९३॥ अपभप्रंश हशेर्धातो: प्रस्स 
इत्यादेशों भवति। *“प्रस्सदि ॥। 

ग्रहेगृण्ह. ॥४॥३९४॥ अपन्नंश ग्रहेर्थातोगुंण्ह इत्यादेशो 
भवति | < पढ़ गृण्हेष्पिणु ब्रतु.॥ 

तक्ष्यादीनां छोल्लादयः ॥४॥३९५४ अपभ्रंशें तक्षि- 
प्रभूतीनां धातूनां छोलल इत्यादय आदेशा भवन्ति । (जिवें 
तिवँ तिवखा लेवि कर जइ सास छोल्लिज्जन्तु | तो जइ 
गोरिहे मुहकमक्ति सरिसिम कावि लहन्तु ॥१॥ आदि ग्रहणात्‌ 
देशीपु ये क्रियावचना उपलष्यन्ते ते उदाहारया. ॥ ३ चूडुल्लउ 
चुण्णी होइसइ मुद्धि कवोलि निहित्तउ। सासानलजारू झल- 
१ इयदुक्त्वा शकुनि. स्थित पुनर्दु शासन उब्त्वा । ततोजह जाने 
एप हरियंदि ममाग्रे उकत्वा ( तिष्ठतीति शेप” ) ॥ २ ब्रजति, ब्रजित्वा ॥ 
३ पश्यति ॥ ४ पठ गृहीत्वा ब्रतम्‌ ॥ ५ यथा तथा तीक्ष्णान्‌ आयुधान्‌ 
लात्वा करान्‌ शशोध्तक्षिप्पत । ततो जगति ग्ौर््या मुखकमलेन सहझशतां 
कामप्यलप्स्यत ॥ ६ चूटक (ककण-चूडी) चुर्ण्णी भविष्यति मुस्धे कपोछे 
निहिम्‌ । इवासानरूज्वालादग्धों वाप्पसलछिलस सिक्‍तः ॥ 


( १९१ ) 


विकअउ वाहसलिल संसित्तिउ ॥१॥ अब्भड वचिड वे पयई 
पेम्प निअत्तइ जावे । सव्वासणरिउसभवही कर परिभत्ता ताव 
!९॥ ९ हिआइ खड़बकइ गोरडी गयणि घुडुक्कइ मेहु | वीसी- 
रत्ति पवासु अहं विसमा संकडु एहु ॥४॥ ३ अम्मि प्ओहर 
वज्जमा निच्चु जे संमृह थच्ति । महु कन्दहो समरडःगणइई गय- 
घड भ्रज्जिउ जन्ति ॥४॥ पुत्ते जाए कवणु गुणु अवगुणु कवर्णु 
मएण | जा बप्पीकी भहडी चुम्पिज्जइ अवरेण ॥५॥ त॑ 
4तित्तिउ जलु सायरहो सो तेवडु वित्यार ' तिसहें निवारण 
परूवि तवि पर धुट्ठअद्द अस्तारु ॥६॥ | 


अनादौ स्वरादसंयुक्तानां क-ख-तथ-पकां ग-घ-द-ध- 
ब-भा: ॥४॥३९६॥ अपभ्रशेष्पदादों वर्तमानानां स्वरातू परे 
षाम्‌ असंयुकतातां कखतथपफा स्थाने यथासख्य ग-घ-द-थ-बना 
प्रायो भवन्ति | कस्य ग, रज दिद्वुडं सोमग्गहणू अस ईहि 
हसिएं निसडुकु । पिय माणुस विछोहंगर गिलि गिलि राहु 
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१ अनन्नज्य वब्ज्चित्वा हे पदे ( प्रेम्मु ) स्नेह निवत्तंयति यावत्‌ । सर्वा- 
शन्रिपुश्चम्भवस्य (चन्द्रस्य) करा श्रसृतास्तावत्‌ ॥ रे हृदय शल्यायते स्त्री 
गगने गजंति मेघ । वर्पारात्रे प्रवासिना विषम सकटमेतद्‌ ॥ हे हैं अम्ब ! 
पयोधरी वज्यसमौ नित्य यौ सन्‍्मुखो तिष्ठत: । मम कान्तस्थ समराइगने 
गजघटा भडक्त्वा यान्ति ॥ ४ पृत्रेण जातेन को ग्रुणोध्वगुण को मृतेन । 
या पैतृकी भूमिराक्रम्यतेअ्ररेण ॥॥ ५ तत्तावज्जल सागस्स्य स तावन्मात्रो 
विस्तार: | ज़्पाया लिवारण पलूमपि नेव पर शब्दायतेज्सार ॥ ६ यद्‌ हृष्ठ 
भोमग्रहणममसतीभिर्हसित ति शद्धुम्‌ । प्रियमनुष्यविक्षोभकर भक्षय भक्षय 
राहो ! मुगाद्ुम्‌ ॥ 


( १९३) 


भयंकु ॥१॥ खस्य घः ॥ ) अम्पीए सत्थावत्थेहि सुचि चिन्ति* 
ड्जइ माणु । पिए दिढ्ट हल्लोहलछेण को चेअइ अप्पाणु ॥ 
तथपफाना दधबभा:, सवधु करेप्पिणु कधिदु मइईं तसु पर 
सभलऊं जम्मू । जासु न चाउ न चारहडि नच पम्हट्ुउ धम्म्‌ 
॥३॥ अनादाविति कि सबध्ु करेम्पिणु ॥ अन्न कस्य गत्व॑ न 
भवति, स्वरादिति किमू, गिलि गिलि राहु मर्षक्रु, असंयुक्ताना- 
मिति किम्‌, एक्काहि अक्खिहिं सावणु, प्रायोद्धिकारात्‌ क्वचिद्‌ 
न भवति, *जइ केवेइ पावीसु पिड अक्िआ कुड्डकरीसु । 
पाणीउ नवइ सरावि जिवें सव्वदूगे पहसीसु ॥४॥ “उअ कणि- 
आर पफुल्लिअड कझचनकलन्तिपयासु । गोरीवयण-विणिज्जिअड 
सेवइ वणवासू ॥५॥। 
सोउनुनासिको वो वा ॥४॥३९७॥१ अपभ्रशे&्तादो 
वर्तमानस्य असंयुकतस्य मकारस्य अनुनासिकों वकारो वा भवति। 
कर्वेलु कमल, भर्वेरु भमरु, लाक्षणिक्रस्यापि जिवेँ तिवें जेवँ तेवें 
अनादावित्येव, मयणू, असयुक्तस्यत्येव, तसुपर सभलड़ जम्मू ॥ 
बाघों रो लुक ॥४॥३९८॥ अपश्रशें सयोगादघो वर्ते- 
मानो रेफो लुक वा भवति ! जइ केवँइ पावीसु पिछ ॥ पक्षे, 


अम्विके ! स्वस्थावस्थ सुखेन चिन्त्यते मानम्‌ । प्रिये दृष्टे हल्लो- 
हलेण (व्याकुलत्वेन) को जानात्यात्मानम्‌ ॥ २ शपथ छृत्वा कथित मया 
तस्य केवछ सफल जन्म । यस्थ त्यागो नाउपव्ययों न विकृृतिनंच प्रश्मष्टो 
धर्म ॥ ३ यदि कथचित्‌ प्राप्स्यामि प्रियमकृत कौतुक करिष्यामि। पानीय 
नवे शरावे यथा सर्वाड्गेन प्रवेक्षयमि ॥ ४ पश्य कर्णिकार वृक्ष भ्रफुल्लित. 
फज्चनकान्तिप्रकाश । सुन्दरीवदनविनिचित इव सेवते वनवासम्‌ ॥ 


( १९३) 


जई भग्गा पारक्कड्ा तो सहि मज्ु प्रियेण ॥ 

अभूतो5पि क्वचित्‌ ॥४॥३९९४ अपश्ररा वेव/चर- 
विद्यमानोषपषि रेफो भवति। 'ब्रासु महारिसि एड भणइ जइ 
सुइसत्यु पमाणु | मायहं चलरूण नवन्ताहं दिधि दिवी गडगा- 
प्हाण्‌ ।४॥ क्वचिदिति किम, वासेणवि भारह खम्धि वद्ध ।। 

आपद्विपत्संपदां द इ: ॥४॥४००॥। अपश्रशं आपद्‌ 
विपद्‌ संपत्‌ इत्येतेषां दकारस्य इकारो भवति, *अणउ करन्तहो 
पुरिसहो आवइ आवइ, विवइ, सपइ, प्रायोधिकारात, गुणहि न 
सपय कित्ति पर ॥। 

_कथं यथा तथां थावेरेमेमेहेधा डितः: ॥४॥४०१॥ 
अपश्रशे कथ्थं यथा तथा इत्येतेषां थादेरवयवस्य प्रत्येकम्‌ एम 
इम इह इध इत्येते डितश्चत्वार आदेशा भवन्ति । “ केस सम-« 
पपउ दुढ5 दिण किध स्यणी छुडु होइ। नववहु-दंसण लाछूसड 

वहइ मणोरह सोइ ॥१॥ 'ओ गोरीमुहनिज्जिअठ वद्धलि लक्कु 
मियंकु । अन्चुवि जो परिहविय तणु सो किवँ भवेइ निसंकु ॥श।। 
* विम्बाहरि तु रमणवणु किह ठिउ सिरिआणन्द । निरुवम- 
नमता दिवसे दिवसे गडुगास्नानम्‌ ॥ २ व्यासेनापि भारतस्तम्भे बद्धा. ॥ 


रे अन्याय्य कुर्वेतः पुरुपस्या5पद्‌ ( विपत्‌ ) आयाति ॥ ४ कथ समाप्यता 
दुप्टो दिवस कथ रजनी ज्ञीक्र भवति । नववधूदर्शनलालूसो वह॒ति मनोरथा- 
न्‌ सोषपि ॥ ५ ओ' (सूचनाया) गौरीसुखविनिरजितों वार्दके विलीनो 
मगाड्ूु.। अन्योडषपि य. परिभूततनु:ः स कथ श्रमति नि शच्दम ॥ २॥ा 
६ विम्बाघरे तन्व्या रृदनत्रणः कथ स्थित श्रीआनन्द ! | निरुपमरस प्रियेण 
पीत्वा यथा शेषस्य दत्ता मुद्रा ॥ 


( १९४ ) 


रसु पिएं पिअबि जणु सेसहो दिण्णि मुह ॥३)॥ १ भण सहि 
निहु अउं तेवें मइ जइ पिउ दिट॒ठु सदोसु | जेवेँ न जाणइ 
मज्ञु मण पक्‍्खावडिअं तासु ॥४॥ जिवेँ जिवें बंकिम लोअणहं, 
तिवँ तिवेँ वम्महु निअयसर, मंइई जाणिउ प्रिय विरहि अह 
कवि धर होइ विआलि | नवर मियकु वि तिह तवइ जिह 
दिणयरु खयगालि ॥५॥ एवं तिध जिधावुदाहारयी ॥। 

याहक्ताहक्कीहगी हुशां दादेडेह:, ॥४॥४०२॥ अप- 
भ्रृंग याहगादीता दाद्वेरबयवस्थ डित्‌ एह इत्यदेशों भवति । 
व्मइं भणिअउ बलिराय तुहुं केहउ मग्गण एटु । जेहु तेहु नवि 
होइ वढ़ सईं नारायणु एहु ॥१॥। है 

.. अतां डइसे; ॥४॥४०३॥ अपभ्रशं याहगादीनामद- 

न्‍्ताना याहश त,हश कीहरोहशाना दादेरवयवस्थ डित्‌ अइस 
इत्यादेशों भवति । जइसो, तइसो, कइसों, अद्सो।। 

यत्र तत्रयोस्त्रस्थ डिदेत्थ्वत्तु ॥४॥४०४॥ अपमभ्रशे 
यत्र तत्र शब्दयोस्त्रस्थ एत्यु अत्तु इत्येतों डितो भवत:। “जइसो 
घडदि प्रयावदी : केत्युवि लेप्पिण सिक्‍्खु । जेत्थुतरि तेत्थुवि 
एत्यु जगि भण तो तहि सारिक्वु ॥१॥ जत्तु ठिदो, तत्तु ठिदो '। 

एत्थू कुत्रानत्रे ॥४॥४०५॥ अपम्रंशे कुत्न अन्न इत्येत- 
जानाति मम मन: पक्षापतित तस्या' ॥ २ मया भणितों बलिराज! तब 
कीहग्‌ मार्गण एप: । याहक्‌ याहक्‌ नापि भवति मूर्ख | स्वयं नारायण एप ॥ 
३ यदि से घव्यति प्रजापति. कुत्नापि छात्वा शिक्षाम्‌ । यत्रापि तत्राध्यत्र 
जगति भण तस्या: साहश्यम्‌ ॥ हि 


( १९५ ) 


योस्त्रस्य डित्‌ एल्यू इत्यदेशों भवति। केत्युवि लेप्पिणु सिक्‍्खु, 
जेत्युवि एत्युवि ,जगि ॥ 

यावत्तावतोवदिम उं महि ॥४॥४०६॥ अपश्रंशे 
यावत्तावद्‌ इत्येतयोवकारादेरवयवस्य म उं माह इत्येते नय 
आदेशा भवन्ति । ! जाम त तिवडइ कुम्भयडि सीह चवेड चडक्क | 
ताम समत्तहूं मबगलहूं पइ पइ वज्जइ ढकक्‍क ॥१॥ + तिलहू 
तिकत्तणु ताउं पर जाउं न नेह गरून्ति | नेहि पणद्वइ तेजि 
तिल तिहू फिट्ट वि खल होन्ति ॥२॥ र२जार्माह विसमी कज्ज- 
गइ जीवहं मज्ञे एड्ढए। तार्माह अछठ इयर जणु सुअणुवि 
अन्तरु देद ॥३॥। 

वा यत्तदोतों डेवड: ॥४॥।४०७॥ अपभश्रंशे यद्‌ तद्‌ 
इत्येतयो रत्वच्तयोरयवित्तावतोवंकारादे रवयवस्य डित्‌ एवड इत्या- 
देशो वा भवति। “जंवडु अन्तरु रावणरामहं तेवडु अन्तरु पट्ठ 
णगामहं ॥ पक्षे *जेत्तुलो तेत्तलो ॥ 

वेद किमोर्यादे: ॥४॥४०८॥ अपभ्रंशे इदम्‌ किम्‌ 
इ्येतयोरत्वन्तयो-रियत्‌ कियतोयें करा रादेरवयवस्य *डित्‌ एवड 


इत्यादेशो वा भवति। एवडु अन्तरु, केवडु अन्तरु, पक्षे, एत्तुलो 
केत्तलो ॥ 





१ यावन्न निपतति कुम्भतटे सिहचपेटाचटत्कार । तावत्समस्ताना मद- 
कंछाना (गजाना) पदे पदे वाद्यते ढकक ॥| २ तिलाना तिलत्व तावत्पर 
यावन्न स्‍नेंहों गति । स्नेहे प्रनष्टे त एवं तिलास्तिलाद 'फ्रष्टा. खला 
भवन्ति ॥| ३ यावद्विपमा कार्य गतिर्जीवाना मध्ये आयाति। तावदास्तापि- 
तर जनः स्वजनोथ्प्यन्तर ददाति ॥| ४ यावदन्तर रामरावणयो ॥ तावदन्तर 
पत्तनग्रामयों (नगर) ॥ ५॥ ४ ॥ ४३५ ॥ सूत्र से समझे । 


तर 


(| १९६ ),. 


परस्परस्थादिर: ॥४॥४०९॥ अपभप्रंशे परस्परस्या- 
दिरकारों भवति। ते मृग्गडा हराविआ जे परिविट्ठा ताहं । 
अपरोप्पर जोअन्ताहं सामिउ गज्जिड जाहूं ॥ 

कादिस्थेरोतोरुच्चारलाघवम्‌ ॥॥४॥४१०॥। अपकभ्रशे 
कादिषु व्यज्जनेषु स्थितयोरेओ इत्येतयोरुज्चरणस्य लाघवं प्रायो 
भवत्ति। सुर्घे चिन्तिझ्जइ माणु, तसु हउ कलिजुगि दुल्लहहो ॥ 

पदान्ते उं हुं है हंकाराणाम्‌ ॥४॥४११॥ अपम्रंशे 
पदान्ते वत्तेमानानां उं हुं हि हूं इत्येतेषाम्‌ उच्चारणस्य लाघवं 
प्रायो भवति । अन्न जू तुच्छठं तहे घणहे, वलि किज्जं सुअ- 
णस्सु । ददउ घडावइ वण्णि तरुहं ॥ तरुहुँ वि वक्‍कललुं, खग्ग- 
विसाहिउ जि लहहुँ ॥ तणहं तइज्जी भंगि नवि ॥। 

म्हो म्भो वा ॥४॥४१२॥ अपभ्रंशे म्ह इत्यस्य स्थान 
म्भ इति मकाराक्रान्तो भकारो वा भवति। महू इति पक्ष्मश्मण्म- 
स्मह्मां म्ह: ॥॥ २॥ ७४ ॥। इति प्राकृतलक्षणविहितोअ्त्र गृह्मते, 
संस्कृते तदभावत्‌ गिम्भो, सिम्भो ॥ विम्म ! *ते विरला केवि 
नर जे ,सव्वद््गछइलछ । जे वद़का ते वज्चयर जे उज्जुभ 
ते बइलल्‍ल ॥१॥ 

अन्यादहशो5त्नाइसावराइसोौ ॥४॥॥४१२३॥ “अपभ्रंरों 
अन्याहृशशब्दस्य अज्नाइस अवराइस इत्यादेशौ भवतः । अन्नाइसो 
अवराइसो ॥ 


नम 3 न न शा 
१ ते मृग्दा हारिता ये परिवेषितास्तेघाम । परस्पर यद्धमानाना' स्वामी 


पीडीत.येषाम्‌ ।। २ ब्रह्मन्‌ ! ते विरछा के5पि नरो ये सर्वाडर्गर्दक्षा; | ये 
वकास्ते वज्चकतरा य ऋजवस्ते वलीवर्दा ॥ 


( १९७ ) 


प्रायस: प्राउ-प्राइब-प्राइस्व-पस्गिस्वा: (॥ढ। १ ४।। 
अपश्रंशे प्रायस्‌ इत्येतस्थ प्राउ प्राइव प्राइम्ब परिगिम्ब इत्येते 


चल्ार आदेशा भवन्ति । १अन्ने ते दीहर छोअण अच्चु त॑ भुअ- 
जुअलु । अन्चु सुघण थणहारु तं अन्नु जि मुहकमलु ॥१॥ रजत 
जि केस कलावु सु अच्चु जि प्राउ विहि। जेण णिअम्विणि 


घडिअ स गुणलायण्णनिहि ॥२॥ , प्राइब मुणिहं वि भन्‍्तडी तें 
मणिअडा गणन्ति । अखइ निरामइ परमपइ अज्जवि छकड न 
लहन्ति ॥३॥ (अंसुजलें प्राइम्व गोरिजहे सहि उत्वत्ता नयण- 
सर | तें सम्पृह संपेसिआ देन्ति तिरिच्छी घत्त पर ॥॥॥ एसी 
पिउ रूसेसु हुं रुट्ठी मईं अणुणेइ । परिगिम्व एंड मणोरहईं 
दुवकर दइउ करेइ ॥॥५॥॥ 

वान्यथो5नु: ॥४॥४ १५॥ अपप्रंशे अन्यथा शब्दस्य अनु 
इत्यादेशो वा भवति । £ विरहा नल जाल कराली अउ पहिठ 


कोवि वुडिबि ठिआओ  कनु सिसिर कालि सीअलजलहु घूम 
कहन्तिहु उद्धिआओ !॥१॥ पक्षे, अन्नह ॥ 


शिदीतलील5;प मत वी कमद 5 तल 4९४ लक कि जल नम अल जल 

१ अन्ये ते दीघंलोचने अच्यत्तद्‌ भुजयुगलम्‌ । अन्य: स घनस्तनभारस्तद 
न्यदेव मुखकमलूम्‌ ॥॥ २ अन्य एवं केशकलाप” सः अन्य एवं प्रायो विधि: ॥ 
येन नितस्विती घटिता सा गुणलावष्यनिधिः ॥ हे प्रायो मुनिनामपि 
भान्तिस्तेन मणिकान्‌ गणयन्ति । कअक्षयें तिरामये परमपदेध्यापि छय न 
लभन्ते ॥ ४ अश्रुजलेन प्रायो गौर्य्या. सखि! उद्धते नयनसरसी। तैन (अप 
रेण) सन्मूखे प्रेषिते दत्तस्तियंग्घातं केवलम्‌ ।६ ५ एबथ्यति श्रियो रुषिण्याम्यह 
रुष्टा मामनुनयति । प्राय एतान्मनोरथान्‌ दुष्कारान्‌ दबयिता करोति।॥॥ 
६ विरहानलूज्वाछाकरालितः पथिक- कोष्पि ब्रुडित्वा स्थित ॥ अन्यथा 
शिशिरकाले शौतलजलादु घूम: कुत उत्यित. ॥ 


(१९८ ) 


कुतस.कउ कहन्तिहु ॥४॥४१६॥ अपश्रशें कुतरश- 
ब्दस्य कउ कहन्तिहु इत्यादेशौं भवतः। + महु- कन्तहों गृद्गद्ठि हो 
कउठ झुम्पडा वलन्ति । अह रिउरूहिरे उल्हवइ अह अप्पणे न 
भन्ति ॥१॥ धूप कहन्तिहु उद्धिआओ ॥। 

, ततस्तदोस्तो: ॥४॥४ १७॥ अपश्रशें ततस्‌ तदा इत्ये- 
तयोस्तो इत्यादेशों भवति।जइ भग्गा पारक्क्डा तो सहि मज्झु 
पिएरण | अह भग्गा अम्हहं तणा तो तें मारिअडेण ॥१॥। 

एवं पर सम॑ शझ्रुवं मा मनाक, एम्ब पर समाण्‌ श्रुवु 
मं मणाउं ॥॥४॥४१८॥ अपप्रशे एवमादीनाम्‌ एम्वादय आदेशा 
भवन्ति । एवम्‌ एम्व, पिय संगमि कउ निहडी पिअहो परो*« 
क्खहो केम्व । मइं विन्निवि विज्ञासिआ निद्द न एम्व न तेम्व 
॥१।) परम: पर., गु्णाह न सत्य कित्ति पर, सममः समाण्‌:, 
रैकन्तु जु सीहहो उवमिअइ त॑ महु खण्डिउ माणु । सीहु 
निरक्खय गय हणइ पिउ पयरवख समाण्‌ ॥१॥ क्रुवमो श्षुव॒', 
४चजञ्चलू जीविउ श्रुवु मरणु पिअ रूसिज्जइ काइ | होसईं 
दिअहा रूमणा दिव्वईं वरिसप्तयाईं ॥॥२॥ मो मं, म॑ं धणि करहि 





१ मम कान्‍्तस्य गोष्ठस्थितस्य कुत- कुटीरकाणि ज्वरून्ति ॥ अय रिपु- 
रुधिरेग विध्यापयति (आद्रयति) अयात्मना न भ्रान्ति. ॥ २ प्रियसडगमे 
कुतो निद्रा प्रियस्य परोक्ष स्थ कथम्‌। मया दे अपि विनाशिते निद्रा नैव न तथा ॥। 
३ कान्‍तो यदि सिहेनोपमीयते तदा मम खण्डितो मान: । पसिंहो नीरक्षकान्‌ 
गजान्‌ हन्ति प्रियः पदातिरक्षक समम्‌ ॥| ४ चज््चल जीवित ध्रुव मरण 
प्रिये रुष्पते कथम्‌ । भविष्यति दिवसो रोपणस्य दिव्यानि वर्षशतानि ॥ 


( १९९ ) 

विसाउ प्रायोग्रहणात्‌ ॥| *माणि पणद्ुइ जइ न तणु तो देसडा 
चइज्जा । मा दुज्जण-करपल्लवेहिं दंसिज्जन्तु भमिज्ज ॥३॥ 
२लोण विलिज्जइ पाणिएण अरि खल मेह म गज्जु । वालिउ 
गलइ सुझुम्पडा गोरी तिम्मइ अज्जु ॥५॥ मनाको मणाउं, 
रे विहृवि पणट्ठुइ वंकुडउठ रिद्धिहिं जण सामचु ॥ किपि मणाउं 

महु पिअहो ससि अणुहरइ न अन्नु ॥६॥ 
किलायवा दिवासहनहेः किराहुवइ दिवे सहुं नाहि 
ध४॥४१९॥ अपश्रंशे किछादीनां किरादय आदेशा भवन्ति । 
किलस्य किर:, “क्रिरखाइन पिअइन निहुवइ घम्मि न वेच्चइ 
रूबडठ । इह किवणु न जाणइ जह जम्महों खणेण पहुच्चइ 
दूअड॒ड ॥१॥ अथवो अहवइ, अहवइ न सुवंसह एह खोडि, 
प्रायोषध्चिका रात्‌, *जाइज्जइ तहि देसडइ लब्भइ पियहो पमाणु । 
जइ आवइ तो आणिअइ अह॒वा तं जि निवाणु ॥१॥ दिंवो 
दिवे, दिवि दिवि गंगराण्हाणु, सहस्य सहु, * जउ पवसन्ते सहु न 
१ माने प्रनष्टे यदि न तनुस्त्यज्यत्ते ततो देशस्त्यज्यते ।। मा दुर्जेनकरप- 
ललवेहंश्यमानो भ्राम्यतु ॥ २ लूवण विलीयते पानीयेन अरे खल मेघ ! 
मा गज । ज्वालितो गछूति तत्‌ कुटीरक गौरी तिम्यते अद्य:॥ ३ विभवे 
प्रनष्टे वक्रोभवेद्‌ ऋषध्या जन. सामान्य । विभपि मनाक्‌ मम-प्रियस्य 
शबश्यनुहरते (साइशमिति शेष ) नान्‍्य ॥ ४ किलर खादति न पिवति नापि 
ददाति धर्म्में न व्ययति रूपकम्‌ । इह कृपणो न जानाति यथा यमस्य क्षणेन 
प्रभवति दूतक' ॥। ५ गरम्यते तस्मिन्‌ देशें लप्यते प्रियस्य प्रमाणम्‌।) यद्या- 


याति तदा5घ्नीयते अथवा तदेव निर्वाणम्‌ ( स्थानम्‌ ) ॥ ६ यदि प्रवसता 
सह न गता न मृता वियोगेन तस्य । छज्यते सदेशान्‌ ददम्दिः सुभगजनस्य ॥ 


हा 


(३०३) 

रैवि दडुनयणा नेहिं पलटा ॥ गाढस्य निल्चट:, / बिहवे कस्सु 
यिरत्तणउं जोत्वनि कस्सु मरटठु । सो लेखडउ पठाविअ६ जो 
रूग्गद निच्चट्टु ॥४। अम्राधारणस्थ सड्ढछ., कहिं ससहरु 
कहि मयरहरु कह बरिहिणु कह मेहु | दूर ठिआह वि सज्जणह 
होइ अस्डूढल नेहु ॥५।| कौतुकस्य कोडु.,, कुडजरु अन्नह तरु- 
अरहं कुड्देण घल्‍लइ ह॒त्यु । मणु पुणु एवर्काहिं सलल्‍लईहि जइ पुच्छह 
परमत्यु ॥६॥ क्रीडाया खेडु, “खेंडुयं कयमम्हेंहि तिच्छवं कि 
पयम्पह । अणुरत्ताउ भत्ताउ अम्हें मा चेचय सामिअ ॥७॥ 
रम्पस्य रबण्णप, सरिहि न सरेहि न सरवरेहि नवि उज्जाणव- 
णेहि । देस रवण्णा होन्ति वढ निवसन्तेहि सुअेहि ॥८॥ 
अद्भुतस्य ढक्ऋरि', * हिअडा पईइ एहु बोल्छिअआओ महु अग्गइ 
सयवार । फुंट्िसु पिए पवसन्ति हउं भण्डय ढक्कारि सार ॥९।॥। 
है सखीत्यस्य हेल्लि , हे लल म झखइ आलु ॥ पृथक पृथगित्यस्य 
जय जुअ',, “एक्क कुडुल्ली पर्ज्चाह रुद्धी तहं पञ्चह वि जुअं 

१ विभवरे कस्य स्थिरत्त योवने कस्य दर्प्प । स लेब प्रेष्यते यो छगति 
गाठम्‌ ॥ २ कक शशधर' कुत्र मकरधर , क्‍्त्र वहिः क्व मेघ । दूरस्थिता- 
नामपि सज्जनाना भवसत्यसाधारण स्नेह ॥ ३ कुज्जरोज््ययेपु त्तरुवरेपु कौतु- 
केन क्षिपति हस्तम्‌ ! मन पुनरेकस्या सल्लक्या यवि पृच्छत शरमार्यम्‌ ॥ 
४ क्रीडा कृताउस्माभिनिरचय कि प्रजल्यत्त ॥ अनुरक्तान्‌ भक्‍तान्‌ अस्माव्‌ 
मा त्यज स्वामिन्‌ ॥ ५ सारेध्दित सरोभिन सरोवरैर्नापि ,उद्यानवने । देशा 
रमण्या: भवन्ति मूर्ख 3 स्वजन. ॥ ६ हृदय ' त्वयैतत ओकत ममाग्रे 
इतवारम्‌ । स्फुटिव्यामि प्रियें प्रवसत्यह्‌ भण्डय | अच्चुतबठ | ॥ ७ एका 


कुटी पञ्चभोरुद्धा'तेपा पंञ्वानासति पृथहू पृथक बुद्धि | भगिनि | 
एवदु गृह केतय कि वा नहदतु यन कुटुस्वमात्मच्छ्कत्‌ ॥ 


( २५६१ ) 


जअ बड़ी । बहिंणु एतं घह कहि किवें नल्दउ जेस्यु कुदुम्बर 
अप्पण छन्द ॥१०॥ मूढस्स नालिअ बढ़ी, जो. परुणु मणि जि 
खसफसिहुअठ चिस्तई देइ तन दम्मु ते रूमेंड । रद्वतभर्िय॑ 
क्रगललालिउ पर्राह जि कोन्‍्तु गूणइ सो नालिउ ॥११॥ 
दिवेहि विढतउ खाहि वढ, नव॒स्त नव: तवखी कवि विस- 
पण्ठि, अवस्कस्दस्थ दडवड:, चलें चलस्तेहि लोअर्णेहि जें तर 
दिदू वालि | ताह मबरठय दडवंडउ पड्‌द अपूरइ- कालि ॥१२॥ 
यदेइ्छडु:, छुडु अग्घई वंवसाउ, सम्बन्धित: केरतणो, >गयड 
सु केसरि पिजहु जल तिच्चिस्तइ हरिणाई । जसु केरएं हुंका« 
रइए मुह॒हुं पडन्ति तुणाई ॥१३॥ अं भ्ग्गा अम्हई तणा, मार्भषी, 
रिव्यस्य मव्भीसेति स्त्रीलिडुगम्‌, ४ सत्यावत्यहुं आालवणु साहु वि 
लोउ करेइ। आदन्नह मब्मीसडी जो सज्जणु सो देंइ ॥१४॥ 
यद्यद्दृष्ट तत्तद्‌ इत्यस्थ जाईद्विआा, 5जदु रच्चसि- जाइट्टिभएु 
हिजड़ा मुद्धसहाव। लोहें फुट्ट गएण जिवे घणा सहेसइ ताव ॥१५।। 

हुहुरुव॒ुग्घादय: शब्दचेष्टानुक रणयो: धेडी)४२३॥ 
अपक्चंशे पृ हुहुर्वादय शब्दानुकरणे चुप मनाया शब्दानुकरणे घुग्घादयब्वेष्टानुकरणे यथासंस्य 
१ थः पुनर्म नस्येव व्याकुलीभूतस्सन्‌ चिन्‍्तयति ददामि न द्रम्म ने रूपकम्‌ । 
रतिवगम्रमणशी 5 कराग्रोल्लसित गे एवं कुन्त गूणय्ति से मूह: ॥ हे 


चलेइचपलैलॉचिनैयें त्वया दृष्टा वालिके !] तेषा मकरध्वजावस्कन्द. पत- 


त्यपूर्णं काछे 0! रे स केसरी गत. विवत जऊू निश्चिता हरिणा: ! । यस्‍्म 
सस्बन्धिता हुकरेण मुखेम्य पतस्ति तुणानि ॥ ४४ स्वस्थावस्थानामारूपन 


सर्वोषपि लोक करोति। आर्त्ताना मा जैघीयें सज्जन स ददाति ॥ ५ यदि 


रज्यसि यद्यद्‌ हप्ट तस्मिस्तस्मित्‌ हृदय * मुग्ध स्वभाव । लोडेन स्कुटता 
यथा घन, सदझते ताप. ॥ 


([ १०० ) 


गेयंअ न मुअ विओए तस्सु॥ लज्जिज्जइ संदेसडा दिन्तेहि सुंह- 
यजणस्सु ॥१॥ नहेनाहि, ' एत्तहे मेह पिअन्ति जल एत्तहे वड- 
वानल आवदट्टइ । पेक्‍्खु गहोरिम सायरहो एकक्‍्कवि कणिअ 
नाहि भोहट्ुइ ॥१॥ 


पदचादेवमेववेदानीं प्रत्यतेतस: पछटइ्ट एम्बइ जि 
एर्म्वाह पच्चुलिउ एत्तहे ॥४॥४२०॥ अपभ्रंशें पश्चादादीना 
पच्छइ इत्यादय आदेशा भवन्ति । पश्चात पच्छइ होइ विहाणु, 
एवमेवस्य एम्बइ, एम्वइ सुरउ समत्तु, एवस्य जि:, जाउम 
जन्तउ पल्‍लवह देकखउं कइ पय देइ। हिअइ तिरिच्छी हउ॒जि 
पर पिउ डम्बरइं करेइ ॥१॥ इदानीम एम्बहिं, * हरि नच्चा- 
विउ पंगणइ विम्हई पाडिउ छोउ | एम्बवहि राहपओहरहं ज॑ 
भावइ त॑ होड ॥'अत्युतस्य पच्चुलिउ, ४ साव-सलोणी-गोरडी 
तवखी कवि विसगण्ठि ॥ भड्‌ पच्चलिउ सो मरइ जासु न 
लग्गइ कण्ठि ॥१॥ इतस एत्तहे, एत्तहे मेह पिअंन्ति जलु. ॥ 

' विषण्णोक्तवत्सेनो बुच्च बुत्त विच्चं ॥४॥४२१॥ 
अपश्रद्ये विपण्गादीनां वृन्नादय आदेशा भवन्ति | विषण्णस्य वुन्न', 
व लरननलल नाप लन कम मम मल 

१ इतो मेघा- पिवन्ति जलम्‌ इतो वडवानल आवत्तंते । पश्य गम्भी रत्व॑ 
सागरस्वैकोईपि कणिको (वूद) नह्मवहीयते ॥ २ यातु मा रक्षतु वस्त्राउचल 
पश्यामि कतिपदानि दत्ते । हृदये तिर्यंगहमेव पर प्रिय आडम्बर करोति ॥ 
३ हरिनंतित प्राइगणे विस्मये पातितों लोक इंदानी राधापयोध रयोय॑त्प- 


तिभाति तद्भवतु ॥ ४ सर्वाडगलावण्या गौरी नूतना कोषि विषग्नन्थि. ॥ 
मठ. शत्युत से जियते यस्य न लगति कण्ठ ॥ 


[१०१ ) 


मई वृत्त तुहुं- घुह धरहि, कसरेहि वियुत्ताइं-।, पं विर्णु 
धवल न चड॒इ भरु एम्बइ वृन्नउ ,काइ ॥१॥ उतक्तस्य त्रुत्त:, 
मई वुत्तउं, वत्मंनो विच्चः, ज॑ं मणु विक्चि न माइ ॥ 
शीघ्रादीनां वहिल्लादयः ॥४॥४२२॥ अपभ्रंश शी प्रा- 
दीना वहिल्लादय आदेझा भवन्ति। 'एक्कु कइभअ हथि न आवही 
अन्नु वहिलठ जाहि । मइ मित्तडा प्रमाणिअउ पद जेहउ खल 
ताहि ॥ ॥१॥ झकटस्य घघल., *जिव सुपुरिस तिव घंघलेइ 
जिवँ नइ तिवें वलणाइ | जिवें डोगइ तिवेँ कोट्ट रइ हिआ 
वियूरहि काइ ॥२॥।- अस्पृश्यसंसगेस्य विद्ठाल , जे * छ्ढेंविण्‌ 
रयणनिहि अप्पठ तडि घल्कन्ति। तह सखहं -विद्वाल्‌ू परु फुक्कि- 
ज्जन्त भमन्ति ॥|३॥ भयस्य द्रवक्‍क्रः, दिवेहि *विढत्तउ खाहि 
वढ संचि म एक्कु वि द्रम्मू । कोवि द्रवक्‍क्रउ सो पडइ जेण 
समप्पइ जम्मु ॥४॥ आत्मीयस्य अप्पण , फोडेन्ति जें हिमड़ऊं 
अप्पणड, हुष्ठेद्रंहि, * एक्कमेक्कउ जइ वि जोएदि हरि सुट्ढु, 
सब्वायरेण, तो वि द्रेहि जहि कहि थि राहो। को सवकइ सव- 
सम नरफथ+र७ 0 कमाए >भफ जद." पान जभनमककपान-मरअकान १ष+- दायर सास". अ तुाउ कार छपरा कमा - उप >> दा एच "० पलक -पप नव यपाजनन_ कप". कक-बद++-क मकान ०-० कास्त-नपन्‍भाहानय हरा: अाभयाहउमक 
१ मयोक्‍तस्त्व घुर (भार) धर दम्यैविगुप्त । त्ववा विना धवलू ! न चटति' 
भार एवं विपण्ण (उदास) किम्‌ ॥ २ एप कदापि ह | नायात्वन्यत्‌ ज्ञीघ्र 
याति | मया मित्र | प्रमाणितस्त्वया याहग्‌ खलु नहि'॥। हे यथा सुपुरुषा- 
स्तथा झगठका यथा नद्यस्तवा वकनानि। यथा गिरयस्तथा कोटराणि 
हृदय ! खिद्यते कथम्‌ ।। ४ ये त्वकत्वा रंत्ननिधिमात्मान तटे क्षिपन्ति । 
तदा शखानामधमजना पर फुल्कुर्वाणा अमन्ति . ५ दैंतवेराजित खाद मूर्ख! 
सज्चय मा एकमपि द्रम्मम्‌ । कोषि भय तत्‌ पतति येन समाप्यते जन्म ॥ 


६ एकक् यद्यपि विकोकयति हरि सुष्दु सर्वादरेण। तथापि दृष्टि यस्म्रित्‌ 
कस्मिन्नपि राधिका को शक्‍नोति सवरीतु हृढनग्रना स्नेहेन सस्थापिताम्‌ ॥| 


(३०२ ) 


रेवि दडुनयणा नेहिं पलट्रा ॥ गाढस्य निज्चट',  विह॒वे कस्सु 
थिरत्तणउं जोव्वनि कस्सु मरट्ठ | सो लेखडउ पठाविअ३ जो 
रूग्गइ निच्चट्दु ॥४। अमाधारणस्य सड्ढल', “कहिं ससहरु 
कहिं मंयरहरु कह बरिहिणु कहि मेहु । दूर ठिआह वि राज्जणह 
होइ असड्ढल नेहु ॥५॥।| कौतुकस्य कोडु:, कुञड्जरु अन्नह तह- 
अरहं कुड्डेंण घलल्‍लइ ह॒प्यु । मणु पुण एक्कहि सललइहि जइ पुच्छह 
प्रमत्यु ॥६॥ क्रीडाया. खेड', ?खेंडुय॑ कयमम्हेहि निच्छवं कि 
पयम्पह । अण्रत्ताउ भत्ताउ अम्हे मां चय सामिअआ ॥७॥ 
रम्पस्य रवण्णः, सरिहि न सरेहि न सरवरेंहि नवि उज्जाणव- 
णेहि। देस रवण्गा होन्‍न्ति वढ निवसन्तेहि सुअणेहि ॥८॥ 
अद्भुतस्य ढक्‍कऋरिट,  हिअडा पइ एहु बोल्छिआओ महु अग्गइ 
सयवार । फुद्धिसु पिए प्रवसन्ति हुउं भण्डय ढक्करि सार |॥९॥। 
है सखीत्यस्य हेल्लि , है लल म झखइ आलू ॥| पृथक पृथगित्यस्य 
जुर्य जुअः, “एक्क कुइल्ली पर््चाह रुद्धी तह पञुचह वि जुअ 
१ विभव्रे कस्य स्थिरत्य योवने कस्य दप्पं | स लेव प्रेप्पते यो छगति 
गाढम्‌ ॥ २ कक शशधर'- कुत्र मकरधर , क्व वहिः क्व मेघ । दृरस्थिता- 
नामपि सज्जनाना भवस्‍्वसावा रण स्नेह ॥ ३ कुज्जरोअ््येप्‌ तरुवरेपु कौतु- 
केन क्षिपति हस्तम्‌ ! मन. पुनरेकस्या सलल्‍लक्या यदि पृच्छत एरमार्यम्‌ ॥ 
४ क्रीडा कृताउस्माधिनिश्चय कि प्रजल्यत ॥ अनुरक्तानत्‌ भक्‍तान्‌ अस्मात्‌ 
मा त्यज स्वामिन्‌ ॥ ५ सारेष्दिन सरोभिन सरोवरैरनापि उद्यानवने । देशा 
रमण्या: भवन्ति मूर्ख | जिवसश्दि स्वजन. ॥ ६ हृदय * त्वयैतन्‌ प्रोतत ममाग्रे 
हतवारम्‌ । स्फुटिव्यामि प्रियें प्रवसत्यह भण्डय | अभ्दुतबठ | ॥ ७ एका 
कुटी पञ्चभीरुद्धा तेपा पंञ्वानामपरि पृथहू पृथक बुद्धि | भगिनि ! 
एुतदु गृहूँ कयय कि वा नहदतु यने कुटुस्पमात्मच्छत्दकमू ॥ 


(२९३ ) 


जुअ बुद्धी । बहिणु एत॑ं घर कहि किये तन्‍्दउ जेस्वू कुतुम्प़ 
अप्पण छन्दउं ॥१०॥ मूढस्स चालिआ वढ़ो, जो पुणु मणि जि 
खप्तफसिहुअठ चिन्तइ देइ न दम्मु न रूभेड ।, रइवसभमिर 
करग्गूल्लालिउ घ॒र्राह (जि कोतस्तु गुणई सो नालिउ ॥११३॥- 
दिवेहि विदत्तउ खाहि वढ़, नवध्स नवखः, चवखी कवि विस- 
गण्ठि, अवस्कन्दस्य दडवड:, 'चलेहि चलन्‍्तेहि छोअगेहिं जे तई, 
ढिट्ठा वालि । तहि मयरद्धय दडवंडठ पडइ अपूरइ, कालि ॥१२॥ 
यदेरछुडु:, छुडु अर्घइ ववसाउ, सम्बन्धित. केरतणों, *ैगयड़ 
सु केसरि पिअहु जलु निच्चिन्तइ हरिणाईं । जसु केरएं हुंका- 
रडएं मुह॒हुं पडन्ति तुणाइं ॥१३॥ अह भग्गा अम्हइ तणा, मार्भषी 
रित्यस्य मन्भ्रीसेति स्त्रीलिड्गम्‌, * सत्यावत्थहूं आलवणु साहु वि, 
लोउ करेइ। आदन्नहं मब्भीसडी जो सज्जणु सो देइ ॥१४॥ 
यद्यद्दृष्टं तत्तद्‌ इत्यस्य जाइद्विजा, 'जइ रच्चसि जाइट्िअए 
हिअडा मुद्धसहाव । लोहे फुट्टगएण जिवे घणा सहेसइ ताव ॥ १५॥। 

हुहरुवुग्धादयः दाब्दचेष्टानुकरणयो: ॥४॥४२३॥। 
अपश्रंशे हुहुर्वादय' शब्दानुकरणे घ॒ग्घादयश्चेष्टानु करणे- यथासंख्य 


१ यः पुनर्मनस्येव व्याकुलीभूतस्सन्‌ चिन्तयति ददामि न द्रम्म न रूपकम्‌ । 
रतिवशभध्रमणणी छः कराग्रोल्लसित गृहे एवं कुन्त गृणयत्रि स मूढः २ 
चलेइचपलैलोॉचनैयें त्वया हृष्टा बालिके ! । तेषा मकरध्वज।वस्कन्द, पत- 
त्यपूर्णं काले ॥ ३ स केसरी गत. पिवत जल निश्चिता हरिणा: ! । यस्य 
सम्बन्धिता हुकररेण मुखेभ्य पतन्ति तृणानि ॥। ४ स्वस्थावस्थानामालपन 
सर्वोष्पि लोक. करोति ।॥ आर्ताना मा भैषीये: सज्जन. स ददाति ॥ ५ यदि 
रज्यसि यच॒द्‌ ह॒प्ट तस्मिन्तस्मिन्‌ हृदय ! मुग्ध स्वभाव | लोडेन स्कुटता. 
यथा घनः सद्यते ताप, ॥ 


(२०४ ) 


प्रयोकतव्या: ), ' मई जाणिउ बुड्ीसु हुं प्रेम्मद्रहि हुहुरत्ति । 
नवरि अचिन्तिय संपड़िआ विप्पिय नाव झडत्ति !१॥ आदिग्र- 
हणात 'खज्जद नउ कसरक्केहिं पिज्जद नउ घण्टेहि। एम्वइ 
होइ सुहच्छडी प्रिए दिद्‌ईें नयणेहि ॥२ । इत्यादि, अज्जवि 
नाहु महु ज्जि घरि सिद्धत्या वन्देइ । ताउं जि विरहु गवव्खेहिं 
मकक्‍्कर्ड घुरिधघड देइ ॥र॥ आदिश्रहणात्‌, » सिरि जरखण्डी 
छोअडी गलि मणियडा न वीस । तोवि गीठुडा कराविआ मुद्धए 
उद्दवईस ॥3॥ इत्यादि ॥ 
“ घटमादयोडइनथेंकाः ॥४॥४ २४॥ अपभप्रंशें घइम्‌ इत्या- 
दयो निपाता अनधथका: प्रयुज्यस्ते । अम्माडि पच्छायावडा पिड 
कलहिअउ विआलि ॥ घइईं विवरीरी वुद्धडी होइ विनासओ 
कालि ॥१॥ आदियग्रहुणात्‌ खाद इत्यादय: ॥। 

तावर्थ्य क्रेहि तेहि रेसि रेसि त्णेणा ॥४॥४२५॥ 
अपभश्रृंग ताद्थ्यें द्योते केहि तेहि रेसि रेसि तणेण इत्येते पञ्च 
निपाता. प्रयोक्तव्या ॥ *ढोलला एह परिहासडी अइभ्नन कंव- 
भिप्रियनी. झ्दिति ) २ खाद्यते न तु कसरके. पीयते नतु धुण्टक। एवभूले 
भवति सुखाशा ग्रियेण हृष्टेन नयनैः।। ३ अद्यापि ताथो ममैव गूहे सिद्धार्थान्‌ 


बन्दते । तावदेव विरहों गवाक्षेपु मकेटवत्‌ चापल्य दत्ते | ४ शिरमि जीणें- 


खण्डिता छोमपटी गले मणिका न विशज्ञति: । तथःवि योप्ठा. कारिता मग्धया 
उत्थानोपवेशनिका ॥। ५ हे अम्ब पश्चात्ताप प्रियकलूहिकों विकाले ।विपरीता 


वुद्धिभवति विनाशस्य काले (। ६ नायक | एपा ( परिन्नापा ) तीनिरत्वु 
भदुता कस्मिन्‌ देशे । अहं क्षयामि तबकुते प्रिय त्वं पुनरस्यस्य कते क्षीयसे (६ 


(२०५ ) 


णेहि देसि । हुउ झिज्जउं तउ केहिं पिम्न तुहुं पुणु अन्नहि रेसि 
॥१॥ एवं तेहि रेसिमाबुदाहायाँ, वद्धत्तणहों तणेण ॥ 

पुनविनः स्वार्थें हु: ॥४॥४२६॥ अपश्रशे पुनविना, 
इत्येताभ्यां पर स्वार्थें डु: प्रत्ययो भवति | * सुमरिज्जइ त॑ं, 
वल्लहउं जं वीसरइ मणाउं । जहि पुणु सुमरणु जाउं गउं दह्दो 
नेहहो कइईं नाउं ॥१)) विणु जुज्ञे न वलाहु ॥ 

अवश्यमो डेंडो ॥४॥४२७॥ अभपपश्रंशेष्वश्यम: स्वार्थ 
डे ड इत्येती प्रत्यया भवत. । जिब्मिन्दि नायगु वसिकरहु 
जसु अधिन्नईं अन्नई । मूलि विणद्गुई तुविणिहे अवसें सुक्कईं 
पण्णइं ॥१॥ अवस न सुर्शह सुहच्छि अहि ।। ; 

एकशसो डि: ॥४॥४२८॥ अपभश्रशे एकशरवदब्दात्‌ स्वार्थ 

डिभंवति, ।॥ एकक्‍्कसि सीलकलं किअहं देज्जहिं पच्छित्ताइं | जो 
पुण खण्डइ अनुदिअहु तसु पच्छिन्ते काइ ॥१॥ 

अडडडुल्ला: स्वाथिककलुक्‌ च ॥४॥४२९॥ अप- 
श्रशें नाम्ता परत स्वार्थ अ डड ड्ल्ल इत्येते त्रय. प्रत्यया 
भवन्ति । तत्सतियोगे स्वार्ये कस्य कप्रत्ययस्य लोपइच॥ “ विर- 
हानल जालकरालिअउ पहिउ पन्थि जं दिद्ुअ ॥ त मेलूवि 
सव्वहि पन्थि अहिं सो जि किअउ अग्गिट्ुड ॥ १॥ 


१ स्मयंते स वलल्‍लभो यो विस्मयंते मनाक्‌ । यस्य पुन स्मरण यदि 
गतस्तस्य स्नेहस्य कि नाम ॥ २ जिहवेन्द्रिय नायक ! वशीकुरु यस्याध्धी- 
तान्यन्याति। | मूले विनष्दे तुम्विन्या अवश्य शुप्यन्ति पत्राणि ॥| ३ एकश 
शीकूकलड्डितान दीयते प्रायश्चित्तानि ।य पुन खण्डयत्यनदिन तस्य 
प्रायद्रिवत्तेत किम्‌ | ४ विरहानरूज्वालाकरालित, पथिक पथि यो ह॒ष्ट । 
तस्मात्‌ मिलित्वा सर्वे: पथिके: स एवं कृतो शग्निष्ठः ॥। 





(२०६ ) 


डड:, महु कन्तहो वेदो सडा, डुल्ल', एक्कर कुडल्ली पञ्चहि रुद्धी ॥ 

योगजाइचेषाम्‌ ॥४॥४३०॥ अपश्रशें अडडड॒ल्लाना 
योगभेदेध्यो ये जायन्ते डडआ इत्यादय: प्रत्ययास्तेषपि स्वार्थे 
प्रायो भवन्ति । डडअ:, फोडेन्ति जे हिजडउ अपण्गउ । अत्र 
किसलय ।१।२६९/ इत्यादिना यलुक ॥ डुल्लअः, चूदुल्लउ चन्नी 
होइ सइ, डुल्लडड ,  सामिप्ताउ सलज्जु पिउ सीमा सन्धिहि 
वासु । पेक्खिवि वाहु बलुल्लडा घण मेल्डइ नीसासु ॥१॥ 
अवापि स्थादों दीपेहृस्‍्वों ॥४३३०॥ इति दी, एवं बाहु 
बलुल्लडउ, अन्न त्रयाणा योग: ।। 

स्त्रियां तडन्ताड़ीः ॥४॥४३ १॥ अपभ्रंशे स्त्रियां वत्तं- 
मानेश्य: प्राक्तनसूत्रद्वयोक्तपत्ययान्तेभ्यो डी: प्रत्ययो भवतति । 
5पहिआ दिद्ठि गोरडी दिट्टि मग्गु िअन्त । अंसूसासेहि कज्चुआ 
निन्‍्तुत्वाण करनत ॥१॥ एक्क कुड्लली पर््चाह रुद्धी ॥ 

आन्तान्ताड़ा, ॥४॥४३२॥ अपभ्रंशे स्त्रिया वर्तमाना- 
दप्त्यवान्तप्रत्यायान्तात्‌ डाप्रत्ययो भवति | ड्चयवाद. *पिउ 
आइउ सुअर वत्तडी झुणि कन्नडइ पहटु । तहो विरहहो तासन्त- 
अहो धूलडिआवि न दिद्ठ ॥१॥। 








३ स्वामिप्रमाद. सलज्जः प्रिय सीमासन्धौ वास । प्रेक्ष्य वाहुबल नायिका 
मुज्चति नि झ्वासमभ्‌ ।] २ पथिक | हृष्टा गोरो हृप्ठा मार्ग पश्यन्ती । अथ्रूच्छ- 
वास कज्चुका तीमोद्वान (गीला) कुत्र्ती ॥। ३ प्रिय आग श्रुता वार्त्ता- 
द्वनि. कर्णे प्रविप्ठ.। तस्य विरहृस्य नह्यतों धूलिर॒पि न दृप्टः ॥। 


(१०७ ) 


अस्ये दे ॥४॥४३ ३॥। अपश्रंशे स्त्रियां वर्तमानस्य नाम्नो 
योह्कारस्तस्थ आकारे प्रत्यये परे इकारों भवति | घुलडिअवि 
न दिट्ठु, स्त्रियामित्येव, झुणि कन्नडइ पइठ, ॥) 

युष्मदादेरीयस्य डार: ॥४॥४३४।॥ अपभ्रशे युष्मदा- 
दिश्य: परस्य ईयप्रत्ययस्थ डार इत्यादेशो भवति । * सदेशे काईं 
तुहारेण ज सहगहों न मिलिज्जइ । सुइणन्तरें पिएं पाणिएण 
पिअ पिआस कि छिज्जईइ ॥१॥ दिक्खि अम्हारा कन्तु, वहिणि 
म्हरा कन्तु ॥। 

अतोरडेत्तुल: ॥४॥४३५॥ अपभ्रणे इक यत्तदेतद्भ्य' 
परस्य अतो प्रत्ययस्य डेत्तुल इत्यादेशों भवति। एत्तुलो, केत्तुलो, 
जत्तुलो, तेत्तुलो, एत्तुलो ॥ 

अस्प डेत्तहे ॥४॥॥४३६॥ अपभ्नण सर्वादे: सप्तम्यन्तात 
परस्य त्रप्रत्ययस्य डत्तहे इत्यादेशों भवति। एन्तहे तेत्तहे वारिः 
घरि लच्छि विसण्ठुल धाइ | पिअ पब्भदुव गोरडी 'निल्चछू 
कहि वि-न ठाइ ॥१॥ हु 

त्वतलो., प्पण: ॥४॥४३७॥ अपश्ररों त्वतल्ो प्रत्य- 
ययो. प्पण इस्यादेशों भवति | वहुप्पणु परि पाविअइ । प्रायो5- 
घिकारात्‌ वड्धत्तणहो त्णेण ॥ 





१ सन्देदोन कि युप्मदीयेन यत्‌ सदगान्न मिल्यते । रवप्नान्तरे पीतेन पानोीयेल 
प्रिय |! 'पिपासा कि क्षीयते ॥ २ यत्र तत्न द्वारे गृहे लक्ष्मीविसस्थुला 
घावति | प्रियप्रश्नष्ठा गोरी निश्चला कुत्रापिन तिष्ठति ॥ 


( १०८ ) 


तव्यस्य इएव्वरउं एव्व्ड एवा: ॥४॥४३८॥ अंपध्रशे 
तव्यप्रत्ययस्य इएव्वउ एव्वउं एवा इत्येते त्रय आदिशा भवन्ति। 
१एड गृण्हेप्पिणु श्रु मईं जइ प्रिउं उत्बारिज्जइ । महु करि- 
एव्वड #्रिपि णवि मरिएव्वउं, पर देज्जद ॥१।॥ देसुच्चाडणु 
सिंहि कढणु घणकुट्रणु जं लोइ । मजिट्वए अइरत्तिए सब्बु सहे- 
व्वउ होइ ॥२॥। रेसोएवा पर वारिआ पृष्फतईहि समाणु । जस्गे 
वा पुण को धरइ जइ सो वेउ पमाणु ॥३॥ 
क्त्व इ-इउ-इ वि-अवयः ॥४॥४३९॥। अमश्नशे क्‍्त्वाप्र- 
त्यवस्य इ, इउ, इवि, अवि इत्येते चत्वार आदेशा भ्वन्ति | इ, 
४६िअडा जइ वेरिआ घणा तो कि अव्मि चडाहु ॥ अम्हाहि 
बेहत्यडा जइ पुणु मारि मराहुं ॥१॥ इठ, गय-घड भज्जिउ 
जन्ति, इवि, *रवखइ सा विसहारिणी वे कर चुम्बिवि जीउ ।। 
पडिविम्विअ मुजाल जल जेहि अडोहिड पीछ ।।२॥ अवि, * बाह 
विछोडवि जाहि तुहु हउ तेवॉइ को दोसु। हिअयद्िआ जइ नीस- 
रहि जाणउं मुज्ज सरोसु ॥३॥ 
_ ए एतद्‌ गृद्ीत्वा श्रुव मया यदि प्रिय उद्धतत्यते । मम कर्तव्य, किमपि 


नैव मर्तव्य पर दीयते॥ २ देशोच्चाटन शिखिक्वथन घनकुट्टन यल्लोके । 
मजिप्ठयाउति रक्तया सर्व सोढव्य भवति ॥ ३ स्वपितव्य परिवारित पुप्प- 
वतीभि समानम्‌। जागतंब्य पुन को धरति यदि सो वेद प्रमाणम्‌ ॥ ४ 
हृदय ! यदि वैरिणों वहवस्तहि किप्रश्ने (आऊाशे) चटाम (आरोहाम ) । 
अस्माक -दी हसता (हस्ताभ्या) यदि पुनर्मारयित्वा ज्ियामहे ॥ ५ रक्षति 
सा विपहारिणी दी करी चुम्बित्वा जीवम्‌ । प्रतिविम्बितमुछ्ज (मुक्त) 
जल याभ्या क्षिपयित्वा पीतम्‌ ॥ ६ वाहू विच्छोटप (छुडाकर ) यासि त्वमह 
तथव को दोप. । हृदयस्थितों यदि नि.सरसि जानामि मुज्ज: सरोषः ॥ 


रन 


२०) 


एप्प्येप्पिण्वेब्येविणबः (४॥४४०॥ अपश्रंशे वत्वाप्रत्य- 
यस्य एप्पि, एप्पिणु, एवि, एविणु इत्येते चत्वार आदेशा भवन्ति। 
*जेप्पि असेसु कसायवल देषप्पिणु अभठ जयस्सु । लेवि महव्वय 
सिवु लहहि, झाएविणु तत्तस्सु ॥१॥ पृथग्‌ योग उत्तरा्थे: ॥ 
तुम एव्मणाणहमर्णाह च॥४॥४४ १॥ अपश्रंशे तुम: प्रत्य- 
यस्य एवम, अण, अगहम्‌, अणहिम्‌ इत्येते चत्वार', चकारात्‌ 
एप्पि, एप्पिणु, एव, एविणु इत्येते, एवं चाष्टो आदेश! भवन्ति। 
देव॑ 'दुक्‍्करु निअय धणू करण न तउ पडिहाइ । एम्वइ सुहु 
भुञजणह मणु पर भुझ्जणहि न जाइ ॥१॥ जेप्पि रैचए प्पिणु 
सयल धर लेविणु तव्‌ पालेबि। विणु सन्‍्ते तित्येसरेण को 
सकक्‍कइ भुवने वि ॥२॥ | 
गमेरेप्पि ण्वेष्प्योरेलंग वा ॥४॥४४२॥ अपकभ्रंशें गमे- 
रधातो, परयो रेप्पिणु एप्पि इत्यादेशयो रेकारस्य लुगू्‌ वा भवति। 
5 गष्पिण वाणारप्तिह नर अह उज्जेणिहि गम्प्पि । मुआ परा- 
वहि परमपउ दिव्वन्तरद म जम्पि ॥१॥ पक्षे। ५ गडग गमे « 
प्पिण जो मुअइ जो सिवतित्थ गमेष्पि । कीलदि तिद सावास 
गउ सो जमलोंउ जिणप्पि ॥२॥ * 


१ . १ जित्वोउशेप कपायवल दत्त्वाउभय जगत. । छात्वा महाब्रताधि कपायवलरू दत्त्वाउभय जगत. ॥ छात्वा महाब्रतानि शिव 
लभन्ते ध्यात्वा तत्त्वम्‌ ॥ २ दातु दुष्करं निजधन कत्तुं न तपः प्रतिभाति । 
एवमेव सुख भोवतु मन पर भोक्‍तु न याति ॥ ३ जेतु त्यक्तू सकला घरां 
लातूं तपः पालूयितुम्‌ । विना शान्तिना तीर्थेश्वरेण क. शक्‍्नोति भुवने5पि॥ 
४ गत्वा वाराणस्या नरा अथोज्जयिन्या गत्वा। मृता प्राप्नुवन्ति परम-पद 


दिव्यान्तराणि मा कथय ॥॥ ५ गड्गा गत्वा यो मृतो य शिवतीर्थ॑ गत्वा। 
क्रीडशति त्रिदावास गत: स यमलोक जित्वा ॥ 


जे 
!(१३१०-) 


ह तृनोष्णअंः ॥४॥5७ २औ । अपन्रंदें तुन: प्रत्ययस्थ अगअ 
इत्यादेशी भक्‍तिय हंस्वि र्रिणड लोउ बोललणउ पड॒हु वज्जन 
णउप्सुणउ, भणसूउ-॥7“ 


इवायें न॑ नउ नाइ नावद जणि जणवः ॥४॥४४४।॥। 
अपभ्रंशे इवशव्दस्यार्थ नें नड नाइ नावइ जणि जणु इत्येते पद 
आदेशा भवन्ति । न॑ मल्ल जुज्शु ससिराहु करहिं, नठ, रवि 
१अत्यमणि समाउलेंण कण्ठि विदृण्णु न छिण्णु। चकके खण्ड 
मुणालिअहे नउ जीवग्गलू दिण्णु ॥ नाइ,  वलयावलिनिवडण- 
भएण धण उद्धन्भुअ जाइ ॥ वल्‍लह विरहमहादहो थाह गवे- 
सद्द नाइ ॥२॥ ५ “पेक्खेंविणु मुहु जिणवरहों दीहरनयण 
सलोणु | नावइ गुरुमचछद भरिउ जलूणि पविस॒इ लोणु ॥ 
जणि, 5 जम्पयकुसुमहो मज्मि सहि भसल पइट्टठ । सोहइ इन्द- 
नीलू जणि कणइ बइट्रुड ॥३॥ जणु, निरुवमरसु पिएं पिएवि 
जणु ॥ 

न्‍ लिड्गमतन्त्रमू ॥४॥४४५॥ अपन्लंगें लिडगमतन्त्र 
व्यभिचारि प्रायो भवति । गय कुम्भइ दारन्तु ॥ अन्न पुल्लिह- 





१ सूर्यास्तमने समाकुछेन कण्ठे विती्ण्ण न चिछन्नम्‌ । चक्रवाक्रेन खष्ड 
मृणालिकाया यथा जीवागंला दत्ता ॥ २ वलयावलिनिपतनभयेन नायिका 
ऊरष्वंभुजा याति। वललभविरह महाह दस्य गाम्भीयं गवेषयतीबव ॥। 
३ प्रेक््य मुख जिनवरस्य दीर्घवयन सलावण्यम्‌ । यथा गुरुमत्सरभुत ज्वलने 
प्रविशति लावण्यम्‌ ॥ ४ चम्पककुसुमस्य मध्ये श्रखि  भ्रमरः प्रविष्ट: । 
शोभते इच््रनीलमिव कनके उपविष्ट: ॥ 


(२११) 


गस्य नपुसकत्वम्‌ | १अब्मा रूग्गा डुगरिंहि पहिउ रडस्तउ 
जाइ । जो एहा गिरि गिलुणमणु सो कि धणहे घणाई ॥१॥ 
अत्र अव्भा इति नपुसकस्य पुसत्वम्‌ । 'पाइ विरूग्गी अन्त्रडी 
सिरु ल्हृस्तिउं खन्धस्सु ॥ तोवि कटारइ हृत्यडउ बलि किज्ज्ं 
कन्तस्सु ॥२॥ अत्र अन्त्रडी इति नपुसकस्य स्नीत्वम्‌ । सिर्धि 
३चडिआ खन्‍्ति प्फलइं पुण डालइईं मोडन्ति ॥ तोबि मह॒हुम 
सउणाहं अवराहिउ न करन्ति ॥३॥ अन्न डालइं इत्यत्र स्त्रीलि- 
इगस्य नपुसकत्वम्‌ ॥ 
क्ौरसेनीवत्‌ ॥४॥४४६॥ अपभ्रंश प्रायः शोरसेंनीवत्‌ 
कार्य भवति । सींसि “सेहरू खणु विणिम्मविदु खणु कण्डि 
पालंबु किदु रदिए विहिदु। खणु मुण्डमालिए ज॑ पणएण त॑ 
नमहु कुसुमदामकरोदण्ड कामहो ॥। 
व्यत्ययह्च ॥ड।४ड४७॥ प्राकृतादिभाषालक्षणानां 
व्यत्ययश्च॒ भवत्ति | यथा मागध्यां 'तिष्ठश्चिष्ठ: |४२९८। 
इत्युक्तं, तथा प्राकृृतपेशाचीशौरसेनीष्वपि भवति | चिष्ठदि, 








१ अश्नाणि रूग्नानि पव॑तेषु पश्चिको रटन्‌ याति । य ईहग्‌ गिरिगिरू- 
नमना. स कि नायिकाया धनानि (रक्षतीति शेष ) ॥ २ पादे विलग्नमान्त्र 
शिर.स्त्रस्त स्कन्दयों । ततो5पि क्षुरिकाया हस्तो वि करोमि कान्तस्य ॥ 
३ शिरसि चटिता खादन्ति फल्ानि पुन शाखा मोटयन्ति ॥- ततो5ऊपि 
महाद्॒मा. शकुनीनामपराध न कुवेन्ति ॥। ४ ज्ीर्षे शेखर क्षण विनिर्मापित: 
क्षण कण्ठे प्रालम्ब. कृतो र॒त्या विहितम ॥ क्षण मुण्डमालिकाया यत्प्रणयैन 
तन्नमत कुसुमदामकोदण्ड कामस्य ॥ 


(२१२ ) 


अपभ्रंगें रेफस्याधों वा लूगू उकतो मागध्यामपि भवति, शदम ' 
ण॒द्यमंशभालके कुम्भशहश्रवशाहे शचिदे इत्यादि, भन्यदपि द्रष्ट 
व्यमू, न केवल भाषालक्षणानां त्याद्यादेशानामपि व्यत्यय 
भवति, ये वर्तमाने काले प्रसिद्धास्ते भूतेडपि भवन्ति ॥ अश 
पेच्छइ रहुत्तणओ, अथ प्रेक्षांचक्र, इत्यर्थ:। आभासइ रयणीयरे 
आबभाषे रजनीचरानित्यर्थ: । भूते प्रसिद्धा वर्तमाने5पि सोही३ 
एस वण्ठो, शुण्टोस्येष वण्ठ इत्यर्थ: ॥ 

होष॑ संस्कृतवत्‌ सिद्धम्‌ ॥४॥४४८॥ शेष यदत्र प्राकृ- 
तादिभाषासु अष्टसे नोकत॑ तत्सप्ताध्यायी निबद्धस॒स्क्ृतवदेव, 
सिद्धम्‌-॥ हेंट्विभ 'सूर निवारणाय छत्त अहो इव वहत्ती । 
जयइ सप्तेसा वराहसासदूरुक्खुया पुहवी ॥१॥ अन् चतुर्थ्या' 
आदेशों नोक्त: स च संस्क्ृतवदेव सिद्ध, ॥ उक्तमपि क्वचित्‌ 
संस्कृतवदेव भवति, यथा प्राकृते उरइ्शब्दस्य सप्तम्येकवचना-_ 
न्तस्य उरे उरम्मि, इति प्रयोगो भवतस्तथा क्वचिद्ररसीत्यपि ' 
भवति, एवं सिरे सिरम्मि प्तिरसि, सरे, सरम्मि, सरसि ' 
सिद्धग्रहणं महगलार्थम, भायष्मच्छोत॒कताभ्युदयरचेति ॥॥ 

इत्याचायें श्रीहरेमचन्द्रविरचितायां सिद्धहेमचन्द्रा- 
भिधानस्वोपजककयबञसनवत्तावष्टमस्याध्यायस्प चतुर्थ: 
क्ष्र ॥ पक) ५, 






क)वहन्ती । जयति सशेषा वरा- 
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प्रकाशकीय निषेदन 


गीता धर्म्यसंबाद है, कक्तंव्यशाख्रकी दिव्य चाणी है । 
इसकी भाषा यद्यपि सरर है और शेंढी सरख है, 
फिर भी विवयकी विशिष्टताले इसमें फ्लिएता भी हे। अतः 
स्वाध्याय एवं विशद्‌ परिशीछनके दिना सर्वशासत्रमयी गीताका 
शास्त्रीय स्वारस्य सुगम नहीं हो पाता। यही कारण है कि गीताके 
विवेचन दक्ष विचक्षणोंमे भी मतेक्य नहीं है, झिससे गीताथे- 
के ज्िशासु निःसंदिग्ध वोधलसे वश्चित रह जाते हैं । ऐसे! 
परिस्थिति गीता-तत्वाथकी सुणशमताले अचगत करनेकी अपेध्ष 
खुतराम्‌ उदित हो जाती है । 

गीताका अठारहवोँ अध्याय, उसका सार है। इसमें _ 
भगवानदारा प्रतिपादित विषयोका डपसंहार किया गया है। 
इस अध्यायका मनन-चिन्तन करनेसे गीौताका तत्त्व-लार समझमें 
आ जाता है। बस्तुतः अध्यात्मशासत्रका सार वेद वेदोका सार 
डउपनिपदें, उपनिषदोका खाए मीता और गीताका सार है 
सर्वंगुद्यतयम तत्व. भगवानकी प्रपशि--शरणागति, जिसका 
वर्णन इसी अध्यायके 5६वें इलोकम हे 

प्रस्तुत पुस्तक गीता-लारका खुनिषुण विवेचन गीता- 
तत्चाथेके मार्मिक मन्‍्ता एवं भारतप्रसिद्ध व्याख्याता परमश्रद्धेय 
स्वामीजी श्रीरामसुखदासजी महाराजने सुबोध भाषा एवं सरल- 
सरस शेंलीम किया है । श्रीमद्धगवद्गीताणेबर्स गोते छूगा- 
छणाकर साधकोपयोगी अमूल्य तत्त्वसत्नोंका अन्वेषण और उत्तका 
वितरण ही आपके निष्काम-कर्ममय जीवनका लछोकर्ंत्रही ध्येय 





है। आप 7, श्र महती ऋपाको ही देते हैं । 
आपको 8 फुघ्तक अंजलि उप्रादेय है। आशा है कि, प्रेमी 

पाठकों; बह कर 8 न कक $ मनन एय॑ं 
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[ज] 
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3» श्रीपरमात्मने नमः 


अथाशदशोध्ध्यायः 
. अजुन उवाच 
. संन्यास महाबाहों तख्मिच्छामि वेदितुम्‌। 
त्याग्य च ह॒पीकेश प्रथक्फेशिनिषृद्न ॥ १ ॥ 
श्रीमगवानुकाच 


काम्पानां कमणां न्यास संन्यास कबयो विदुः । 
सर्वेकमेफलत्याग॑ श्राहुस्त्यागं विचक्षणा: ॥ २॥ 
त्याज्यं दोपब्द्त्थेके कम श्राहुमेनीपिणः | 
यज्ञदानतपश्कम न त्याज्यमिति चापरे ॥ ३॥ 
निश्रय॑ शृूणु में तत्र त्यागे भरतसत्तम। 
त्यागो हि पुरुषव्याप्र त्रिविधः संगप्रकीतितः || ४ ॥ 
यज्ञदानतप/करम न त्याज्यं काय्मेव तत। 
यज्ञों दान॑ तपश्चेव पावनानि मनीषिणाश ॥ ५॥ 
एतान्यपि तु कर्माणि सह्ढं त्यक्ता फलानि च । 
कतव्यानीति से पार्थ निश्चित मतमुत्तमम | ६ ॥ 
नियतस्थ तु॒ संनन्‍्यासः कर्मणो नोपपचते | 
सोहात्तसस परित्यागस्तामस!ः परिकीतितः ॥ ७ ॥ 


[ञअ]) 
दुःखम्ित्येव. यत्कम कायक्लेशभयाच्यजेत्‌ | 
से ऊत्वा राजसं त्याग नेव त्यागफरल लभेत्‌ ॥ ८ ॥ 
कार्यमितो4 है, "68% क्रियत्तेज्सुन ९ 

त्येथव यत्कम नियत कियत्तेज्जुन । 

सह त्यकत्वा फलं चंव से त्याग: साचिकों मतः ॥ ९ || 
न इश्चकुशठ॑ कम कुशछे नानुपजते। 
त्यागी सच्चयसमाविशे मेधावी छिन्नलसंशयः ॥2०॥ 
न हि देहभृता शकयं त्यक्तुं कर्माप्पशेपतः | 

यस्‍्तु करमफलत्यागी स च्यागीत्यभिधीयते ॥॥११॥ 
अनिश्िमिएं मिश्र च त्रिविध करण! झूम | 
भवत्यत्यागिनां ग्रेत्य न तु संन्यासिनां कचित्‌ ॥१२॥ 
पस्चेतानि महावाहं कारणानि निवोध मे | 
सांख्ये ऋृतास्ते ओ्ोक्तानि सिद्धये सर्वकर्मणाप्त ॥| १३॥ 
अधिष्ठान॑ तथा करता काम च प्रथम्बिधम | 
विविधाथ पथक्वेश्ा दब चेबात्र पंश्धमम ॥१०॥ 
शरीरवाडआनोभियत्कम+ आरभते.. नह । 
न्याय्यं वा विपरीत था पज्चेंते तस्य हेतव; ॥। १५॥ 
तत्रेब॑ सति कर्तासमात्मान॑ केबल तुयः। 
प्यत्यक्रतबद्धिच्यात्न स पच्यति दुमतिः ॥१६॥ 
यत्ष नाहकता भावा बद्ठिय 


४ थ न लिप्यते | 
दत्यापि स इमरॉह्रकान्न देन्ति न निवच्यते ॥ १७॥ 


[<) 
ज्ञान ज्ेयं परिज्ञाता त्रिविधा करमचोदना । 
करण कर्म कर्तेति त्रिविवः कमसंग्रहः ॥१८॥ 
ज्ञावं॑ कम च कतो च॒ बिजेव गुणमेदतः ) 
ग्रोब्यते शुणसंख्याने यथावच्छृशु तान्यपि ॥ १९॥ 
सर्वभतेष येनैके.. भावमव्ययमीक्षते । 
अविभर्त॑ विभक्तेषु तज्जानं॑ विद्धि साचिकम्‌ ॥ २०॥ 
बथकत्वेन तु यज्ज्ानं नानासावान्पृ्थासिधान्‌ । 
वेत्ति सर्वेष अतेषु तज्ज्ञानं विद्धि राजसम्‌ ॥ २९॥ 
यु कृत्स्तवदेकसिल्कार्य सक्तमहतुकम्‌ । 
अत्थार्थवदल्प॑ च.. ततताससपुदाहृतम्‌ ॥ २९॥ 
नियत. सद्गरहितमरागह्ेपतः कृतम्‌ 
अफलग्रेप्छुना कर्म यत्तत्साचिकशुच्यते ॥ २३॥ 
यत्तु कामेप्सुना कम साहंकारेण वा पुनः। 
क्रियते. बहुलायास॑. तद्राजसम्ुदाहतस ॥ २४॥ 
अमुवन्ध॑ क्षय॑ हिंसामनवेक््यच पोरुषण । 
मोहादारमभ्यते. कम... यत्तत्तामसमुच्यते ॥२५७ 
मुक्तसड्रो बनहंवादी घृत्युत्साहइसमन्वित: । 
सिद्धयसिद्धयोनिंषिकार: कतो साचिक उच्यते ॥ २६॥ 
रागी कर्मेफलग्रेप्सुलब्धो हिंसात्मको5शुचिः । 
हर्षशोकान्वितः कतो राजसः परिकीर्तितः ॥ २७॥ 


[ड]) 
अयुक्त+ प्राकृतः सब्बः शठोनेप्कृतिकाइलस: । 
विषादी दीर्म्रत्नी च कर्ता तामस उच्यते ॥ २८॥ 
बुद्धेंद शतेइनव गुणतस्िविय शरण । 
ग्रोच्यमानमशेपेणग. प्ृथक्ल्वेन बनेत्य ॥ २१,.॥ 
प्रवृत्ति थे निम्नर्ति थे कायाकार्य भगराभवें। 
वन्ध मोक्ष च या चेत्ति चुद्धिः सा पार्थ साचयिकी ॥ ३०॥ 
यथा धर्ममंथम थे कार्य चाकाममेव थे । 
अयथावत्मजानाति चुद्धिः सा पार्थ राजसी ॥३१॥ 
अधम धर्ममिति या मन्‍्यते तमसाबृता । 
सवोधान्परीतांश चुद्धि; सा पा्थ तामसी ॥३२॥ 
घृत्या यया धारयते मसन/प्रागेस्द्रियक्रिया। | 
योगेनाव्यभिचारिण्या इतिः सा पा प सारि पक्ो ॥३३॥ 
यथा तु धमकामाथोन्थृत्या धारयतेषजुन। 
प्रसड्रेन फलाकाड्डी धतिः सा पा राजसों ॥३४॥ 
यया खप्न॑ भग॑ शोक॑ जिपाद सदमेव च । 
न बिम्ुश्वति दुर्मेधा शतिः सा पाये तामसी ॥|३५॥ 
' सुख त्विदानी त्रिविधं शरण में भरतपंभ। 
अभ्यासाद्रमते यत्र दुःखान्तं च निगच्छति ॥|३६॥ 
यत्तदग्रे. विपमिव परिणामेडशतोपसम्‌ । 
तत्सुख॑ सालिक प्रोक्तमात्मबुद्रिप्रसाइजम्‌ ॥३७॥ 
विषयेन्द्रियसं योगादत्तदग्रेडडतोपमप््‌ । 
परिणामे विषमिव तत्सुखं राजस॑ स्घृतम्‌ ॥३८॥ 


[ड़] 
यदग्रे चानुबन्धे च मुखं मोहनमात्मनः | 
निद्रालसप्रमादोत्थ॑ तत्तामसमुदाहतम॒ ॥३९॥ 
न तदस्ति प्रथिव्यां वा दिवि देवेषु वा पुनः । 
सत्॑ प्रकृतिजेमुक्त॑ यदेभिः सालिभिगुणैः ॥४०॥ 
त्राह्मणक्षत्रियविश्ञां छुद्रीाणां च परंतप ) 
कर्माणि प्रविभक्तानि खमावम्रभवैगुणे! ॥४१॥ 
शुममों दमस्तपः शौच क्षान्तिराजेबमेच च। 
ज्ञानं विज्ञानमास्तिक्य॑ ब्रह्मकम॑ खभावजम्‌ ॥ ४२॥ 
शो तेजो ्वतिदोक्ष्यं युद्धे चाप्यपलायनस | 
दानमीधरभावञ्र॒ क्षात्र॑ कर्म खभावजम ॥ ४३॥ 
कृषिगौरक्ष्ययाणिज्य॑ वैश्यकमंखभावजम्‌ । 
परिचर्यात्मकक॑ कर्म शूद्रथ्ञापि खभावजम्‌ ॥ ४४॥ 
सवे स्‍्वे कर्मण्यभिरतः संसिद्धि लभते नरः | 
खकमनिरतः सिद्धि यथा बिन्दति तच्छुषु ॥४५॥ 
यतः_ अवृत्तिभूतानां येत सर्वेरभिर! ततम्‌ । 
खकमणा तमसम्यच्य सिद्धि विन्दति मानवः ॥४६॥ 
श्रेयान्खधर्मों विशणः .. परधर्मात्खनुष्ठितात्‌ । 
खभावनियत्‌ कम इुवेज्ञाम्रोति किल्विपम्‌ ॥ ४७॥ 
सहज॑ कमे कौन्तेय संदोषमपि न त्यजेत्‌ | 
सवारम्भा हि (दोषेण धूमेनाग्निरिवाबृता; ॥ ४७८ ॥ 
असक्तबुद्धि! सबंत्र जितात्मा विगतस्पृहः । 


नैष्कम्येसिद्धि परमां संन्यासेनाधिगच्छति || ४९॥ 


[ढ | 

सिद्धि ग्राप्तो यथा ब्रह्म तथाप्नोति निबोध में । 
समासेनैव कौन्तेय निष्ठा ज्ञानस्स या परा ॥५०॥ 
बुद्धया विशुद्धया युक्ता धत्यात्मानं नियम्प च। 
शुब्दादीन्विषयांस्त्यक्त्वा रागठपों व्युद्य च ॥५१॥ 
विविक्तसेवी. ठघ्वाशी यतवाक्कायमानसः | 
ध्यानयोगपरो नित्य वराग्यं समुपाशित३ ॥ ५२॥ 
अहंकार बल दष काम क्रोध परिग्रहम्‌ । 
विश्व॒च्य निममः शान्तों अलह्ममयाथ कब्पते ॥५३॥ 
बह्ममृतः ग्रसन्नात्मा न शोचति न काह्डति । 

समः सर्वेषु भुतेष मद्भक्ति लभते पराम्‌ ॥५४७॥ 
भक्‍्त्या मामभिजानाति यावान्यश्रास्ति तत्वतः । 

ततो मां ततो ज्ञात्वा विशते तदनन्तरम्‌ ॥५५॥ 
स्वेकमोण्यपि सदा कुबोणो महचपाश्रयः 
मत्पसादादवाप्नाते शाश्वत पद्सव्ययत्र्‌ ॥ ५६॥ 
चेतसा सर्वक्मोणि संयि संनन्‍्यस्थ सत्परः । 
बुद्धियोगप्नपाअित्य मचित्त। सतत भव ॥| ५७॥ 
मच्चित्तः स्दर्गाण मठ्यसादात्तरिष्यसि । 
अथ चेच्चमहंकारात्न श्रोष्यसि विनडक्ष्यसि ॥ण५८॥ 
यदहंकारमाश्रित्व4. न योत्य इति मनन्‍्यसे । 
मिथ्यप व्यवसायस्ते ग्रकृतिस्त्वां नियोक्ष्यति ॥५९०॥ 
स्वभावजेन कोन्‍्तेय निवद्ू: स्वेन कमेणा । 

कतु नेच्छसि यन्शोहात्करिष्प्यवशो5पि तत्‌ ॥5०॥ 


[ण] 
ईश्वर सेप्ततानां हृइशेडजुन तिए्ठति | 
आमयस्सवेभूतानि. यस्त्ररूढानि मायया || ६१॥ 
तमेव॒ शरणं गच्छ सर्वभावेन भारत | 
तस्ससादात्परां शान्ति खान प्राप्स्यसि शाध्तम ॥ ६२॥ 
इति ते ज्ञानमाख्यातं गुह्माद श॒ुह्यतरं . मया। 
विमृश्येतदशेपेष यथेच्छसि तथा कुरु ॥६३॥ 
सर्वेगुद्यर्म भूयः श्ृण मे परम॑ क्‍चः ] 
इष्टोईसि मे दृढमिति ततो वशक्ष्यामि ते हितम्‌ ॥६४॥ 
सन्‍्मना भव मह्ुक्तो सधाजी मां नमस्कुछ। 
मामेवेष्यसि सत्य ते अतिजाने प्रियोड्सि मे ॥६५॥ 
सवेधर्मान्परित्यज्य मामेके॑ झरण॑ ब्रज | 
अहं त्वा सबंपापेस्यों सोक्षयिष्यामि मा शुचः ॥६६॥ 
इंदं_ते नातपस्काय नाभक्ताय कदाचन | 
न चाशुश्रूषवे वाच्यं नच मां योउ्म्यस्वयति ॥६७॥ 
य इस परम गुहांं मद्धक्तष्वभिधास्थति | 
भक्ति मयि यरां कृत्वा मामेवेष्यस्यसंशयः |॥|६८॥ 
न च तसान्मनुष्येषु, कब्रिन्से प्रियकृत्तमः | 
भविता न च से तसादन्यः प्रियतरों झुवि ॥ ६९॥ 
अध्येष्यते च य इम धरम्य॑ संवादमाबयों: | 
ज्ञानयशेन तेनाहमिष्टः स्थामिति से भतिः ७० || 
अद्धाबाननसयञ् श्णयादपि यो नर। 
सोडपि घुक्तः शुभछोकान्यप्लुयासुष्यकर्मणाम्‌ ॥७१ || 


[त] 
कब्निदेतच्छूत॑ पार्थ ल्वयेकाग्रेण.. चेतसा। 
कचिदज्ञानसंमोहः. प्रनष्स्ते धनंजय ॥७२॥ 
अर्जुन उवाच 
नशे मोहः स्मृतिलेब्धा त्वत्मसादान्मयाच्युत । 
खितोडसि गतसन्देह। करिष्ये बचन॑ तव ॥|७३॥ 


संजय उवाच 
इत्यहं॑ वासुदेवस्थ पाथस्स च महात्मनः । 
संवादमिममश्रोपमद्भुतं रोमहपंणम्‌ ॥७४ || 
व्यासप्रसादाच्छू तवानेतद्ु हयमहूं परम । 


योग योगेशरात्कृष्णात्साक्षातक्य्यतः! खबम ॥७५॥ 
राजन्संस्तृत्य. संस्वत्य. संवादमिममदुतम्‌ । 
केशवाजुनयोः पुण्य॑ हृष्यामि च मुहुमुहुः ॥७६॥ 
तत्च॒संस्वृत्य संस्मृत्य रूपमत्यद्भुतं हरेः। 
विसयो मे महान्राजन्हृष्यामि च्‌ पुनः पुनः ||७७॥ 
सत्र योगेश्वरः क्रृष्णो यत्र पार्थों धनुर्धरः । 
तन्र श्रीबिंजयो भूतिश्ुवा नीतिमतिरमम ॥७८॥ 
3» तत्सदिति श्रीमद्भगबद्गीतासूप्रनिपत्सु ब्रह्मविद्यायां 
योगशाञ्रे श्रीक्ृण्णाज्ञुनसंबादे मोक्षसंन्यासयोगो 
नामाण्दशोब्ब्याय: ॥ ?८ ॥ 


जा ३>--<#७०7.-६-- 


यस्य श्रीकरुणाणेवस्य करुणाकेशिन बालो ठेवः 


स्वेष्ट प्रषष्य समायेधाम समगादड्भोउभ्यविच्दज्छियम | 
याता मुक्तिमजामिल्ादिपतिताः जेलो५पि पूज्योउभवत्‌ 
त॑ श्रीम घवमाश्रितेश्दमर्द निर्य॑ शरण्यं भजे ४ 
भज्ञन करुणासिन्धु भगवान्‌की करुणके लेशमात्रसे वीलक 
घुबने इंट बस्तुक्ो प्राप्त करके श्रेष्ठ पुरुषोकि लोकको प्रांत किर्सा, 
दरस्ध्धी सुदामाने लक्ष्यीकों प्राप्त किसी) अजामिल आदि पापियेने 
मुक्तिको प्रा्त किया और गोवर्धन पर्वत भी पू्थ वन गत ( इस 
तरह बालक, दंर्दी: पापी और पत्वए.का भी उद्धार हो गया ) उन 
बएणागत भक्तोंकी ईड पदार्थ देनेवाले शरण्य भगवान्‌ माववकों मे 
नित्य भजता हैं ।! 
गीताकी महिमा 
महिमा अगाघ और असीम है । यह 
मगवद्गीता-अन्‍्य प्रस्थानत्रयमें माना जाता है । प्र्थानत्रयका अं 
है कि परमाव्मतत्लकी प्रापिंम जितने मार्ग हैं, उनको बतनिवालि 
उपनिषद्‌, त्रह्मत्तत और भगवद्गीता--यें तीन हैं. । गडूरावर्थ, 
तमालुजाचाये, वलल्‍्ठभाचाय; निम्बाक्रीचाय आदि जितने आचाय हुए 
है, उन्होने अपने प्तकी सिद्ध करनेके लिये इन तीनेके ऊपर 
भाष्य लिखे हैं, इसी कारण जनताने उनके मतोको खींकार किया है । 


[द] 


प्रस्थानत्रयर्मं वेदोका शिरोभाग “उपनिषद्‌? कहलाता है । 
दाशनिकोका अन्तिम तत्त्व अकह्ममृत्रः ( उत्तरमीमांसा ) कहत्णता 
है । भगवदगीता इन दोनोके समकक्ष कहलाती है, जो कि 
पहाभारतरूप इतिहाप्त-प्रन्थर्भ सम्मिलित है | उपनिषदोके मंत्र हैं 
तह्मम॒त्रके सूत्र हैं और भगवद्गीताके इ्लोक हैं | परंतु भगवद्वीताके 
श्लोक भगवानूकी वाणी होनेसे मन्त्ररूप हैं और सरल होनेपर भी 
तात्पय गम्भीर होनेसे सूत्ररूप हैं | इस प्रकार भगवद्गीता उपनिषद्‌ 
और अक्मसूत्रके सगकक्ष है । दूसरी बात, उपनिषद्‌ अधिकारी 
पुरुषोंके कामकी चीज है, बद्मसून्न विद्वानोंके कामकी चीज है, 
परंतु गीता समीके कामकी चीज है | इसको विद्नत्ताके बिना भी 
मब समझ सकते हैं | 


भगवद्गीता एक अलौकिक, विचित्र ग्रन्थ है । इसमें ताधकके 
लिये उपयोगी पूरी सामग्री मिलती है, चाहे वह किसी भी देशका, 
किसी भी वेषका, किसी भी वर्णका, किसी भी आश्रमका, किसी 
भी सम्प्रदायका, किसी भी समुदायका कोई व्यक्ति क्यो न हो । 
कारण इसका यह है कि इसमें किसी सम्ुदाय-क्शिषकी निन्‍्दा 
या प्रशंसा नहीं है, प्रत्युत इसमें वास्तविक तत्त्वकी ही प्रशंसा दे । 


(स्तविक तत्त्व क्या है १ वास्तविक तत्त्व वह है, जो सम्पूण 
पखितनशीछ प्रकृति और ग्राकृत पदार्थोसे सबथा अतीत और 
नित्य-निरन्‍्तर एकरस-एकरूप रइनेवाला है । जो जहाँ है और 
जैसा है, वास्तविक तत्त्व वहाँ वैसा ही पृू्णरूपसे विद्यमान है। 
परंतु पस़ितनशीरके रागके कारण उसका अनुभव नहीं होता । 


(घ] 


यथा राग-रहित होनेपर उसका स्वतः अनुभव हो जाता है। इस 
वास्तविक तत्त्वका अधिकारी वही है, जो पसवितनशील सुखमें कभी 
उँधता नहीं, अटकता नहीं | अजुन अपने लिये कतंव्यका निर्णय 
नो नहीं कर सके, पर राज्य मिलनेसे सुख हो जायगाः--ऐसा 
बहम उनको नहीं था । हरेकके जीवनरमें ऐसी हलचल आती ही 
2, फिर भी वह अपनी पुरानी चाछ यानी सुखकी आसक्ति नहीं 
जोडता--यही उससे गलती होती है । 


गीताकी भाषा सरल है और भाव बड़े गम्भीर है। साधरनोका 
परणन करनेमें, विस्तारपृवक समझानेमें, एक-एक ताधनकों कई बार 
कहनेमें संकोच नहीं किया गया है, फिर भी प्रन्यक्षा कलेवर नहीं 
बढ़ा है । ऐसा संक्षेपमें विस्तारपूवक यथा और पूरी बात बतानेबाला 
कोई ग्रन्थ नहीं दीखता । मनुष्य हरेक परिस्थितिर्में परमात्मतत्तको 
प्रात कर सकता है; युद्ध-जेसी धोर परिस्थितिमें मी अपना कल्याण 
कर सकता है--व्यवहारमात्रमें ऐसी परमाथंकी कल्ण गीतामें सिखायी 
गयी है । इस वात्ते इसके जोड़ेका दूसरा कोई प्रन्थ देखनेमें 
नहीं आता । 


गीताका मन लगाकर पाठ करनेमात्रसे शान्ति मिंठती है। इसकी 
विधि यह है कि गीताके पूरे इलोक अथसहित कप्ठस्थ कर ले, फिर 
रकान्तमें बैठकर गीताके अन्तिम स्लोक---“यत्र योगेश्बरः कृष्ण 5 
( १८७७८ )--यहॉँसे लेकर गीताके पहले इ्लोक “धर्मक्षेत्रे कुरुक्षेत्र 
++सलड5 ? ( १।? >यहॉतक बिना पुस्तकके उलछठा पाठ 


[न] 


कर्ता चला जाय तो बड़ी शान्ति मिलती है | कोई भी करके 
देख सकता है | 


गीता एक ग्रासादिक ग्रन्थ हैं | इसका आश्रय लेकर पाठ 
करनेमात्रसे बड़े विचित्र, अलोकिक और शान्तिदायक भाव स्फुरित 
होते हैं| गीताका प्रतिदिन एक या अनेक वार पाठ किया जाय 
तो उससे गीताके विशेष अथ स्कुरि होते हैं। मनमें कोई 
शा होती हे तो पाठ करते-करते उसका समाधान हो जाता 
है । इस वास्ते सब भाई-बहनोको गीताके भावोंकों हृदयज्ञम करना 
चाहिये और उसके अनुसार अपना जीवन बनाना चाहिये । 


गीताका तात्पय 

गीता किसी बादकों लेकर नहीं चली है अर्थात्‌ दत, अद्वैत, 
विशिष्ठाइत, द्वेताद्वेत, विशुद्धाहेत, अचिन्त्यमेदामेद आदि किसी 
बादको, किसी एक सम्प्रदायके किसी एक सिद्धान्तको लेकर नहीं 
चली है । गीतामें खास लक्ष्य यह रखा गया है कि मनुष्यमात्रका 
प्रत्येक परिस्थितिमं कल्याण हो जाय, वह किसी भी परिस्थितिमें 
परमात्तप्राप्िसे वतश्चित न रहे, क्योकि मनुष्य-मात्रका जन्म केवल 
अपने कल्याणके लिये ही हुआ हैं | संसारमें ऐसी कोई भी परिस्थिति 
नहीं हैं, जिसमें मनुमय्यका कल्याग न हो सकता हो | कारण कि 
परमात्मा प्रत्यक परिस्थितिम समानम्धवसे विद्यमान हैं | इस वास्ते 
साधकके सामने कोई भी ओर कंसी भी परिस्थिति आये, उसका 
केबल सदुपयोग करना है. | सढ़ुपयोग करनेका अथ है---दुःखदायी 
परिस्थिति आनेपर छुखकी इच्छाका त्याग करना और खुखदायी 


गीताका सार १ 


परिस्थिति आनेपर छुखभोगका तथा “बह वनी रहे? ऐसी इच्छाका 
त्याग करना और उसे दूसरोकी सेवामे छगाना । इस प्रकार सढुपयोग 
करनेसे मनुष्य दुःखदायी और सुखदायी दोनो परिस्थितियोसे ऊँचा 
उठ जाता है अर्थात्‌ उसका कल्याण हो जाता है | 


एक खय परमात्मा है और एक परमात्माकी विछश्षण शक्ति 
प्रकृति है | ये दोनो अनादि हैं। सछ्सि पूष॑ परमात्मा 
ध्वहदु स्यां प्रजायेयेति? ( छान्दोग्य० ६। २। ३ )-ऐसा संकल्प 
हुआ | इस संकल्पसे सृष्टि पैदा ही गयी अ थात्‌ एक ही 
परमात्मा ग्रेमबंद्रिके लिये खथ ढी श्रीकृष्ण और श्रीजी---इन दो 
रूपोमे प्रकट हो गये । उन दोनोने परस्पर खेलनेके छिये एक खेल 
त्वा | उस खेलके छिये अमभुके संकल्पसे अनन्त जीबोकी सृष्टि 
( जो कि अनाठिकाछसे थे ) | खेल खेछते हुए उन जीबोमें 
श्रीजीका तो भगवानकी तरफ ही आकपण रहा, खेलमे॑ उनको भूछ 
नहीं हुई तो श्रीजी और भगवानमं प्रेमबरद्विकों छोछा हुइ। दूसरे 
जितने जीव थे, उन सबने संयोगजन्य सुखके लिये प्रकृति आर प्रकतिके 
पदा्थेकि साथ अपना सम्बन्ध मान लिया, जिससे वे जन्म-मरणके 
चकक्‍्करमे पड़ गये | अद अगर थे जीव प्रकृतिके पदार्थोसे विछुख 
होकर. परमान्माके सम्मुख दो जायें, तो उनका जन्म-मरणरूप 
दःख सदाके लिये छूट जाय | जीव उन पदार्थेसि विमुख हो करके 
परमात्माके सम्मुख हो जायें---इसीके लिये मगवद्गीताका अचार हुआ हैं। 


उस माने इृए सम्बन्धकों तोड़का “योग? अर्थात्‌ भगवानके 

साथ खत-सिद्ध नित्य-सम्बन्धको पहचाननेक्रे लिये गीताने तीन 
९, ऊँ ए जद 

उपाय बताये है---कमयोग, ज्ञानयोग और भक्तियोग । प्राकृत पदार्थो्से 


गी० सा० २-ख-- 
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सम्बन्ध तोडना “कमयोगः है, प्रकृतिसे सम्बन्ध-विच्छेद करके अपने 
शुद्ध खरूपमें खित होना “लानयोग” है और संसारसे सम्बन्ध-विष्छेद 
करके केबल परमात्माके साथ अयना सम्बन्ध खीकार करना 
भक्तियोग? है | 
कमेयोग 

इसमें दो शब्द हैं--कम और योग | इसमे एक कमविज्ञान 
है ओर दूसरा योगत्रिज्ञान है | कम केवछ ससारके लिये ही है, 
अपने छिये विल्कुछ नहीं--ऐसा अनुभव हो जाना कमविज्ञान है 
ओर भगवान्‌के साथ हमारा नित्ययोग ( कभी वियुक्त न होनेवाछा 
नित्य अटल सम्बन्ध ) ह--ऐसा अनुभव हो जाना योगविज्ञान है । 
करमविज्ञानका पूर्णतया अनुभव होनेपर योगविज्ञान प्रकट हो जाता है । 


जबतक प्राणी अपने लिये कुछ भी करता है, तचतक वह 
कमविज्ञानसे सबथा दूर ही रहता है | कारण कि अपने लिये करनेसे 
प्रकृति और प्रकृतिजन्य पदाथोंके साथ सम्बन्ध वना रहता है। 
जबतक कमविज्ञानसे दूर रहता है, तवतक योगविज्ञानका आरम्म ही 
नहीं होता । स्थूछ, सूक्ष्म और कारण-शररर्से होनेवाला कममात्र जब 
केबठ ससारके डितके लिये ही होने छगता है, तब कमविज्ञान 
समाप्त होकर योगविज्ञान चुरू हो जाता है | जब कमविज्ञान और 
योगविज्ञान---दोनो वास्तविकतापर पहुँच जाते है, तय प्राणी 
इतकृत्य हो जाता है अर्थात्‌ जब करनेका राग ओर पानेका छाछूच 
सबंथा मिट जाते है, तब खाभाविक ही न जीनेकी इच्छा रहती है 
ओर न मरनेका भय ही रहता है | यही कम योगक्री पृणता है । 
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रे छ्सि एः / 5 
कर्मयोगकी इछिसे कतेव्यमात्र केबछ कतव्य-यालनके लिये ही 


करना है अर्थात्‌ कममात्र केवछ संसारकी सेब्राके लिये ही करना 


है | कारण कि मन, बुद्धि, इन्द्रियाँ, प्राण, शरीर, वस्तु, व्यक्ति, 
पढार्थ, क्रियाकी संसार्के साथ एकता है। इनके साथ अपना 
किल्लिन्मात्न भी सम्बन्ध नहीं है । चाहे स्थूलशरीर और पदार्थोंके 
द्वारा कर्म हो; चाहे सूक्ष्मशरीरके द्वारा हितचिन्तन और विचार हो, 
चाहे कारणशरीस्के द्वारा एकाग्रता और निर्विकल्प समाधि हो---ये 
सब-की-सब क्रियाएँ संसारकी है । इस वास्ते करनामात्र संसारके 
लिये ही है | करनामात्र संसारके छिये होनेसे योग अपने लिये होता 
है अर्थात्‌ संसारसे जो सयोग मान रखा है ( वह सम्बन्ध चाहि 
स्थूल-शरीरसे हो, चाहे सूक्ष्म-शरीर्से हो और चाहे कारणशरीरसे 
हो ) उससे सर्वथा भिन्न अपने खरूपके साथ अपने खतःसिद्ध 

नित्ययोगका अनुभव हो जाता ढै--- 

ते विद्याद्‌ डुगख्संयोगवियोग॑ योगलेशितम्‌ ) 
(गीता ६। २३ ) 
ज्ञानयोग 

जो कुछ क्रिया और पढाय हैं, वे केवल प्रकृतिके ही हैं । 
उनके साथ खरूपका किज्चिन्मात्र भी सम्बन्ध न हुआ, न है, न 
होगा और न हो ही सकता है; क्योंकि अपना खरूप नित्य-निर्तार 
एकरूप रहनेवाल्या है. और प्रकृति तथा प्रकृतिका कार्य निरन्‍तर 
क्रियाशीछ है । प्रकृतिकी क्रियाशील्ता सगे और महासगमें तो प्रत्यक्ष 
है, पर प्रत्य और महाग्रलयमें भी इसकी क्रियाशील्ता मिठ्ती नहीं, 
सुक्ष्महूयसे चलती ही रहती है । सगे और महासगंका आधा समय 
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बीतनेपर ग्रकृति प्रठढ्य और महाप्रल्यकी तरफ जाती हैं तथा ग्र्य 
और महाप्रछ्यका आधा समय बीतनेपर प्रकृति सग और महासगंकी 
तरफ जाती है । इस पस्ितनशीछ प्रकृतिके एक क्षुद्र अंग शरीरको 
अपना मान लेना ही वन्धन है और अपना न मानकर पर्वितनरहित 
खतःसिद्ध खरूपमें स्थित रहना ही मुक्ति है । 

भगवानूने गीतामें कहा है--- 

न त्वेवाहं जात नास न त्वं नेमे जनाधिपाः ! 

न चेव न भविष्यामः सर्वे वयमतः परम ॥ 

(२॥। १२) 

तू, में और ये राजालोग---हम सब खय पहले नहीं थे, 
यह वात नहीं अर्थात्‌ जरूर थे, और इसके बाद शरीर आदि 
दृश्यमात्र मिटनेपर हम सब तक्तसे नहीं रहेगे, यह बात भी नहीं 
अथोत्‌ जरूर रहेगे | 

भाव यह हुआ कि चेतन तत्वकी नित्यता, निर्विकारिता खतः- 
पिद्ध है ओर शरीर तथा संसार्की अनित्यता, विकारिता प्रत्यक्ष 
देखनेमें आती है । इस वास्ते अपना खरूप विकारी नहीं हो 
सकता | कारण कि अगर यह विकारी और पसर्ितनशीछ होता तो 
शरीर और संसारके विकार और पर्वितनको * कौन जानता ? जो 
विकार और पस्चितनको स्पष्टीतिसे जानता है, वह ख़ुद विकारी 
और परिवतनशीछ कैंसे हो सकता है 

यह प्रत्यक्ष देखनेमें आता है कि देश, काल, वस्तु, व्यक्ति, 
परिस्थिति, घटना आदि जो कुछ भी ग्राकृत सामग्री है, वह पहले 
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हमारे साथ नहीं थी, आगे भी हमारे साथ रहेगी नहीं और अभी 
वतमानमें भी उप्तका ग्रतिक्षण वियोग होता चला जा रहा है। 
तात्य है कि भावरूपसे दीखनेवाछा मात्र संसार ( वह सम हो 
या व्यष्टि ) अभावमें जा रहा है | जो अमावरूपसे था और अमावमें 
जा रहा है, उसकी खतन्त्र सत्ता केसे हो सकती है ? सत्ता तो 
केवल सत्य-तत्तकी ही है, जो सबका आश्रय तथा अकाशक है। 
उसीसे पस्ितनशीलछ पदाथ सत्ता पा रहे हैं । 

नासतो विद्यते भावो नाभावो विद्यते खतः। 

( गीता २। १६ ) 

“असत्‌की तो सत्ता नहीं होती ओर सत्‌का कमी अंभ्ाव नहीं 
होता |? ह शा 

ऐसी अपनी खतःसिद्ध सत्यरूव सत्ताका, जो कि असत्यरूप 
सत्तासे सबथा निर्दित्त है, साक्षात्‌ ठीक अनुमब कर लेना ही 
ज्ञानयोगकी पूणता है । 

... भक्तियोग ेल्‍ 

जब कर्मयोग और ज्ञानयोग--यरें दोनों एक होकर पूण हो 
जाते हैं, तो करना और जानना वाकी कुछ नहीं रहता तथा सह्न 
और परतन्त्रताका लेश भी नहीं रहता | पर इस असज्जता और 
खतन्‍्त्रतामें भी सन्तुश् नहोंनेसे भगवत्तत्तवकी तरफ खत; आकृषण 
होता है--यह भक्तियोग हैं अर्थात्‌ अपने-आपको और उस 
असड्ता तथा खतन्त्रताकों प्रभु-चरगणोंमें सबंया समर्पित कर देना 
भक्तियोग हैं। इसको भगवन्निष्ठा, भगवत्मेम आदि भी कहते हैं | 
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इसमें भोग और बन्चनका सवथा त्याग है. [ भोगका त्याग कमश्रोग 
है और बन्धनका त्याग ज्ञानयोग है ]। 

भक्ति नाम पग्रेमका है और वह ग्रेम अपनेपनसे होता है । 
वह असली अपनापन सासारिक पदायेसे माने हुए नकढी 
अपनेपनके त्यागसे प्रकट होता है, क्योंकि माने हुए अपनेपनसे ही 
वह ढका हुआ है । 

यह जीवात्मा खय॑ परमात्माका अंश होनेसे खत: परमात्माका 
ही है ( १७। ७ ) और दरीर, इन्द्रियाँ, मन, बुद्धि, प्राण आदि जो 
कुछ सामग्री हमारेको मिली है, वह सब प्रकृतिकी है ओर प्रकृति 
परमात्माकी हैं ( गीता ७ | ४ )। इस वास्ते अपने-आपको और 
मिली हुई सम्पूर्ण सामग्रीको परमात्माके ही समर्पित कर देना है । ऐसा 
करनेसे परमात्मतत्वसे जो खतःसिद्ध प्रेम है, वह जाम्रत्‌ हो जाता 
है, जिससे कुछ भी पाना बाकी नहीं रहता । 

'अगर यह भक्तियोग आरम्मसे ही किया जाय तो कमयोग 
और ज्ञानयोग खतः ही सिद्ध हो जाते है; क्योंकि ये तीनो ही योग 
आपसमें एकता रखते है । 

अधिकारी 
जो अत्यन्त विर्त है, वे ज्ञानयोग” के अधिकारी होते 
हैं; जो न अत्यन्त विस्‍्त है और न अत्यन्त आसक्त है, वे 
भक्तियोग'के अधिकारी होते है, और जिनके ज्ञान और भक्तिके 
संस्कार बहुत कम है तथा जो भोगो और कममे आसक्तिवाले 
है, पर उस आसक्तिसे छुटकर अपना कल्याण करना चाहते है, 


कै 


वे “कमयोग'के अधिकारी होते है | इन तीनो साधनोमेंसे जो एकका 
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अधिकारी होता है, उसके साथ दूसरे दोन साधन भी रहते हैं 
अर्थात्‌ एक साथन मुख्य रहता है ओर दूसरे साधन गोण रहते है । 
जैसे, जे शानयत्गः्का अधिकारी होता है, उसके भीतर भी ऐसी 
श्रद्धा और विश्तास रहता है कि कोई तत्त्व है, तभी वह उसकी 
खोज करता है---यह भक्तियोग हुआ, और उस खोजमे संसारसे 
विमुख होना पडता है--यह करमयोग हुआ | जो “भक्तियोगगका 
अधिकारी होता है, वह भगवानके सम्मुख होकर उसके ग्रेमको प्राप्त 
करना चाहता है, जिसके लिये वह संसारसे विमुख होता है--- 
यह कर्मयोग हुआ, और संसारसे निल्पि होकर चलता है----यह 
ज्ञनयोग हुआ | जो “कर्मयोगःका अधिकारी होता है, उसका नित्य- 
तत्वपर विश्वास होता है---यह भक्तियोग हुआ, और मैं तत्नकी 
प्राप्ति करनेवाछा हुँ---ऐसे अपनेको संसारसे अलग मानता है---यह 
ज्ञनयोग हुआ | इस प्रकार तीनोमे तीनो आ जाते है। परंतु एक 
समयमें एक व्यक्तिके द्वारा तीनॉका एक साथ अनुष्ठान नहीं होता । 
इस वास्ते मुख्यतासे एक योगका ही अनुष्ठान होता है और उसकी 
पृणता होनेपर कृतकृत्यता, ज्ञातज्ञातन्गता और प्राप्त-प्रातव्यता--- 
तीनो खतः हो जाती है | 


जो पुरुष कमयोग, ज्ञानयोग और भक्तियोग---इनको नहीं 
समझ सकते, वे जीवन्मुक्त, तत्त्वज्ञ, मगव्येमी महावुरुपोकी आज्ञाके 
परायण हो जाते है अर्थात्‌ जो वे कहे, उस काममे श्रद्धा-भक्ति एवं 
तत्परतापूषक छग जाते हैं, तो वे भी मृत्युसे तर जाते हैं--- 
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अन्ये त्वेवमजानन्तः श्रुत्वान्येश्य उपासते । 
तेषपि चातितरन्त्येव झुत्युं. श्रुतिपरायणा: ॥ 
(गीता १३। २५ ) 
गीताकी दो निष्ठाएँ 
गीतामे दो निष्ठाएं बतायी गयी हैं---सांख्यनिष्ठा अर्थात्‌ 
ज्ञानयोग और योगनिष्ठा अर्थात्‌ कमंयोग--- 
छोके5स्सिन्द्धिविधा निष्ठा पुरा प्रोक्ता मयानघ । 
शानयोगेन सांख्यानां करमयोगेन योगिनाम्‌ ॥ 


(३१।३) 
पे अजुन ! इस छोकमें दो प्रकारकी निष्ठा मेरे द्वारा पहले 


कही गयी है । उनमेसे साख्ययोगियोंकी निष्ठा तो ज्ञानयोगसे और 
योगियोंकी निष्ठा कमयोगसे होती है ॥ 

इन्ही दो निष्ठाओके विपयमें अजुनने भगवानसे पूछा कि. आप 
'कमेंकि संन्यास ( ज्ञानयोग )की और फिर कमयोगकी प्रशंसा करते 
हैं, तो इन दोनोमे श्रेयकारक कौन है ? (गीता ५। १) तो 
भगवानने कहा कि ये दोनों ही कल्याण करनेवाले हैं---'निःश्रेयस- 
कराबुभ ( गीता ५। २ ) । फिर भगवानने कहा कि ज्ञानयोग 
और कर्मयोगको फ़छमें अछग-अछग कहनेवाले बालक हैं | समझदार 
पृण्डितलोग उनके फलमे भिन्‍नता नहीं बताते; क्योकि इन दोनेमेंसे 
एकमें भी अच्छी तरहसे स्थित हो जाय अथोत्‌ अच्छी तरहसे अनुष्ठान 
कर ले, तो वह दोनोके फलरूप तत्त्वको ग्राप्त कर लेता है। 
ज्ञानयोगियोके द्वारा जो स्थान ग्राप्त किया जाता है अर्थात्‌ सांख्य- 
निप्ठाका जो वास्तविक फल है, वही कमयोगियोंक्रे द्वारा भी प्राप्त 
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किया जाता हैं| इस रीतिसे जो साख्य और योगको परिगाममें एक 
देखता है, वही य्थायरूपसे ठेखता है ( गीता ५। ४-५ )। 
यद्यपि इनमे किसी योगके लिये किसी योगकी पराधीनता नहीं है, 
फिर भी ज्ञानयोगके छिये कमयोग आवश्यक है । बिना कर्मयोगफ्े 
सांख्यनिष्ठा ग्राप्त होनी ऋटिन है; पर कमयोगी जल्दी ही खतन्त्रता- 
पूवक ब्ह्मको प्राप्त कर लेता है ( गीता ५ | ६ ) । 

जैसे छोकमे दो तरहकी निष्ठाएँ है--..“लोके<5स्मिन्द्िविधा 
निष्ठा, ऐसे ही छोकमें दो तरहके पुरुप हैं----“द्वाविमों पुरुषो छोके; 
(गीता १५। १६ ) । वे हैं---क्षर ( नाशवान ) और अक्षर 
( अविनाशी ) । चाहे क्षर्को क्षरमे छगा दे, जो कमंयोग है, और 
चाहे अक्षरमें स्थित होकर क्षरका त्याग कर दे, जो ज्ञानयोग है । 
परंतु क्षर और अक्षर--इन दोनोसे उत्तम पुरुप ( परमात्मा ) 
विलक्षण है-..“उत्तमः पुरुषस्त्वन्यःः ( गीता १५। १७ ) | वह 
क्षर्से तो सदा-सबंधा अछग रहनेवाला है. और अक्षर ( जीवात्मा ) 
से भी उत्तम है | छोक ओर वेदमें वह उत्तम पुरुष ही “पुरुषोत्तम 
नामसे प्रसिद्ध है ( गीता १५ । १९ ) । ऐसे परमात्माके सत्रथा 
सवभावसे शरण हो जाना 'भगवन्निष्ठाः अर्थात्‌ भक्तियोग है । : 

सांख्यनिष्ठा और योगनिष्ठा---ये दोनो निष्ठाएं छोकिक है;क्योंकि 
ये दोनो साधकोकी निष्ठाएँ हैं। क्षरकी प्रवानतासे कमयोग चच्ता है 
और अक्षर्की प्रधानतासे ज्ञानयोग चलता है | परन्तु भगवन्निष्ठा अलौकिक 
हैं, लोकिक नहीं है; क्योकि यह साधककी निष्ठा नहीं है | इस वास्ते 
उत्तम पुरुष--परमात्माकी प्रधानतासे भक्तियोग चछता है | तालये 
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यह है कि भगवन्निप्ठा साख्य और योग---दोनों निष्ठाओसे अछग है; 
क्योंकि यह निष्ठा मनुम्याकी अपनी नहीं है ओर साधन-साध्य भी 
नहीं है, ग्रयुत केवल भगवान्‌ और उनकी क्ृपापर निभर हैं । 


अठारहवों अध्याय गीताका सए क्‍यों 


यह अटारहवों अध्याय पूरी गीताका साररूप है। इसमे 
भगवानद्वार पहले कहे हुए विपयोका उपसद्ाार किया गया हैं, 
जिसमे तीन बाते विशेषतासे माद्म देती है---( १ ) पहले अध्यायो- 
में जो विवय संक्षेपसे कहा गया है, उसका यहाँ विस्तारसे उपसंहार 
किया गया हैँ तथा ( २ ) पहले आअध्यायोमें जो विषय बिस्तारसे 
कहा गया है, उसका यहाँ संक्षेपसे उपसंहार किया गया है और 
( ३ ) पहले अब्यायोमें कहे हुए विषयोकों ही यहाँ ग्रकारान्तरसे 
अर्थात्‌ कुछ दूसरे ही ग्रकारसे कहा गया है । 


भगवानके उपदेशमें मुख्यतासें दो निष्ठाओका ही वणन 
हुआ है, जिनका भगवानने “ए॒पा तेडभिहिता खांख्ये चुद्धियोँगे 
त्विमां श्णुः ( २। ३० ) पदोसे संक्षेपरूपसे और “लोके5स्मि- 
न्दिविधा निष्ठा शानयोगेन सांख्यानां कर्मयोगेन योगिनाम! 
(३ |३) पढोसे स्पएरूपसे वणन किया हैं। उन्हीं दो 
निश्ञओंको तत्वसे जाननेके लिये अजुनने अठारहवें अध्यायके 
आसमभमे प्रइन-किया | इस वास्ते उन्हीं दो निष्टाओमे आये हुए 
ब्रिपयोका' इस अठारहवे अध्यायमें संक्षेपसे, विस्तारसे. अथवा 
प्रकारान्तरसे' उपसंहार किया गया है | 
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जिस भगवद्धक्तिका सातवंसे बारहवे अध्यायतक विशेषतासे 
वर्गन हुआ है, वह मगवःनके अपने हृदयकी वात है और दोनो 
निप्राओसे विकषण है। वह साख्यनिष्ठा या योगनिष्टा नहीं है, 
प्रद्युत मगवन्निष्ठा है, जिसमे केवछ भगवत्यरायणता हैं | इसी 
भगवज्निष्टाके वगनमें भगवानूने अपने उपदेशका उपसहार किया है । 

दूसरे अध्यायके उन्ताढीसवे इ्लोकसे लेकर अध्यायकी 
समाध्तितक कमग्रधान कमयोगका वणन हुआ है। फिर तीसरे 
अध्यायमे भी प्रधानतासे उसीका वगन हुआ है। दूसरे अध्यायके 
इकसठवे स्छोकमे “मत्परः पृठ भगवान्‌की परायणताके लिये आया 
हैं, उसीको तीसरे अध्यायके तीसब॑ इलछोकमे थोड़ा विस्तारसे कह 
दिया । इस श्रकार कर्मगप्रवान कमयोगमें उपासनाका भी थोड़ा 
साथ हुआ है । चौथे अध्यायमें मगवानने कर्मयोगकी परम्परा बताते 
हुए अपने जन्मों और कर्मोंका तत्व बताया और अपने कमोंको 
आदश बताते हुए कमयोगका वर्णन किया । फिर पॉचवे अध्यायमें 
उसी कर्मयोग और सांख्ययोगकी वारी-बारीसे ( एक बार कमयोगकी 
और एक बार सांख्ययोगकी ) चर्चा की और अन्तमें भक्तिका विवेचन 
करते हुए अध्यायकी समाप्ति की । इस प्रकार दूसरे अध्यायसे 
पॉचये अध्यायकी समात्तितक कमग्रधान कमंयोगका वर्गन हुआ 
है, उसीको अठारहवे बे... वारहव॑ स्लोकतक 
प्रकारान्तरसे कहा १ ८ 

पॉचवे अर्थ 
अध्यायके उन्नी 
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० है नर पर नए हवेसे तर 
वणन हुआ है, उसीका अठारहये अध्यायके तेरहवेसे अठारहव 
ए 5 डे 

इलोकतक प्रकारान्तरसे वर्गन किया गया है । 


तीसरे 4 ञे पेमें हा ए 
, चौथे, पॉचवे ओर छठे अध्यायोमें भक्तिमिश्रित कम- 
ए है कप ऐप छीसवे 
योगका जो वगन हुआ है, उत्तीका अठारहवे अब्यायके इकतालीसवेसे 
अडतालीसवे 3» सु हे ० 
उतालीसव इडोकतक प्रकारान्तरसे वन किया गया हैं । 


छठे अध्यायके चोबीसवे-पचीसवे झरुछोकोमें ध्यानग्रधान 
साख्ययोगका वणन हुआ है, उसीको अठारहवे अध्यायके उन्चासवेसे 
पचपनवे इलोकनक प्रकारान्तरसे कहा गया है | 


सातवें अध्यायसे लेकर वारह॒वे अध्यायतक भक्तियोगका जो 
विस्तारसे वणंन हुआ है, उसीका अठारहूवे अध्यायके छप्पनबेसे 
छाछठवे इछोकतक - पहलेकी अपेक्षा कुछ संक्षेप से और कुछ 
प्रकारान्तरसे वगन हुआ है । 


चौथे अध्यायके तेरवे इलोकमे चारो वर्गोका जो विषय 
संक्षेपसे कहा गया था, उसीको, अठारहवें अध्यायके इकनालीसर्वेसे 
चौव[|लीसवें इोकतक विस्तारसे कहा गया है। यहाँ ( १८।॥ ४१- 
98 में ) सत्रहवे अध्यायके दूसरे-तीसरे इछोकोमें आयी खभावजा 
श्रद्धाका भी उपसंहार माना जा सकता है । 

भगवानने गीतामें सांख्ययोगका वन करते हुए कहीं कहा 
कि प्रकृतिके द्वारा ही सब॒ कम किये जाते हैं (३। २७, १३। 
२९ ), कहीं कहा कि गुण ही गुणोंमें बरतते है (३।२८ ), 
कहीं कहा कि. द्रश गुणोके सिवाय अन्यकों कर्ता नहीं देखता 
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( १४ । १९ ) और कहीं कहा कि इच्द्रियाँ इच्द्रियोके अर्थो- 
( विषयो-) में वसतती है (५ | ९% ) झतयादि । उसीका अठारहवें 
अथ्यार्यके तेरहवेसे अठारहवे इंठोकतक संक्षेपले और प्रकारान्तरसे 
बणन हुआ है | 


सातवें अध्यायके वारझूवें स्छोकमें और चोदहवे अध्यायके 
पॉन्चेसे अठारूवे झ्जेकतक जो गुणोका वणन हुआ है, उसीको 
अठारवे अध्यायके वीसवबेसे चालीसवे श्लोकतक विस्तारसे और 
प्रकारान्तरसे कहा गया है ) 

छठे और आउठबे अध्यायम जो च्यानका विस्तारसे वर्णन 
हुआ है, उसीका अठारहव अध्यायके इक्यावनवेसे तिरपनवे स्लोक- 
तक प्रकारान्तरसे और संक्षेपसे वणन हुआ है | यहा ( १८। ५१- 
७३ में ) तेरवें अध्यायके सातवेसे ग्यारहवें इ्लोकतक वर्णित 
ज्ञनयोगके बीस साधनोका उपसंहार माना जा सकता है। 


तीसरे अध्यायके इकतीसवे स्छोकमें भगवानने अपने 
जिस मतका वर्णन किया था, उसीका अठारहवे अध्यायके 
छठे इ्मोकमें वणन हुआ है । 

.सातबे अध्यायके आय्वेसे बारहवे इ्छोकतक, नवे अध्यायके 
सोल्हवेसे उन्नीसवे इ्ोकतक, दसवे अब्यायके वीसवेसे अड़तीसर्वे 
इलोकतक और पनदहवे अब्यायके वारहवेंसे पन्द्रहवे सथेकतक जिन 
विप्वतियोका भगवानने वर्णन किया, उन्हींका अठारहवें अध्यायके 
अठ्हत्तस्े इल्ेकमें संजयने संलेषसे उपसंहार किया है । 


१७ गीतावा सार 


ग्यारहवे अध्यायमें भगवानके व्रिश्वरूपका जो वणन हुआ, 
उसीका अठारहूवे अध्यायके सतढत्त्ें इ्लोकमें संजयने स्पृतिरूपसे 
वणन करते हुए सक्षेपसे उपसंहार किया है । 
तीसरे अध्यायके इकतीसवे इछोकमे, चौथे अब्यास्के 
उन्ताढीसवे इोकमे ओर सत्नहवं अध्यायके तीपरे इ्छोकमें जिस 
श्रद्वाका वर्णन हुआ है, उसीका अठारढव अध्यायके इकहत्तरवे 
इलोकमें भगवान्‌ राक्षेपसे बणन करते हैं । 
दूसरे अध्यायके इकतीसवेसे अड़्तीपतरे ऋ्ठोकतक जिस श्षात्र- 
घमंका वगन हुआ है, उप्तीका अठारहवे अध्यायके तैतालीसवे इलोकमें 
संक्षेपते बगन हुआ है | 
तीसरे अब्यायके तेंवीसव इछोकमें जिस खमावकी परत्रशता 
बतायी गयी है, उसीका अठारहते अध्यायके उनसठ्वे-साठवे इशेकोंमें 
उपसंहार किया गया है । 
पहले अन्यायके इकतीसर्वेसे छियालीसवे इछोकतक जिस मोहकी 
बात आयी है, उसीका अठारहते अध्यायकेे सातवें, ताठवे, 
बहत्तरवें आर तिहृत्तवे इछोकोमें संक्षेपसे उपसंहार हुआ है 
दूसरे अध्यायक्े प्रपनवेसे बहत्तरे इछोकतनक श्थितग्रज्ञके 
जिन छक्षणोका वर्णन हुआ है, उन्हींका अटारहने अब्यायके दसवे- 
ग्यारहवे इछोकोमें सक्षपसे उपसहार इआ है । 
आव्व अध्याथमें अन्तकाछके जो स्मएणकी बात आयी है, 
उसीका अठारव अध्यायके सत्तावनत्रे, अद्भावनत्रे आर गैस2वे इलोकोंमें 
सक्षेपसे उपसंहार किया गया है । 


गीताका सार श्‌छ 

सोलडत्रे अच्यायके पडलेपे तीपरे इग्रेकतक जिम्त ढवी -सम्तत्तिके 
लक्षणोका बिस्तारने वगेन हुआ है, उन्हीं लत्गोंका अगर 
अध्यायके वयालीस्रेसे चौबादीसत्रे स्कोक्रमक वणवमके नामसे 
संक्षेपसे बगन करते है । 

सोलहवे अध्यायके सातत्रेमे व्रीक्षव झ्थेक्रतक जिस आउसुरो- 
सम्पत्तिका विस्तारसे बन हुआ है, उसीका अठारूत्रे अब्यायके 
सड़सख्वें इ्ोकमें गीताश्रवगके अनधिकारीका बगन करते हुए 
संक्षेपले बरगन हुआ है | 

चौथे अ्यायके अट्ठाईसव झ्टोकमे जिस खाध्यायढा 
ज्ञानयज्ञकी वात आयी है, उसीका अठारूब अध्यायके सत्तखे इलोकमें 
“जञानयज्षेनः पदसे उपसंदार हआ है । 

दूसरे अध्यायके ग्यारहबेसे तीसवे झ्लोकतक जिस शोकका 
निषेध किया है, उसीका अठारूवे अब्यायके अाछठव स्लोकमें 
*मा छुचः पदसे उपसंहार हुआ है । 

इस प्रकार यह अठारूवॉ अध्याय भगवद्गीताका सार है | 
इस अध्यायका ठीक मनन करनेसे भगष्रद्वीनीाका सार समझमें आ 
जाता है | 

सब ग्रन्थोका सार है वेढ, वेंदोका सार है उपनिबद्‌, उपनिषदो- 
का सार है भगबद्गीती और भगवद्गीताका सार है सबगुद्यतम तत्त्व 
अर्थात्‌ समुग भग्वानकी शरणागति, जिसका बन अठारवें 
अध्यायके छाछय्वे ब्लोकमे हुआ है । 


च्च्की 
ही 
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इस व्याख्याका प्रयाजन 


अनेक सन्त-मद्ापुर्पेकि सड्ठ और अचनोसे हमें गीताके 
भावोंकी समझनेमें बहुत मढढ मिली हे | गीताके मार्मिक भावोका 
अपनेकी बोध हो जाय तथा ओर कोई मनन व 


[क) 
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व्याख्या करनेसे हमे बढ़त आश्यात्मिक छाम हथआ है और गीताके 
विधयका बढ़त स्पष्ट बोष भी इआ है| इतना ही नहीं, इस 
व्यास्याके छिखनेमें गीताका अभ्यास और मनन करनेत्राछे जिन 
सजनोंसे हमे अमूल्य सहायता मिली है ओर इस कार्यमें जिनकी 
प्रेरणा रही है, उनको भी इट्ठ अथवा अच्ण्झूपसे आध्याक्षिक छाम 
हुआ है | दूसरे भाई-बहन भी यदि इसका मनन करेंगे तो उनको 
भी आध्यात्मिक छाभ अवश्य होगा---ऐसी मेरी ब्यक्तिगत धारणा है | 
और क्या होगा, कया नहीं होगा--इसको भगवान्‌ जाने, परतु 
गीताका मनन-विचार करनेसे छाम होता है--इसमें हमे कभी, 
किश्षिम्मात्र भी सन्‍्देद्द नहीं है । ' ' 
विनीत-- 


सामी रामसुखदास 


॥ ३» श्रोपरमात्मने नमः ॥ 


4 
गीताका सार 
[ श्रीमद्भगवद्धीताके अठारहवें अध्यायको व्याख्या | 

नारायणं नमस्क्ृत्य नरं चेव नरोत्तमम्‌ । 

देवीं सरस्वती व्यास ततो जयमुदीरयेत्‌ ॥ 

वसुदेवसुतं देव॑ कंसचाणुरमदंनम्‌ । 

देवकीपरमानन्दं कृष्णं बन्दे जगदगुरुम्‌ ॥ 

अथाशदशाश्ध्यायः 
सम्बन्ध---- 

श्रीभगवानूने दूसरे अध्यायके उन्तालीस्वें इलोकमें “एषा 
तेडभिह्ता साख्ये बुद्धियोंगे तिमां शरुणु ।” पदोंसे जिस साख्ययोग 
और कर्मयोगक्नी बात कहो है, उसीको तीसरे अध्यायके तीसरे 
इलोकमें साख्यनिष्ठा और योगनिष्ठाके नामसे कहा है । उन दोनों 
निष्ठाओंके तत्वको अलग-अलग रूपसे ठीक जाननेकी इच्छा अर्जुनके 
मनमें थी | परतु जिस प्रकार भगवान्‌को सातवेसे पद्रहवें अध्यायतक 
देवी-सम्पत्ति ओर आतुरी-सम्पत्तिकों कहनेका अवसर ग्राप्त नहीं 
हुआ, उसी ग्रकार अजुनकों भी तीसरेसे सत्रहवें अंध्यायतक उन 
दोनों निश्ठाओंके विषयमें अपनो जिज्ञासा प्रकट करनेका अवसर ग्राप्त 
नहीं हुआ |# सत्रहर्व अध्यायके वाद अब अवक्तर ग्राप्त होनेपर 

अर्जुन भगवान्‌के सामने अपनी जिज्ञासा अ्रकट करते हैं । 


%& तीसरे अध्यायके तीसरे इलोकमे दो निष्ठाओंकी कहकर भगवानने 
चौथे अध्यायके पहले श्छोकमें बताया कि मेने इस अविनाशी योगको सूयंसे 


गी० सा० २-- 
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कहा था इसपर अजुनते प्रशन किया कि आपका जन्म तो अभीका है 
फिर आपने सष्टिके आदिम सूर्यक्रों केसे उपदेश दिया ? उत्तरमे भगवानले 
अपने अवतार और कर्मग्रोगके तत्वका वर्णन किया । चौथे अध्याग्के 
ही चोतीसत्रे इ्लोकमे भगवानते अजुनको जान प्रात करनेकी आजा दी-- 
'तदविद्धि प्रणिपावन प्रसिपिश्नेन सेवया? और बयालीसवे इलोकमे योगमे 
स्थित होनेकी आजा दी--५छित्वन सशय योगमातिषछ्ठोत्तिडड भारत ॥? 
इन दो अलाग-अछा आज्ञाओंके कारण अज्जुनने पॉचवे अध्यायके आरम्भ 
दोनोंमि अपने लिये एक निश्चित कल्याण हर साधन पूछा । उसके उत्तरमे 
भगवानले पूरा पाँचबों अध्याय कहकर अपनी ओरसे हो छठा अध्याय 
आरम्भ किया | ध 

छठे अध्यायके वैंतीसवे-चौतीसवे इ्लोफ्रमे अजुनने मनकी चश्वल्ताके 
विषयमे प्रश्न किया | उसका भगवानले बहुत सक्षेपसे उत्तर दिया | किर 
अजुनने सेंतीसवेसे उन्तालीसब छलोफतक योगग्रष्ट पुरुषकी गतिके विपयर्म 
प्रश्न किया। उसका उत्तर देते हुए, भगवानने छठा अध्याय समाप्त 
किया । छठे अव्यायके अन्तिम इठोकमे भगवानने अपने भक्तको सम्पूर्ण 
योगियोंमें परम श्रेष्ठ बताया । उसीको लेकर भगवानने सातवों अच्याय 
आरम्भ किया और उसमें भक्तिका विष वर्णन फिया । 


सातवें अध्यायके अन्तमे आये हुए, ब्रह्म, अध्यात्म आदिको लेकर 
अजुनने आठवे अध्यायके आरम्भमे सात प्रश्त किये | उनमेसे छः पश्नों- 
का उत्तर सश्षेपसे देकर अन्तकालीन गति विययक सातवें प्रश्नके उत्तरमे 
भगवानते विस्तारपूथक आठवाँ अध्याय कहा । फिर सातवे अध्याय- 
में जो विपय छूट गया था; उमी विश्वयत्रा वर्णन नवे अध्यायर्मे तथा 
दसवें अध्यायमें ग्यारहवे इलोकतक क्रिया । दसवें अध्यायके नवें) दसवें 
ओर ग्यारहवें इछोऊमे भक्त और उनपर क्ृपाकी बात सुनकर अर्डन बहुत 
प्रसन्न हुए. और प्रभावित भी हुए. | अतः अजुनने बारहवेंसे अठारहवें 
इल्रेजतक भगवानकी स्तुति की और अपनी विभूतियोको विस्तारसे कहनेके 
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ल्यि प्रार्थना की । अपनी मुख्य-मुख्य विभूतियोकों कहते हुए भगवानने 
दसवें अध्यायके अन्तमे कहा कि हे अजुन ।! तेरेकी बहुत जाननेकी 


है 


क्या जरूरत है ? मैं सम्यूण ससारकों अपने एक अशमे व्याप्त करके 
खत हूँ । इसी बातकों लेकर ग्यारह॒व अध्यायफे आरम्भमे अजुनने 
भगवानसे अपना विश्वरूष टिखानेके लिये प्रार्थाा की । अपना विश्वरूप 
दिखाकर भगवानने ग्यारह अध्यायके अन्तम कहा कि अनन्य भक्तिसे 
मेरा दर्शन, आन ओर मेरेमे प्रवेश---ये तीनों हो जाते हे । 
ग्यारहवें अध्यायके उ्यन्तमं भगवानने भक्तिकी महिमा कही और उससे 
पहले ( ४ ) २४-३७; ५ | १७--२६॥ ६ | २४--२९ और ८। 
११---१३ ) निशुण-तल्व॒ड्ी उपासनाकी महिमा कही । उन दोनोंगे कोन 
श्रेष्ठ हे १---इस बातकी अजुनने बारहवें अध्यायके आरम्भमे पूछा । उत्तरमसे 
भगवानने बारहवे अध्यायमे भक्तिकी और तेरहवें-चोदहवें अध्याथोंमें 
निर्गुण-साधनाक़ी बात कही | चोदहवे अध्यायके इक्कीसवे इछोक्रमे अजुनने 
गुणातीतके लक्षण, आचरण ओर शुणातीत होनेका उपाय पूछा तो 
भगवानले गुणातीतके छत़ण ओर आचरण वताऊफ़र अपनी अव्यभिचारिणी 
भक्तिको गुणातीत होनेफ़ा उपाय बताया । उसी ( अव्यभिचारिणी भक्ति-) के 
वर्गनमें भगवानले पद्रहवाँ अध्याय कहा । पढद्ढदवें अव्यायके अन्तर्मे 
पस सबंविद्‌ भजति मा सर्वभावेन भारत? पदोंसे यह बात कही कि देवी- 
सम्पत्तिवाले पुरुष मेरा भजन करते हैं, ओर अर्थान्तरमें आसुरी-सम्पत्तिवाले 
पुरुष मेरा भजन नहीं करते । इससे पहले भी सातवें अध्यायके पंद्रह 
इलोकमे और नवें अध्यायके वारहयें-तेरहवे रल्लेकमे सकेतरूपसे देवी और 
आसुरी-सम्पत्तिका चणन हुआ था | अतः दंवी और आसुरी-सम्पत्तिका 
विस्तारसे वर्णन करनेके लिये सोलहवें अध्यायका आरम्भ हुआ | 
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संन्‍्यासस्य महावाहो तत्त्वमिच्छामि चेदितुम । 
त्यागस्य च हृपीकेश प्रथक्केशिनिपूदन ॥ २ ॥| ऊँ 


सोलहवें अध्यायके उपान्त्य बलोकको लेकर अर्जुनने सचनहवे अध्यायके 
आरम्भमें निछ्ठाके विपयमे प्रश्न किया | उत्तरमे भगवानने तीन प्रकारकी 
श्रद्धाका वर्णन करते हुए, अध्यायको पूरा कर दिया | सत्नहवे अध्यायके बाद 
अब अजुन तीसरे अध्यायके तीसरे इल्लोकर्म कही दो निष्ठाओके तत्तवको अलछ्ग- 
अलग स्पष्ट जाननेके लिये भगवानके सामने अपनी जिज्ञासा प्रकट करते हैं | 

# अजुनके इन दोनों प्रश्नोंके उत्तरमे भगवानने जो-जो बाते कही 
हैं, उनके आधारपर अर्जुनके मनभे आये अन्य प्रश्नोंका भी अनुमान 
लगाया जा सकता है, जो इस प्रकार है-- 

( के ) सन्यासस्य महावाहो तत्वमिच्छामि वेदितुम्त--- 

( १ ) सनन्‍्यास किसको कहते हैं (- 

किसी भी कर्मफे साथ कर्तापनका भाव न रहना और बुद्धिका 
कहीं भी लिप्त न होना सन्यास कहलाता है ( १८ | १७) | 

( २ ) संन्यासके अवान्तर भेद कितने हैं *-- 

विवेक-विचारप्रधान साख्ययोग ( १८। १३-४० ) और ब्यान- 
प्रधान साख्ययोग ( १८ | ४९०६५ ) | 

( ३ ) उसका साथक केसा होना चाहिये *-.- 

सात्विक होना चाहिये ( १८। २६ )। 

(४ ) उसकी साधन-प्रणाली क्रेसी होनी चाहिये ?-- 

विचार-प्रधान साख्ययोग ( १८। १३-१७ ) और व्यान-प्रधान 
साख्ययोग ( १८ | ०१-०३ ) 

(५ ) उसकी साधन-सामग्री कैसी होती है १... 

सात्विक बुद्धि और सास्विक धृति (१८ | ५१ ) । 
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(६ ) संन्यासीके भाव केसे होते हैं -- 

वह सम्पर्ण विभक्त प्राणियोमें विभागरहित एक परमात्मतत्वको 
देखता है ( १८ । २० ) | 

( ७ ) संन्‍्यासीके आचरण केसे होते हैं *-- 

क॒र्तृत्वाभिमान और राग-द्वेषसे रहित होकर कर्म करना ( १८। २३) | 

(८ ) सम्बासका फल क्या होता है १--- 

न करता है और न॒रबेंघता है (१८ । १७ » तथा तत्चर्मे प्रविष् 
हो जाता है (१८। ५० )। 

( ख ) त्यागस्प च हृपीकेश प्रथककेशिनिषृदन-- 

( १ ) ह्याग किसे कहते हैं ?-- 

फल ओर आसक्तिका त्याग करके कतव्य-करम करना ( १८ |६)। 

( २ ) त्यागके कितने भेद हू १-- 

कर्मप्रधान कर्मगोग ( १८ | ४-१२ ) ओर भक्ति-मिश्रित कर्मग्रोग 
( १८ । ४१-४८ ) | 

(३) त्यागी कैसा होना चाहिये १--- 

न तो अकुशल कर्मसे द्वेप करता है ओर न कुशल कर्ममें आसक्त 
ही होता है ( १८। १० )। हे 

(४ ) त्यागका साधन केसा होना चाहिये १--- 

कर्मप्रधान कर्मयोगमे फछ और आसक्तिका त्याग ( १८। ९ )। 

तथा भक्तिमिश्रित क्रमंग्रोणमे ( पदार्थोर्में अपनेपनका त्याग करके ) 
कर्ंद्वारा परमात्माका पूजन करना ( १८ । ४६ )। 

(५) त्यागीके आचरण केसे होने चाहिये ?--- 

अपने-अपने कर्म अभिरति ( तत्परता ) हो ( १८ । ४५ )। 

( ६ ) त्यागीके भाव कसे होने चाहिये १... 

कर्मप्रधान कमंयरोगमें तो कतंव्यमात्र करना है ( १८ । ९ ) और 
भक्तिमिश्रित कमेयोगमें अपने छिये कुछ भी न करके सम्पूर्ण कमोंके द्वारा 
सवृव्यापक भगवानका पूजन करना है ( १८ । ४६ ) | 


कै 
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व्याख्यो- -८ 
प्रइन प्राय, ढो प्रकारसे हुआ करता है--( १) अपने दाचरणमे 
छानेके छिये और ( २ ) सिद्वान्तकों समझनेके छिये | जो केवछ 
पढाई करनेके छिये € सीखनेके ठिये ) सिद्धान्ककों समझने हैं, वे 
कब्ढ पुस्तकोके विद्वान वन सकते हैं और नयी पुस्तक भी वना 
सकते हैं, पर अपना कल्याण नहीं कर सकते |# अपना कल्याण 
तो वें ही कर सकते है, जो मिद्रान्तकों समझकर उसके अनुसार 
अपना जीवन बनानेके छिये तत्पर हो जाते है | 
यहाँ अजुनका प्रव्न थी केबछ सिद्वान्तको जाननेके लिये ही 
नहीं है, प्रत्युत मिद्रान्तकां जानकर उसके अनुसार अपना जीवन 
बनानेके लिये है | अजुन प्रव्न काते है कि है महादाहों ! में 
मंन्यासका तत्व जानना चाहता हुँ ओर है हृपीकेश ! हे केशि- 
निपृदन ! में व्यागका मीं तत्च जानना चाहता हूँ | तात्यय यह कि 
सनन्‍्यास आर त्याग दोनाका तत्व अछ्ग-अछ्ण जानना चाहता हैँ 


अरन-नक 





(७ ) त्यागका फल क्या द्ोता है ?--- 
पग्मा माकी प्रा्ति ( १८ | ८६ )। 
( ८ ) सन्यास आर त्यागका शापसभ क्या भद ६ ?-- 
क्रम करते हुए भा क्वेत्वाभिमान न द्वोना प्सन्यासः ६( ५८ | १७) 
आर +म करते हुए भी उनसे निर्लिस रहना अर्थात अपने छिवे कुछ न 


नी 
करता च्यागा) द्व (५ 2८ | ४०-2५ ) | 


% अलत्‌)। असत्‌ जाननेपर मी तवतके सतकां प्राप्ति नहीं होती, 


जबतक मनुप्य सतकी ग्राप्तिकों ही अपने जीवनका सर्वागरि व्यय नहीं 
बना बता | 


स्छोक * ] मामेक शरणं घज श्३ 


“प्रा तड्मिद्विता सांख्ये! ( गीता २ | ३९, ) में आय 'साख्य? 
पदकों ही यहाँ 'सन्‍्यासः पदसे कहा गया है । भगवान ने भी सांख्य 
और सन्यासकों पर्यायत्राची माना है; जैसे---पोंचव्र अध्यायके दूसरे 
इ्लोकमे पसन्‍्यास,', चौथ सइ्लोंकम “सांख्ययोगों', पॉचवें रोके 
प्यत्साख्ये ? और छठे स्छोकमे प्सन्यासस्तुः पढोका एक ही अथमे 
प्रयोग हुआ है । इस वास्ते यहाँ अजुनने साख्यकों, ही संन्यास 
कहा है. । है हु 

इसी प्रकार वुद्धियाँगे त्विमां शफु!, ( गीता २ | ३०९ ) में 
आये प्योंग” पदको ही यहाँ प्यागः पदसे कहा गया है | भगवानने 
भी योग और त्यागकों पर्यायवाची माना है: जेसे--दूसरे अध्यायके 
अड्तादीसर्वे स्लोकमें “खह्ढ त्यकत्वा! तथा इक्यावनत्रे इलोकमें 
'फर्लत्यकत्वा, तीसरे अव्यायके तीसरे इ्छोकमे “कर्मों गेन योगिदाम?+ 
चौथे अध्यायके बीस स्छोकमें शत्यकत्वा कर्मफलछासइ्म?, पॉचवे 
अध्यायके चोथे सछोकम थ्योगोः, पॉचवे इ्लोकमें 'तद्योमेरपि गम्यते”, 
ग्यारह॒व ब्लोकमें 'सर्ड़ त्यक्त्वा? तथा वारहवे इलोकमें.. 'कर्मफर् 
व्यक्त्वाः वबारहवे अध्यायके वारहवे इलोकमें 'त्यागात्‌), पदोका एक 
ही अथमे प्रयोग हआ है | इस वास्ते यहाँ अजुनने योगक्ो ही 
त्याग कहा है । ह 

अच्छी तरहसे रखनेका नाम 'सन्यास! है----“खस्यक्‌ न्‍्यासः 

संन्यास: । तात्यय यह कि प्रकृतिवी चीज सबंथा ग्नक्ृतिमें देने 
( छोड देने ) ओर विवेकद्वारा अक्ृतिसिे अपना सं्वधा सम्बन्ध- 


च 


विच्छेद कर लेनेका नाम '्संन्यासः हैं | 
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कर्म और फलकी आसक्तिको छोडनेका नाम त्याग? है। 
छठे अष्यायके चौथे स्छोकर्मे आया है कि जो कम और फलमें आसक्त 
नहीं होता, वह योगारूढ हो जाता है# | 


वीक ९ । 
यहाँ 'महावाहो? सम्बोधन सामथ्यंका सचक है । अज॒नद्वारा 

७ 

इस सम्बोधनका प्रयोग करनेका भाव यह है कि आप सम्पूण 


विषयोंकों कहनेमें समय हैं, इस वास्ते मेरे प्रइनका उत्तर आप इस 
प्रकार दें, जिससे में विधयकों सरव्तासे समझ सकूँ । 


४ “हृषीकेद? सम्बोधन अन्तर्यामीका वाचक है | इसके प्रयोग 
अजुनका भाव यह है कि मैं संन्यास और त्यागका तत्त जानना 


चाहता हैँ, इस वास्ते इस विषयमें जो-जो आवश्यक बातें हों, उनको 
आप ( मेरे पूछे बिना भी ) कह दें । 


'केशिनिष्रदनः सम्ब्रोधन विध्नोंको दूर करनेवालेका सचक 
है | इसके प्रयोगमें अजुनका भाव यह है कि जिस प्रकार आप 
भपने भक्तके सम्पूण विष्नोंको दर कर देते हैं, उसी प्रकार मेरे भी 
सम्पूण बिध्नों अर्थात्‌ शक्लाओं और संश्योंको दूर कर दें । 


सम्बन्ध--- 
अजुनक्ी जिज्ञासाके उत्तरमें पहले भगवान्‌ दूसरे और तीसरे 
श्लोकमें अन्य दाशनिक विद्वानोंके चार मव बताते हैं | 


#यदा हि नेच्द्रियार्थपु न कर्मस्वनुषज्जते | 
स्वृसंकल्पसंन्यासी योगारूढखदोच्यते ॥ 


स्छोक २-३ ] मामेकं शरणं ब्रज रु 
इलोक--- 


श्रीभमगवानुवाच 

कास्यानां कर्मणां या. संन्यास कवयो विदुः। 

सर्वकर्मफलत्यागं॑ प्राहुस्त्यागं. विचक्षणा:॥ २ ॥ 

त्याज्यं+ दोषवद्ल्यिके कम प्राहुमेनीपिण:। 

यज्ञदानतप/क्रत न॒ त्याज्यमिति चापरे॥ रे ॥ 

व्याख्या-- 

दाशनिक विद्वानोके चार मत हैं--- 

१--कास्यानां कर्णां न्यास खेन्‍्यासं कवयो विदु:--- कई 
विद्वान कहते हैं कि काम्य कम्ोके त्यागका नाम “संन्यास! है 
अर्थात्‌ इश्की प्राप्ति और अनिश्की निव्रत्तिके छिये जो कम किये 
जाते हैं, उनका त्याग करनेका नाम “संन्यास? है । 

२--सर्वकमफलत्यागं प्राहुस्त्यागं विचक्षणाः--कई विद्वान्‌ 
कहते हैं कि सम्प्रण कर्मोके फठकी इच्छाका त्याग करनेका नाम 
(त्याग है अर्थात्‌ फल न चाहकर कतब्य-कर्मोंकी करते रहनेका 
नाम ध्त्याग? है | 

३-्याज्यं दोषभबद्त्यिके कम प्राहुमेनीषिणः--कई विद्यान्‌ 
कहते हैं कि सम्पूण कर्मोको दोषकी तरह छोड़ देना चाहिये । 
बनता है; परंतु दोनोंका अर्थ दो तरहका होता है | भ्वततिः प्रत्यय करनेसे 
यहाँ “दोषवत्‌ः पदका अर्थ होता है--कर्मोको दोषकी तरह छोड़ देना 
चाहिये; ओर प्मतुप? प्रत्यय करनेसे “दोषवत्‌ः पदका अर्थ होता है-- 
दोषवाले कर्म छोड़ देने चाहिये | परत यहाँ “वि? प्रत्ययक्रा ही अर्य 
लेना चाहिये, प्मतुप) प्रत्यपका नहों; क्योंकि पतुप? प्रत्ययका अर्य 
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४--यश्भदानतपस्कम न त्याज्यमिति चापरे--अन्य विद्वान 
कहते है कि अन्य सब कर्मोकों भले ही त्याग दें, पर यज्ञ, दान 
ओर तपरूप कर्मोका त्याग नही! करना चाहिये | 

उपयुक्त चारों मतोमे दो विभाग दिखायी देते है---पहला और 
तीस मत “संन्यास? ( साख्ययोग ) का है तथा दूसरा और चौथा 
मत त्याग? ( क्रमयोग ) का है । इन दो विभागोमे भी थोडा-थोडा 
अन्तर है | पहले मतमे केब्रछ काम्य-कर्मोका त्याग है. ओर तीसरे 
मतमे कममात्रका त्याग है| एसे ही दूसरे मतमे कर्मोके फलका 
त्याग है ओर चौथे मतमे यज्ञ, दान और तपरूप कमेंके त्यागका 
निषेध है । 

दाशनिकोके उपयुक्त चार मतोमे क्या-क्या कप्तियों है और 
उनकी अपेक्षा भगवानके मतमें क्या-क्या विलक्षणताएँ हैं, इसका 
विवेचन इस प्रकार है--.- 

१--कस्यानों कर्मेणा न्यास संन्यासम?--सन्यासके इस पहले 
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अनुसार नहीं | 
दूसरा अन्तर यह है कि प्वतिः प्रत्यय अव्यय बनकर क्रियाका विशेषण 
द हर 6७ ०5 6. बा क 
दोता €, आर प्मलुप? प्रत्यय कर्ता ओर कमका विशेषण बनता है | 
# कम पाँच प्रकारके होते हैं--- 
श्‌ः द्य हक अनुस ४ ८5 > 
( १ ) नित्य-कमे---शास्त्रकी आजाके अनुसार मतिदिन जो आवश्यक 
देनिक कर्म किये जाते हैं, उनको पनित्य-कर्मः कहते है; जैसे----संघ्या, 
गायत्री आदि | 


स्छोक २-६ मामेक॑ शरणं बज २७ 


(२) नेमित्तिक कर्म--देश, का परिस्थिति आदि किसी 
निर्मित्तकोीं लेकर जो कर्म किये जाते दे, उनको नेमित्तिक-कर्स कहते है--- 
जुसे-गशज्जी प्रयाग, नमिपारण्य, पष्कर आदि तीथोमे जाकर जो शास्त्र- 
बिहित कम किये जाते हैं, वे “देशकुत नेमित्तिक कर्म? हैं, एकादणी, 
शुणमा, अमावस्था, व्यतिपात, ग्रहण, होली, दीपाबली, अनश्नयत॒तीया 
आदिके समय जो ज्ञासत्रविहित कर्म किये जाते हैं, वे पकालक्त नमित्तिक 
कर्म! हैं; पुत्रके उसपन्न होनेपर, पुत्र या पुत्रीया विवाह होनेपर, क्रिसीकी 
मृत्यु होनेपर, सन्त-महात्माओका सत्सद्भ मिलनेपर जो आास््रविहित कर्म 
किये जाते हैं, वे 'परिख्थितिकृत नेमित्तिक कर्मः हैं | 

(३ ) कास्य-करम--दमारः मान-सम्समान हो जाय, छोगोमे हमारी 
प्रसिद्धि है जाब, हमारा पुत्र हो जाव, हमें बहुत-साधन मिल जाय, हमारी 
मनचाही हो जाय आदि इश्टको प्रात्िके छिये, और हमारा रोग मिट जाय, 
आफत मिट जाय; कर्जा दूर हो जाब आदि अनिष्टकी निबृत्तिके ल्यि जो 
शास्त्रीय अनुष्ठान किये जाने हैं, वे सब प्काम्य कर्मः कहलाते हैं | 

( ४ ) परायश्थित्त क्में--हमारे द्वारा बने हुए. पापाकों दर करनेके 
लिय जो क्रम किये ज़ाते हैं, वे सब ध्यायश्रित्त कर्मः कहतलात ह | इसके 
दो भेद हँ--विजेप प्रायश्वित और सम्मान्य प्रायश्रित्त | जैसे किसीके 
हाथस चूहा, बिल्त्ी, कबृतर आदि मर जाय तो इन जात पापोको दूर 
करनेके लिये धमसिन्धु, निणयसिन्धु आदि धर्म-ग्रन्टोमे बताये गये प्रायश्ित्त 
कमाका अनुठ्ान करना “विजेेष प्रायश्चित कर्मः कहलाते ह, और ज्ञात- 
अजात सब पापोको दुर करनेके ल्थि गद्जास्नान, एकादशीवत, नामजप, 
सेवा आदि जो झुभ-कर्म किये जाते हैं, वे ध्सामान्य प्रायश्वित्त कर्म 
कहलते दे । 

(५ ) आवश्यक कतव्य-कत--वबेती, व्यापार, नौकरी आदि 
विकके लिये आर खाना-पीना, सोना-जागना आदि श्ररके लिय जो 
कम किये जाते हैं, वे धगवश्यक कर्तव्य-कर्मः 'कहत्वते हैं | 
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अछाबा भी नित्य, नेमित्िक आदि आयश्यक कतंव्य-कम वाकी रह 
जाते हैं | अतः यह मत प॒ण नहीं है; क्योकि इसमे न तो कतृत्लका 
त्याग बताया है और नखरूपमे स्थिति ही वतायी है । परंतु भगवानके 
मतमें कमेमिं कतृत्वाभिमान नहीं रहता और खरूपमें स्थिति हो 
जाती है । जैंसे, सोलहवें इलोकमें “तत्रेयं सति? पदोसे कंतृत्वाभिमान- 
का निषेध करके और 'केवलम? पदसे खरूपमें स्थिति बतायी गयी है । 

२--त्याज्यं दोषवदित्यिकेः--संन्यासके इस दूसरे मतमें सत्र 
कर्मोंको दोषकी तरह छोडनेकी बात है । परंतु सम्पूण कर्मोंका त्याग कोई 
कर ही नहीं सकता# और कममात्रका त्याग करनेसे कोई जीवित 
भी नहीं रह सकता।। इस वास्ते भगवान्‌के मतमें कहा गया है 
कि यदि कवृत्वाभिमान न हो और बुद्धिमें लेग न हो, तो वह न 
कुछ करता है और न बधता है अर्थात्‌ मुक्त हो जाता है (१८। १७) | 

३--'सवबंकमंफल्त्यागम?--त्यागके इस पढले मतमें केवल 
फलका त्याग बताया हैं | यहो फरछ-त्यागके अन्तगत केवछ कामनाके 


व्यागकी ही बात आयी है. [॥ ममता-आसक्तिके त्यागकी वात इसके 





# न हि कश्चित्लषणमपति जातु तिष्वत्यकरमझत्‌ | (गीता ३ । ५ ) 
प शरीसयात्रापि च ते न ग्रसिद्धेदकर्मण:ः | (गीता ३ | ८ ) 
जहाँ फलके त्यागकी बात कही गयी है, वहाँ फलकी कामनाका 
त्याग ही समझना चारटिये, क्‍योंकि फल्का त्याग हो ही नहीं सकता | यह 
नियम हे कि पत्येक कम फलके रूपमे परिणत होता है | जेसे, कोई खेती 
करता हैं तो वह अनाजका त्याग केसे करेगा १ व्यापार करता है तो 
मुनाफेका त्याग केसे करेगा? जेसे अनाज होना खेतीका फछ है, वैसे ही 
अनाज न होना भी खेतीका फ़छ है । जेंसे मुनाफा होना व्यापारका फुछ 


- छोक २-३ ] मामेक॑ शरण बज ' श्र, 
अन्तात नहीं ले सकते; क्योंकि ऐसा लेनेपर दाशनिकों और 
भगवान्‌के मतोमे कोई अन्तर नहीं रहेगा | भगवानके मतमें कमकी 
आसक्ति ओर फ़ल्की आसक्ति-दोनोके त्यागकी ही वात आयी हैं---- 
सह त्यक्त्वा फलानि चः ( गीता १८ | ६ )। 

४--“यक्दानतपःकर्म न व्याज्यमः--त्याग अर्थात्‌ कर्मयोगके 
इस दूसरे मतमे यज्ञ, दान और तपरूष कमोंका त्याग न करनेकी 
बात है | परतु इन तीनोके अछावा वर्ण, आश्रम, परिस्थिति आदिको 
लेकर जितने कम आते है, उनको करने अथवा न करनलेके विषयर्मे 
कुछ नहीं कहा गया है, यह इसमे अधूरापन हैं. | भगवानके मतमें 
इन कमोंका केवल त्याग ही नहीं करना चाहिये, प्रत्युत इनको न 
करते हो, तो जरूर करना चाहिये; क्योकि इनमेसे प्रत्येक 
कम मनीषियोको पवित्र करनेवाला है| साथ ही भगवानने “चेंबः 
पदसे यज्ञ, दान और तपके साथ-साथ तीय, त्रत आदिका भी ग्रहण 
किया है ( गीता १८ | ५)। 


सम्बन्ध--- 
पहले दो श्लोकोंमें दाशनिक विद्वानोंके चार मत बतानेके 
बाद अब भगवान्‌ अगले तीन इलोकोंमें पहले त्यागके विषयमें 
अपना मत बताते है | 
है, वसे ही घाटा होना भी व्यापारका फल है | इसी वास्ते भगवानने सिद्धि 
और असिद्धि दोनोंमे सम रहनेको योग अर्थात्‌ समता कहा है सिद्ध 
सिद्धयो: समो भूत्वा समत्व योग उच्यतेः (गीता २। ४८)। क्योंकि 
सिद्धि ओर असिद्धि दोनों कमका फल दे | सिद्धि और असिद्धिमें सम 
रहनेका तात्पयं है--कर्मफल्म ममता-आसक्ति न करना अथवा कमफल्से 
अपना सम्बन्ध न जोड़ना । 
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हम इलोंक--- 
निरुचयं श्टणु में तत्र त्यागे भरतसत्तम। 
व्यागों हि पुरुषव्याप्व त्रिवितः संप्रकोलितः॥ ४ ॥« 


व्याख्या-- 

पनेद्चयं ?टणु में तत्र त्यागे भरतसत्तमः--हे भरतवंशियोर्मे 
श्रेष्ठ अजुन ' अब में संन्यास आर त्याग--दोंसामेसे पड़ले त्यागके 
विषयमें मे मत कइता हूँ, उसकी व॒म छुनो । 


% इस झ्तोकके पूर्वा्दकी व्याख्याके रूपमे भगवानते पॉचवें और 
छठे श्छोकम अपना मत बताया; ओर उत्तगर्ड़की व्याख्याफे खूपमे 
सातवेसे नव॑ #ओ्रेफतक तीन प्रह्ारके ल्यागका वर्णन किया हें। 

| इस अठारहते अध्याय साख्ययोग और कर्मवरेग --दोनो योग 
दो-दो प्रकारसे आये हं--विचारप्रवान साख्यवोग और बयानप्रधान 
साख्ययोग तथा ऊर्मप्रवान कर्मग्रोण और भक्तिमिश्रित कर्मग्रोग | अर्जुनकी 
जिजासाके अनुसार पहले नम्बरमें विचारधधान साख्ययोग, दूसरे नम्बस्म 
कर्मप्रधान >मंय्रोग) तीसरे नम्बरम ध्यानप्रधान साख्ययोग, चौथ नम्बरमें 
भक्तिमिश्रित ऋर्म्रेग और पॉँचवें नम्यरम झरणागति ( भक्तियोंग ) का 
बर्गन करना चाहिये था | परन्तु भगवानने ऐसा क्रम न ठेकर पहले 
नम्बरमे कर्मप्रवान कर्म्रोग ( १८ | ४-2२ » दूसरे नम्बरभ विचारपवान 
साख्ययोग ( १८ | १३-४० 9 तोसरे नम्बरस भक्तिमिश्रित कर्मब्रोग 
( १८ । ४१-४८ ) ओर चोथे नम्परमें व्यानप्रवान साख्ययोग ( १८। 
४२-५७ ) का बर्णन करके फिर पॉचव नम्बस्मे शरणागति ( १८ । ५६- 
६६ )का वर्णन फ़िया दे | इसका कारण यह है कि भगवान्‌ साख्ययोगक्ी 
अपेक्षा भक्तियोग की विगप संहिमा कहना चाहते ई कि साख्ययोंगमे 
सम्पूर्ण कर्मोका-त्याग ऊरके एकास्तम व्याव करनेसे. जो तत्व यात्त होता 
है, बढ़ी तत्व भक्तिवागम भगवानका आश्रय लेकर सदा सव॒ काम करते 
हुए भी प्राम हो जाता दे ( ८ | "६ ) । 


- सछोक «5 ] मामेक शरण व्रज "३१ 

न्याग। हि पुरुषव्याप्र  जिविधः संप्रकीर्तित/--हे 
पुरुपय्यात्र ! व्याग तीन तरहका कहा गया है--सालखिक, राजस 
ओर तामस । वास्तव मगवानके मतर्भ सात्तिकर त्याग ही भ्याग? 
है; परतु उसके साथ राजतसी और तामरसी त्यागका भी वर्गन 
करनेका तात्पय यह हैं कि उनके बिना भगवानके अभीष्ट सालिक 
त्यागी श्रेष्ठता स्पष्ट नहीं होती; क्योंकि परीक्षा या तुछना करके 
किसी भी वस्तुकी श्रष्ठता सिद्र करनेके छिये दूसरी वस्तु सामने 
रखनी ही पड़ती है । 

तीन प्रकारका त्याग बतानेक्रा तालय यह भी है कि साधक 
सात्विक त्यागक्नो ग्रहण करे और राजस तथा तामस त्यागका 
न्याग करे। 

बलोक--- 
यशदानतपशकम न॒ त्याज्यं कार्यमब तत्‌ | 
यज्षो दान॑ तपदचेव पावनानि मनीषिणाम्‌ ॥ ५ ॥ 


यदि भगवान्‌ अर्जुनके प्रश्कक्मके अनुतार उत्तर देते तो 
भक्तिमिश्रित कर्मयोगके बाद ही भक्तियोगका वर्णन आता, जिससे 
भगवान्‌ उपयुक्त प्रकास्से भक्तियोगकी जो विशेप महिमा कहना चाहते 
थ, वह स्पष्ट नहीं हो पाती। इसी वास्ते भगवानतने व्यक्तिक्रम करके 
च्यानप्रधान साख्ययोगके वाद ही भक्तियोगका वर्णन किया है | 


दूसरी बात, जिस प्रकार शरीर और शरीरीका विवेक सभी योगियोंके 
लिये परम आवश्यक होनेके कारण भगवानते उसका वर्णन गीतामें सबसे 
पहले (२। ११-३० में ) किया हे, उसी प्रकार फठकी कामना और 
कर्मकी आसक्तिका त्याग सभी योगियोंके छिये अत्यन्त आवश्यक होनेके 
कारण यहाँ भगवान्‌ “त्याग? का वर्णन सबसे पहले आरम्भ करते हैं- 
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व्याब्या---- 


'यज्दानतपः/कमे न त्याज्यमः--यज्ञ, दान और तपरूप 
कर्मोंका त्याग नहीं करना चाहिये। यहाँ भगवानने दूसरोके मत 
( १८ [ ३) को ठीक बतलाया है.। भगवान्‌ कठोर शब्दोसे किसीके 
मतका खण्डन नहीं करते | आदर देनेके लिये भगवान्‌ दूसरेके 
मतका वास्तविक अंश ले लेते है ओर उसमे अपना मत भी शामिल 
कर देते हैं | यहाँ भगवानने दूसरेके मतके अनुसार कह्दा कि यज्ञ, 
दान और तपरूप कम छोड़ने नहीं चाहिये | इसके साथ भगवानने 
अपना मत बताया कि इतना ही नहीं, प्रत्युत उनक्रो न करते हों 
तो जरूर करना चाहिये---.'कार्यमेच तत्‌ः | कारण कि यज्ञ, दान 
और तप-तीनों कम मनीषियोको पवित्र करनेवाले हैं । 


| ५: ब्५ ता नेमि आप हज 
वेंचः--पदका तात्पय हैं कि नित्य, नमित्तिक, जीविका- 
सम्बन्धी, शरीर-सम्बन्धी आंदि जितने भी कतंव्य-कर्म हैं, उनको भी 
जरूर करना चाहिये; क्योकि वे भी मनीपियोको पत्रित्र करनेब्ाले हैं। 


6 जे 


भ्रनीषिणाम?--जो पुरुष समत्वबुद्धिसे युक्त होऋए कमेजन्य 
फब्क्का त्याग कर देते हैं, वे मनीपी है---“कमे्ज चुद्धियुक्ता हि 
फर्ल त्यफ्त्वा मनोषिणः ( गीता २ । ५१ )। ऐसे मनीबियोंको 
वे यज्ञादि कम पवित्र करते है | परन्तु जो वास्तवमे मनीषी नहीं 
है, जिनकी इन्द्रियाँ बशमें नहीं है, अर्थात्‌ अपने सुखमोंगके लिये 
ही जो यज्ञ, दानादि कम करते है, उनको वे कम पवित्र नहीं 
करते, प्रद्युत वे कम बन्धनकारक हो जाते हैं | 


इलोक < ] आम दारण अर ३३ 


इस झ्वेकके पूर्वाद्धमे यक्षदानतप+कर्मः--ऐसा, समासयुक्त 
पद दिया है. और उत्तराद्धमे 'यज्ञो,दानं तप”--ऐसे अछग-अछग 
पद दिये है, इसका क्या तात्यय है. ? इसका तात्पय यह है. कि भगवानने 
समासयुक्त पदसे यह बताया है कि यज्ञ, दान और तपको त्यागना 
' नहीं चाहिये, प्रत्युत जरूर करना चाहिये, और अछग-अछग पृदोसे 
यह बताप्ा हैं कि इनमेंसे एक-एक कम भी मनीबीकों पवित्र 
करनेत्राल्य हैं | 
इलोक--- 

एतान्यपि तु कर्माणि सहूं' त्यकत्वा फलानि च। 

क्तेब्यानीति में पार्थ निश्चितं मतमुत्तमम्‌ ॥ ६ ॥ 
व्याख्या-- ह 

'एतान्यपि तु कर्माणि सहज त्यकत्वा फरछानिः-यहों 
“एतानि? पदसे पूथस्छोकमे कह्दे यज्ञ, दान और तपरूप कर्मोक्रो तथा 
शअपि? पदसे शाल्रविहित पठन-पाठन, खेती-यापार आदि जीविका- 
सम्बन्धी कम; शाखकी मयादाके अनुसार खाना-पीना, उठना-ब्रेठना, 
सोना-जागना आदि शारीरिक कम, और परिस्थितिके अनुसार सामने 
आये अवश्य 'कतब्य-कम--इन सभी कर्मोंको लेता चाहिये | इन 
. समस्त कमोंको आसक्ति और फलेच्छाका त्याग करके जरूर करना 
चाहिये | अपनी कामना, ममता और आसक्तिका त्याग करके 
कर्मोको केवल प्राणिमात्रके ढितके' लिये करनेसे कर्मोका प्रवाह 
संसारके लिये और योग अपने लिये. हो जाता है | परतु कर्मोको 
» अपने लिये करनेसे कम बन्धनकारक हो जाते हैं---अपने 
व्यक्तित्वको नष्ट नहीं होने देते । गा 


शी० सा० ३--- 
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गीतामे कहीं सड़ ( आसक्ति ) के त्यागकी वात आती है 
और कही कमेके फलके त्यागकी बात आती हैं । इस झलोकमें 
सड् और फल-दोनोके त्यागकी बात आयी है | इसका तात्पय 
यह है कि गीतामें जहाँ सड़के त्यागकी वात कही हैं, वहाँ उसके 
साथ फलके त्यागकी वात भी समझ लेनी चाहिये और जहाँ फलके 
त्यागंकी बात कही है, वहाँ उसके साथ सड़के त्यागकी बात भी समझ 
लेनी चाहिये | यहाँ अजुनने त्यागके तत्त्वकी बात पूछी है; अतः 
भगवानने त्यागका यह तत्त्व वतलछाया है कि सड़् ( आसक्ति ) और 
फछ दोनोका ही त्याग करना चाहिये, जिससे साधकको यह 
जानकारी स्पष्ट हो जाय कि आसक्ति न तो कममें रहनी चाहिये 
ओर न फलमे रहनी चाहिये । आसक्ति न रहनेसे मन, बुद्धि; 
इन्द्रियाँ, शरीर आदि कम करनेके औजारों ( करणों ) में तथा प्राप्त 
बस्तुओंमे ममता नहीं रहती ( गीता ५। ११ )। | 


सज्ञ ( आसक्ति या सम्बन्ध ) सक्ष्म होता है और फलेच्छा 
स्थूछ होती हैं । सज्न या आसक्तिकी सक्ष्मा बहॉतक है, जहाँ 
चेतन-खरूपने नाशवानके साथ सम्बन्ध जोड़ा है। वहीँंसे आसक्ति 
पेंदा होती है, जिससे जन्म-मरण आदि सब अनथ होते हैं--- 
“कारण गुणसझ्ेडस्प सद्सद्योनिजन्मख? ( गीता १३ | २१ )। 
आसक्तिको त्यागनेंसे नाशवानके साथ जोड़े हुए सम्बन्धका विष्छेद 
हो जाता है और खतःखाभाविक रहनेवाली असड्रताका अनुभव 


हो जाता है। 
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इस विपयम एक ओर वात समझनेकी है कि कई दाशनिक इस 
नाशवान्‌ संसारको. असत्‌ मानते हैं; क्योंकि यह पहले भी नहीं था 
और पीछे भी नहीं रहेगा, इंसलिये' चंतमानमें "भी यह नहीं है 
जैसे-खप्न ।-कई दाशनिकोका यह -मत है कि संसार परिवतनशील 
है, हरदम वदलता रहता है,, कमी एक! रूप नहीं रहता; जेंसें--- 
अपना शरीर । कई “यह मानते हैं कि. पितनशील, होनेपर भी 
संसारका कभी अभाव नहीं द्वोता, प्र॒त्युत, तत्वसे सदा. रहता है; 
जैसे जल ( जल ही बफ; बादल, भाष, और परमाणुरूप्रसे हो जाता 
है, पर खखूयसे वह मिठता नहीं )। इस 'तरह अनेक मतगेद हें; 
किन्तु नाशबान्‌ जडका अपने अविनाश) चेतन खरूपके साथ कोई 
सम्बन्ध नहीं है, इसमें किसी भी, ,दाशनिक़का मतभेद नहीं,है । 
“सह त्यकत्वा? पदोसे भगवानूने उसी सम्बन्धका त्याग कहा है | 


प्रकृति सत्‌ है या असत्‌ है' अथवा सत-असत्तसे विलक्षण 
है? अनादि सान्‍्त' है या अनादि अनन्त है 7---इस झगड़ेमें 
पड़कर साधकको अपना अमूल्य समय खच्च नहीं करना चाहिये, 
प्रत्युत इस प्रकृतिसे तथा ग्रकृतिके कार्य संसारसे अपना सम्बन्ध- 
विच्छेद करना' चाहिये, जो कि 'खतः हो ही रहा है ।' खतः 
होनेवाले सम्बन्ध-विच्छेदका केंबछ अनुभव करना हैं कि शरीर तो 


ग्रतिक्षण बदलता ही रहता है और खय॑ निर्विकाररूपसे सदा थ्योः 
का-व्यो रहता है । 


. अब प्रदन यह होता है कि फछ क्या हैः? प्राएव्थ-कमके 
अनुसार अभी, हमे जो परिस्थिति, वस्तु, देश; 'काल भादि प्राप्त हें, 
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वह सत्र कमोंका प्राप्त 'फल? है, और भविष्यमें जो परिस्थिति, वस्तु 
आदि प्राप्त होनेवाठी है, वह सब कमोंका “अप्राप्त फल? है। 
प्राप्त तथा अप्राप्त फलमें आसक्ति रहनेके कारण ही प्राप्तमे ममता और 
अप्राप्तकी कामना होंती है | इसछिये भगवानने “त्यफ्त्वा फलानि चः& 
कहकर फलका त्याग करनेकी बात कही है | 


कमफलका त्याग क्‍यों करना चाहिये ? क्योंकि कर्मफल हमारे 
साथ रहनेवाला है ही नहीं | कारण यह है कि जिन कमेसि फल 
बनता है, उन करमोंका आरम्भ और अन्त होता है; अतः उनका 
फल भी ग्राप्त और नटठ होनेत्राला ही है | इस वास्ते कमफलका त्याग 
करना हैं । फलके त्यागमें फछकी आसक्तिका, कामनाका ही त्याग 
करना है । वास्तवमे आसक्ति हमारे खरूपमे है नहीं, केबल मानी 
हुई है । 
दूसरी बात, जो अपना खरूप होता है, उसका त्याग नहीं 
होता; जेसे-प्रज्वलिति अग्नि उष्णता और प्रकाशका त्याग नहीं कर 
सकती । जो चीज अपनी नहीं होती, उसका: भी त्याग नहीं होता; 
जैसे-संसारमे अनेक वस्तुएँ पड़ी हैं; परतु उनका #म त्याग करे--- 
ऐसा कहना भी नहीं बनता; क्योंकि ने वस्तुएँ हमारी हैं ही नहीं । 
इस वास्ते त्याग उसीका होता है, जो वास्तवमे अपना नहीं है और 
»यहाँ 'फलानिः शब्दम बहुवचन देनेका तात्यय यह है कि सकामभावसे 
कर्म करनेबालेमें बहुत-से फल्मोफ़ी छा होती है-- “बहुशाखा ह्नन्ताश्र 
बुद्धयोउव्यवसायिनाम! ( गीता २४३ )॥ बे इस लोकमें सुख-आराम, 
भान-सम्मान, यश्ञ-प्रतिष्ठा आदि चाहते है ओर परछोकमे स्वर्ग आदिकी 
प्राप्ति चाहते है।। भगवानके मतमे इन समी फलोंकी इच्छाओका त्याग है। 
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अपना मान ढिया है | ऐसे ही प्रकृति और प्रकृतिके कार्य शरीर 
आदि हमारे नहीं हैं, फिर मी उनको हम अपना मानते हैं, तो इस 
. अपनेपनकी मान्यताका ही त्याग करना है। त्यागसे तत्काल शान्ति 
मिलती है---त्यागाच्छाम्तिरनम्तरमः ( गीता १२१२ )। 

'कर्तव्यानिः--मनुष्यके सामने कतंव्यरूपसे जो कम आ जाय, 
उसको फल और आसकिका त्याग करके सावधानीके साथ 'तत्परता- 
पक करना चाहिये | कर्मयोगमें विधि-निषभेधकों . लेकर अमुक काम 
करना है और अम्कुक काम नहीं ,करना है--ऐसा विचार तो 
करना ही है; परंतु अछुक काम बड़ा है और अमुक काम छोटा 
है--ऐसा विचार नहीं करना है | कारण कि जहाँ कम और .उंसके 
फलसे अपना कोई सम्बन्ध ही नहीं दे, वहाँ यह कम बडा है, यह 
कम छोटा है, इस कर्मका फल बडा है, इस कमका फल छोटा 
है---ऐसा विचार हो ही नहीं सकता | कमका बडा या छोटा 
होना फलकी इच्छाके कारण ही दीखता है, जब कि कमयोगर्मे 
फलेच्छाका त्यांग होता है । 

कमयोगसे कर्तापन मिंट जाता है । कारण कि कमयोगी 
नाटकके खॉयकी तरह अपने कतंव्यका पालन करनेमात्रके लिये ही 
सम्पण कम करता है,“इस वास्ते कर्मकी समाप्तिके साथ-साथ उसका 
कर्तापन भी समाप्त हो जाता है | यह नियम है कि मनुष्य जिंस 
उद्देश्यसे कम करता है, कम पुरा होते ही कर्तापन उस उडद्देहयमें 
विलीन हो जाता है । जैसे, बद्रीनारायणका उद्देश्य रखकर यात्रा 
करनेवाल मनुष्य जब बद्रीनारायण पहुँच जाता है, तब मै यात्री हूँ 
और मुझे बद्रीनारायण जाना है? यह कर्तापन नहीं रहता | 


ड्े८ - ,भीताका सार [ अ० है८, 


, कम करना राग-पूर्तिके छिये ,भी होता है और राग-निदृत्तिके 
लिये भी | कमयोगी राग-निवृत्तिके लिये अर्थात्‌ करनेका राग मिटनेके 
लिये ही सम्पूर्ण कतव्य-कर्म क़रता है---“आउुरुक्षोमुनेयागं कर्म 
कारणमुच्यते? (- गीता ६। ३. ),7 “'नः कर्मणामनार्भान्नेप्कस्य 
पुरुषो5३नुते? ( गीता-३॥ ४ ) ।,अपने छिये कम करनेसे करनेका 
राग बढ़ता है | इसलिये, करमयोगी कोई मी कर्म अपने लिये नहीं 
करता, प्रत्युत केवल दूसरोके हितके छिये ही करता है । 
उसके स्थूलशरीरमें -.होनेवाली क्रियाः, सुक्ष्मशरीरमें होनेवाला 
'परहित-चिन्तन! तथा कारणशरीरमें “होनेवाली 'स्थिरताः---तीनों ही 
दूसरोेके हितके लिये होती हैं, अपने -छिये नहीं। इसलिये उसका 
करनेका राग छुगमतासे मिठ जाता' है । परमात्मतत्वकी प्रा्िमें 
संत्तारका राग ही बाधक है । इस कस्ते राग मिट्नेपर कमयोगीको 
परमात्मतत्ततकी ग्राप्ति अपने-आप हो जाती :है # । * 


“कर्तैव्यः शब्दका अर्थ होता है---जिसको हम कर सकते हैं 
तथा जिसको जरूर करना चाहिये और जिसको करनेसे उद्दश्यकी 
सिद्धि जरूर. होती है । उद्देश्य वही कहलाता है, जो नित्यसिद्ध और 
अनुत्पन्न है अर्थात्‌ जो अनादि है ओर जिसका कमी विनाश नहीं 
होता । इस उद्देश्यकी सिद्धि मनुष्यजन्ममें ही होती है और उसकी 
सिद्धिके लिये ही मनुष्यशरीर मिला है, न कि कमजन्य परिस्थितिरूप 
खुख-दुःख भोगनेके लिये | कृमजन्य परिस्थिति वह होती है, 
उत्पन्न और नष्ट होती हो ) वह परिस्थिति तो मनुष्यके अलावा 


कमा. सनममवाम-»-«नः 


# तत्खय योगसंसिद्ध:, कालेनाक्मनि. विन्‍्दृति | ( गीता ४ | ३८ ) 
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पशु-पक्षी, कीठ-पतक्ल, वृक्ष-छता, नारकीय-खर्गीय आदि सभी योनियोकते 
प्राणियोंको भी मिलती है, जहाँ कतब्यका कोई प्रइन ही नहीं है और 
जहाँ उद्देश्यकी पूर्तिका अधिकार भी नहीं है | 
सम्बन्ध 
इसी अध्यायके चौथे इलोकमें भगवान्‌ने तीन प्रकारके त्बागकी 
बात कही थी | अब आगे रलोक्ोंमें उसी त्रिविध त्यागका वर्णन 
करते हैं | 
इलेक--- 
नियतस्य तु संन्यासः कर्मणो नोपपद्यते। 
मोहात्तस्य परित्यागस्तामसः परिकीर्तितः ॥ ७ ॥ 
व्याख्या-...- 
तीन तरहके त्यागका वणणन भगवान्‌ इस वास्ते करते हैं कि 
अजुन कर्मोका खरूपसे त्याग करना चाहता था--श्रेयो भोकतु 
भेक्ष्यमपीह लोके? ( गीता २| ५); अतः: त्रिविध त्याग बंताकर 
अजुनको चेत कराना था; और आगेके लिये मनुष्यमात्रको यह बताना 
था कि नियत कर्मोका खरूपसे त्याग करना गीताको मान्य ( अभीष्ठ ) 
नहीं है । गीता तो सात्तिक त्यागको ही वास्तवमें त्याग मानती है | 
साचिक त्यागसे संसारके सम्बन्धका सवथा विच्छेठ हो जाता है | 


47 
दूसरी बात, सन्नहव अध्यायमें भी भगवान्‌ गुणोंके अनुसार 
श्रद्गा, आहार आदिके तीन-तीन भेंद कहकर आये हैं और आगे भी 
संन्यासके प्रकरणमें ज्ञान, कम आदिके तीन-तीन भेद कहे हैं, इस 


बास्ते थहाँ भी अजुनद्वारा त्यागका तत्व पूछनेपर भगवानने त्यागके 
तीन भेद कहे हैं । 


के न्‍्ु 
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“नियतस्य तु संन्यासः कर्मणो नोपपद्मयतेः--पिछले ( छठे ) 
स्छोकमें भगवानने त्यागके विपयमें अपना जो निश्चित उत्तम मत 
बताया है, उससे यह तामस त्याग ब्रिन्कुल ही बिपरीत है और सबंथा 
निकृष्ट है, यह वतानेके लिये यहाँ तु? पढ आया है । 

'नियत कर्मोका त्याग करना कभी भी उचित नहीं है; क्योंकि 
वे तो अवश्यकतंत्य हैं | नियत कर्मोका त्याग करनेका तात्यय 
है--वलिविश्वदेव आदि यज्ञ करना, कोई अतिथि आ जाय तो 
गृहस्थ-वर्मके अनुसार उसको अन्न, जछ आदि देना, विशेष पमें 
या श्राद्ू-तपंणके दिन ब्राह्मणोंकी भोजन कराना और ठक्षिणा देना, 
अपने वण-आश्रमके अनुसार प्रातः और सायंकाछमे सन्व्या करना 

आदि कर्मोको न मानना ओर न करना | 

.. कोहात्तस्य परित्यागस्तामसः परिकीर्तित/--ऐसे . नियत 
कर्मोकी मूढतासे अर्थात्‌ बिना विवेक-विचारके छोड देना तामस 
त्याग कहा जाता हैं । सत्सड्ृ, सभा, समिति आदिमें जाना आवश्यक 
था, पर आहल्स्यमें पड़े रहे, आराम करने छग गये अथवा सो गये; 
धरमें माता-पिता वीमार हैं, उनके छिये वैथको बुछाने या ओपधि 
लनेके लिये जा रहे है, रास्तेमे कहींपर छोग ताश-चौपड़ आदि 
खेल रहे थे, उनको देखकर खुद भी खेलमे छग गये और वैद्यको 
बुलाना या ओपधि छाना भूल गये; कोठमें मुकदमा चल रहा है, 
उसमें हाजिर होनेके समय हॉँसी-दिल्लगी, खेल-तमाशा आदिमें छग 
गये और सम्य बीत गया; शरीरके लिये शौच-स्नान आदि जो 
आवश्यक कतव्य हैं; उनको आल्स्य और प्रमादके कारण छोड 
दिया---यद्व सब तामस त्यागके उदाहरण हैं | 
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विहित कम और नियत- कममें क्‍या अन्तर है ? शाझ्लोंने जिन 
कर्मोको करनेकी आज्ञा दी है, वे सभी विहित कम कहलाते हैं । 
. उन सम्पूण विहित कर्मोका पालन एक व्यक्ति कर ही नहीं सकता; 
क्योंकि शांबोमें सम्पूण वारों तथा तिथियोंके त्तका विधान आता 
है-।-यदि एक ही मनुष्य सब वारोंमें या सब तिथियोंमें त्रत करेगा 
तो फिर वह भोजन कब्न करेगा ? इससे यह सिद्ध हुआ कि मनुष्यके 
लिये-सभी विहित कम लागू नई होते । परंतु उन विहित कमोमें 
भी वण, आश्रम और परिस्थितिके अनुसार जिसके लिये जो कतब्य 
आवश्यक होता है, उसके लिये बह नियत कर्म कहलाता है । जैसे 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, बेश्य और शद्र---चारो वर्णोमि जिस-जिस व्णके 
लिये जीविका और शरीर-निर्वाह-सम्बन्धी जितने भी नियम हैं, उस- 
उस वणके लिये वे समी “नेयत कम! हैं। 

नियत कमोंका मोहपूर्वक त्याग करनेसे वह त्याग 'तामसः हो 
जाता हैं तथा .छुख और आरामके लिये त्याग करनेसे वह त्याग 
राजसः ,हो जाता है] सुखेच्छा, 'कलेच्छा तथा आसक्तिका त्याग 
करके नियत कर्मोकी करनेसे वह त्याग ध्सात्ततिकः हो जाता है | 
तात्प॒य, यह है कि मोहमे उलझ जाना-तामस पुरुषफा खभाव है, 
सुख-आराममें उलझ जाना राजस पुरुषकाःखभाव है और इन दोनोंसे 
रहित होकर सावधानीपूत्रक निष्काममावसे कतन्य-कर्म करना सात्विक 
पुरुषका खभाव है-। इस साल्िक स्वभाव अथवा सात्विक त्यागसे 
ही. कम और कर्मफलसे सम्बन्ध-विच्छेद “होता है, राजस और तामस 
त्यागसे नहीं; क्योकि- राजस और तामस त्याग वास्तवमें त्याग है 
द्वी नहीं | 
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लोग सामान्य रीतिसे स्वरूपसे कर्मोंको छोड़ देनेको ही त्याग 
मानते, हैं; क्योकि उन्हें ग्रत्यक्षमें वही त्याग दीखता है । कौन व्यक्ति 
कौन-सा काम किस भावसे कर रहा है, इसका उन्हें पता नहीँ 
लगता । परंतु भगवान्‌ भीतरकी कामना-ममता-आसक्तिके त्यागको 
ही त्याग मानते हैं; क्‍योंकि ये ही जन्म-मरणके कारण हैं--- 
“कारणं गुणसड़ो 5स्य सदसद्योनिजन्मसु ( गीता १३। २१)। 

यदि बाहरके त्यागको ही असछी त्याग माना जाय तो सभी 
मरनेवालोका कल्याण हो जाना चाहिये; क्योंकि उनकी तो सम्पूण 
वस्तुएं छूट जाती हैं; और तो क्‍या, अपना कहलानेवाला शरीर भी 
छूट जाता है और उनको वे बस्तुएँ प्रायः यादतक नहीं रहतीं ! 
इस वास्ते भीतरका त्याग ही असली त्याग है । भीतरका त्याग 
होनेसे वाहरसे वस्तुएँ अपने पास रहें या न रहे, मनुष्य उनसे 
वेंधता नहों | 

इलोक---- 
दुःखमित्येथ. यत्कम॑ कायफ्लेशभयात्त्यजेत्‌ । 


ऊत्वा राज़स त्याग नव त्यागफल लमत्‌ ॥ < ॥ 
। व्याख्या-- 


“ठुःखमित्येव यत्कमे--यज्ञ, दान आदि शाख्रीय नियत 
कर्माको क़रनेमें केवल दुःख ही भोगना पड़ता है, और उनमें है 
ही क्‍या ? क्योकि उन कर्मोकों करनेके लिये अनेक नियमोमें वँधना 
पड़ता है और खर्चा भी करना पड़ता दै--इस प्रकार राजस पुरुषको 
उन करमेमे केवल दुःख-ही-ढुःख दीखता है । दुःख दीखनेका कारण 
यह है कि उनका परलोकपर, शास्रोपर, शास्रतिहित कर्मोपर और 
उन कर्मोके परिणामपर श्रद्धा-विश्वास नहीं है 


| 
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“कायफ्लेशभयात्त्यजेतः--राजस पुरुषको ' शात्रमर्यादा और 
लोकमर्यादाके अनुसार चलनेसे ररीरमें क्लेश अर्थात्‌ पर्श्रिमका 
अनुभत्र होता है #। राजस पुरुषको अपने वण, आश्रम आदिके 
घमका पालन करनेमें और माता-पिता, गुरु, माल्कि आदिकी आज्ञाका 
पालन करनेमें पराधीनता और दु:खका अनुभव होता है तथा उनकी 
आज्ञा भड़ करके जैसी मर्जी आये, बेसा करनेमें खाधीनता और 
सुखका अनुभव होता है | राजस - पुरुष प्रायः कहा करते हैं कि 
पकिसीके अधीन होकर रहना तो केवल शाज्लोकी- वात हैं; -शाल्ोंने 
कह दीं और छोगोंने मान लीं ! पर है यह मुफ्तमें कोरा 

धन !? इसी तरह राजस पुरुषोके विचार यह होते हैं कि “गृहस्थमें 
आराम .- नहीं मिलता, - द्वी-पुत्र "आदि हमारे अनुकूल नहीं हैं, 
अथवा सव॒॒कुटुम्बी मर गये हैं, घर्में काम करनेके लिये 
कोई रहा नहीं, ख़ुदको- तकलीफ उठानी पड़ती है, इस 
वास्‍ते साधु बन जाये तो आरामसे रहेगे, रोटी, कपड़ा आदि 
सब चीजें मुफ्तमें, मिल जायेगी, परिश्रम नहीं करना., पड़ेगा; . कोई 
ऐसी सरकारी नौकरी मिल जाय, जिससे काम कम करना पड़े और 
रुपये आरामसे मिलते रहे, हम काम न करें तो भी: उस त्ोकरीसे 
हमें कोई छुड़ा न सके, हम नोकरी छोड़ देंगे तो हमें पेन्शन 
मिल्ती रहेगी, इत्यादि । ऐसे विचारोके कारण डन्हें घर्का काम- 
धन्चा करना अच्छा नहीं छगता ओर वह उसका त्याग कर देता है। 





# वलेशका अनुभव ' होनेमें शरीरकी ममता और' आसक्ति ही 
, करणह | 
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यहाँ शड्ढा होती है. कि ज्ञानप्रातिकि साधनोंमें दुःख और 
दोषको वार-बार देखनेकी बात कही है# और यहाँ कर्ममें दुःख 
देखकर उनका त्याग करनेको राजस त्याग कहा है अर्थात्‌ कर्मोके 
त्यागका निपेघ किया है--.इन दोनों बातोंमें परस्पर विरोध प्रतीत 
होता है । इसका समाधान है किं वास्तवमें इन दोनोंमें' विरोध नहीं 
है | इन दोनोंमें अठग-अछग विषय है | वहाँ (गीता'१३ | ८ में ) 
भोगेमिं दुःख और दोषको देखनेकी बात है और यहाँ नियत कतव्य- 
कर्मों दुःखको देखनेकी बात है । इस वास्ते वहाँ भोगोंको त्यागनेकी 
बात है और यहाँ कतंव्य-कर्मोको त्यागनेकी बात है । भोगोंका तो 
त्याग करना चाहिये, पर कतंब्य-कर्मोंका त्याग कभी नहीं करना 
चाहिये | कारण यह कि जिन भोगोंमे सुखबुद्धि और गुणबुद्धि हो 
रही है, उन भोगोंमे बार-बार दुःख और दोपको देखनेसे भोगोसे 
वैशाग्य होगा, जिससे परमात्मतत्त्वकी प्राप्ति होगी; परन्तु नियत कतव्य- 
कर्मोमं दुःख देखकर उन कर्मोका त्याग करनेसे सदा पराबीनता 
और दुःख भोगना ही पड़ेगा---“यशाथोॉत्कर्मणो5न्यत्न छोकोषयं 
कमबन्धन४ (गीता ३।९)। तालय यह हुआ कि भोगोमें दुःख 
और दोष देखनेसे. भोगासक्ति छूटेगी, जिससे कल्याण होगा और 
कतव्यमें दुःख देखनेसे कतंव्य छूटेगा, जिससे पतन होगा | 

कतंब्य-कर्मोको त्यागनेमें तो राजल और तामस---ये दो भेद 
होते हैं, पर परिणाम ( आढस्य, प्रमाद, अतिनिद्रा आदि ) में दोनों 
एक हो जाते हैं अर्थात्‌ परिणाम दोनों ही तामत हो जाते हैं, 

# “जन्ममृत्युजराव्याधिदुःखदोषानुदर्शनम्‌ |! ( गीता १३। ८ ) 
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जिसका फल अधोगति होता है--अधो गच्छन्ति तामसए 
(गीता १४७ । १८ )। 

एक शबइ्ढा यद भी हो सकती है कि सत्सह्ल, भगवत्क ता, भक्ते- 
चर्त्रि सुननेसे किसीको बेराग्य हो जाय तो वह गभुको पानेके लिये 
आवश्यक -करत्ंव्य-कर्मोंकी भी छोड़ देता है और केवल भगवानके 
भजनमे लग जाता है. | इस वास्ते उसका वह कतेब्य-कर्मोका त्याग 
राजस कहा जाना चाहिये १ पर ऐसी बात नहीं है । सांसारिक 
करमोंको छोड़कर जो भजनमें लग जाता है, उसका त्याग राजस या 
तामस नहीं हो सकता | कारण कि भगवानको प्राप्त करना मनुष्य- 
जन्मका ध्येब है; अतः उस ध्येयकी सिद्धिके ढिये कतंव्य-कर्मोका 
त्याग करना वास्तवम कतब्यका त्याग करना नहीं है, ग्रत्युत असली 
कतव्यको करना है । उस असली कतंव्यको करते हुए आल्स्प, 
प्रभाद आदि दोष नहीं आ सकते; क्योकि उसकी रुचि भगवानमे 
रहती है | परंतु रज़स और तामस त्याग करनेबालोमे आढस्थ, 
प्रमाद आदि दोष आयेंगे ही; क्योकि उनकी रुचि मोगोमे रहती है | 

इलोक--- 
कार्यमित्येथ. यत्कर्म॑ नियत ' 'क्रियतेजुंन ) 
: सरऊू व्यकतवा फर्क चव स त्यागः सात्विको मतः ॥ ९ ॥ 
व्यास्या-- 

“कार्यमित्येबः--परहां'कार्यम? पदके साथ “इतिः और “एव 
ये दो अब्यय छगानेसे-यह अथ निकलता है कि केवल कर्तव्यमात्र 
करना है। इसको करनेते कोई फछासक्ति नहीं, कोई खा्थ नहीं 
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ओर कोई क्रियाजन्य सुखभोग भी नहीं | इस प्रकार कतव्यमात्र 
करनेसे कर्ताका उस कमसे सम्बन्ध-विष्छेद हो जाता है | ऐसा 
होनेसे वह कम बन्धनकारक नहीं होता अर्थात्‌ संसारके साथ सम्बन्ध 
नहीं जुड़ता | कम तथा उसके फलमे आसक्त. होनेसे ही बन्वन 
होता है---“फले सक्तो निबध्यते? ( गीता ५। १२)। 

प्यत्कर्म नियतं क्रियते5जुनः--शास्रविहित कमोमें भी देश, 
काल, वण, आश्रम, परिस्थितिके अनुसार जिस-जिस कम्ममें जिस- 
जिसकी नियुक्ति की जाती है, वे सब नियत कम कहलाते है, 
जैसे-साधुको ऐसा करना चाहिये, गृहस्थकों ऐसा करना चाहिये, 
त्राह्मणको अमुक-काम करना चाहिये, क्षत्रियकों अमुक काम करना 
चाहिये इत्यादि | उन कर्मोको ग्रमाद, आलूस्य, उपेक्षा, उदासीनता 
आदि दोपोसे रहित होकर तत्परता' और उत्साहपूवंक करना चाहिये | 
इसी वास्ते भगवानने कमयोगके प्रसड्मे जगह-जगह “समाचार” शब्द 
दिया है. (गीता ३।९५१९,२६ )। 


। 

“सहज त्यकत्वा फर्ल चेंबः--सड्के त्यागका तात्पय हैं कि कर्म, 
कम करनेके औजार ( साधन ) आदिमें आसक्ति, प्रियता, ममता आदि 
न हो, और फलक़े त्यागका ताथये है कि कमके परिणामके साथ 
सम्बन्ध न हो अर्थात्‌ फलकी इच्छा न हो | इन दोनोका तातय॑ 
है कि कम और फलमें आसक्ति तथा इच्छाका त्याग हो । 


# यहाँ यज्ञ, दान और तपके साहचर्यसे शास्त्रीय विहित-कर्मोमे भी 
सम्रयपर जो आत्त हो जाते दे, वे नियत-कर्म लिये.जायेंगे | 


लोक ९ ] मामेक॑ शरणं ब्रज ४७ 


ध्स त्यागः सात्तिकों मतः---कर्म और फलमे आसक्ति तथा 
कामनाका त्याग करके कतवब्यमात्र समझकर कम करनेसे वह त्यांग 
साच्विक हो जाता है । राजस त्यागमें कायक्लेशके भयसे ओर तामस 
त्यागमें मोहपूवक कर्मोंका खरूपसे त्याग किया जाता है । पर्रतु 
सालिक त्यागमें क्मोंका खरूपसे त्याग नहीं किया जाता, प्रत्युत 
कर्मोंको सावधानी एवं तत्परतासे, विधिपूवंक, निष्कामभावसे किया 
जाता है । सात्विक त्यागसे कम और कर्मफलछरूप संसारसे 
सम्बन्ध-बिच्छेद हो जाता है । राजस और तामस त्यागमे कर्मोंको 
खरूपसे त्यागनेसे केवल बाहरसे कर्मोंसे सम्बन्ध-विच्छेद दीखता हैं; 
परंतु वास्तवमे ( भीतरसे ) सम्बन्ध-विच्छेद नहीं होता | इसंका 
कारण यह है कि शरीरके कष्टके भयसे कर्मोका त्याग करनेसे कम 





; # गीताभरमे जहाँ कहीं (७१२३ १४॥९-१८३२२ १७१२ 

८-१०) ११-१३, १७-२२ और १८॥२०-२८) ३०-३५) ३७-३९ 
में ) गुणोंका वर्णन हुआ है, वहाँ सत्त; रज और तम--यही क्रम रखा 
गया है| केवल यही ( १८।७-९ में ) व्यतिक्रम हुआ है अर्थात्‌ तम, रज 
ओर सत्त्व-ऐसा क्रम रखा गया है | इसका कारण है---( १ ) यदि छठे 
इलोकके बाद ही (सातवें इलोकमें ) सात्विक त्यागका बर्णन करते तो 
भगवानऊके निश्चित मतर्मे और सात्विक त्यागमे पुनरुक्तिका दोष आ 
जाता | (२ २) किसी वस्तुकी उत्तमता तभी सिद्ध होती हे, जब उसके 
पहले" अनुत्तम वस्तुका वर्णन किया जाय | इस वास्ते भगवान्‌ सात्तिक 
त्यागकी उत्तमता सिद्ध करनेके लिये पहले अनुत्तम तामस और राजस 
त्यागका वणन करते हैं | ( ३ ) आगे दसवंसे बारह॒व श्छोकतक ध्सात्विक 
त्यागी? का वर्णन हुआ है | यदि सात्विक त्यागका वर्णन सात्तिक त्यागीके 


पास (नव इलोकर्म ) न देते, तो तामस त्यागके पास होनेसे सात्तविक 
त्यागीका सम्बन्ध न जुड़ता | 


४८ , , गीताका सार ,[, अ० है८ 


तो छूठ जाते है, पर अपने खुख और आरामके साथ सम्बन्ध. जुड़ा ही 

रहता है । ऐसे ही मोहपूबंक कमोंका त्याग करनेसे कम तो छूट 

जाते है, पर मोहके साथ सम्बन्ध जुड़ा रहता है । तात्पयय यह हुआ 

कि कर्मोका खरूपसे त्याग करनेपर वन्धन होता है, और कर्मोको 

तत्परतासे विधिपूवंक करनेपर मुक्ति ( सम्बन्ध-विच्छेद ) होती है.। 
सम्बन्ध--- 

छठे श्लोकमें "एतानि! और-“अपि तु? पदोप्ते कहे यये यज्ञ, 
दान, तप आदि झाञ्रविह्वित कमोंके करनेमें ओर ज्ञास्त्रनिषिद् 
तथा काम्य क्मोके त्यागनेमें क्या भाव होना चाहिये ? यह 
अगले श्लोकमे बताते है | 

इलोक-- 
न डेंष्य्यकुशां कर्म कुशछे. नानुपज्जते । 
त्यागी सच्त्लसमाविषे .मेघावी छिन्नसंशयः ॥ १०॥ 
व्याख्या--- 

"न दवेष्स्यकुश् कमेः--जो शाख्रविहित पुण्य-कर्म फल्की 
कामनासे किये जाते हैं और परिणाममें जिनसे पुनजन्म होता है 
(गीता २। ४२-४४; ९ । २०-२१ ) तथा जो शाह्ननिषिद्ध 
पाप-कर्म है और परिणाममे जिनसे नीच योनियों तथा नरकोंमे 
जाना पड़ता है. ( गीता १६ | ७-२० 9 वे सब-के-सब कर्म 
अकुशलः कहलाते है। साधक ऐसे अकुशल कर्मोका त्याग तो 
करता है, पर द्वेषपूवंक नहीं | कारण कि दवेपपृूवक त्याग करनेसे 
कमेसि तो सम्बन्ध छूट जाता है, पर द्ेपके साथ सम्बन्ध जुड़ जाता 
है, जो शासत्रविहिंत काम्य-कर्मोसे तथा शास्ननिषिद्ध पाप-कमोंसे 
भी भयंकर है । ' 


स्छोक १०) गीताका सार ३०, 


'कुशले नाडुपज्जत*--शाल्रविहित कमोंमे भी जो वण, 
आश्रम, परिस्थिति आदिके अनुसार नियत हैं और जो आसक्ति तथा 
फलेच्छाका व्याग करके किये जाते हैं तथा परिणाममे जिनसे मुक्ति 
होती है, ऐसे सभी कम 'कुशल” कहलाते है । साधक ऐसे कुशल 
कर्मोकों करते हुए भी उनमे आसक्त नहीं होता । 


न्याग?--कुझछ कर्मोके करनेमे जिसका राग 'नहीं होता 
और अकुशल कमेकि त्यागम जिसका हेप नहीं होता, वही असली 
व्यागी है+ । परन्तु वह त्याग पूर्णतया तब सिद्ध होता है, जब 
कर्मोंको करने अथवा न करनेसे अपनेमे कोई फ़क न पढ़े 
अर्थात्‌ निरन्तर निर्लित्तता: वनी रहे | । ऐसा होनेपर पुरुष 





, # दोषबुद्धथोभबातीतो.. निषेधान्न निवर्तते । 
गुणबुद्धया च बिहित न करोति यथारकः | 
... ( श्रीमद्धा० ११ । ७ । ११ ) 


“जो पुरुष अनुकूलता-प्रतिकूलतारूप इन्‍्द्रोसे ऊँचा उठ जाता है, वह 
शाज््रनिषिदध कर्मोंका त्याग करता हे) पर इंपबुद्धिसे नहीं और शास्त्रविहित 
कम्मोंकों करता ढें, पर शुणबुद्धिसे अर्थात्‌ रागपूवक नहीं । जेंसे घुय्नोके 
बल्पर चल्नेवाले वच्चेकी निश्नत्ति और प्रवृत्ति राग-द्वेपपूर्वक नहीं होती, 
वेसे ही उभयातीत पुरुषकी निश्ृत्ति और अब्वत्ति भी राग-द्वेषपूर्वक नहीं 
होती ( बच्चेमे तो अज्ञता रहती है, पर राग-द्वघसे रहित पुरुषमें विज्ञता 
रहती ढ ) |? 

न॑ नेंव तस्थ झतेनार्थों नाकृतेनेह कश्वन | 
न चास्यव सर्वमूतेपु॒ कश्चिद््थव्यपाश्रयः |) 
( गीता ३। *८ ) 
शी० सा० ४-- 


१० गीताका सार [ आ० १८ 
ध्योगारूढ़ः हो जाता है # । 

“सत्वसमाविप्ः--आसक्ति आदिक्ा व्याग होनेसे उसकी 
अपने खरूपमे, चिन्मयतार्में खत: थ्िति हो जाती है । इस वास्ते 
उसे “सत्त्वसमाविष्ट» कद्ा गया है | इसीको पॉचवें अध्यायके 
उन्नीसवे इलोकमे “तस्माहझणि ते स्थिताः पदोसे परमाध्ष्मा्में स्थित 
बताया गया है | 

भेधावी--जिसके सम्पूण काय साज्लेपाड़ होते हैं. और 
कामनाके संकल्पसे रहित होते हैं तथा ज्ञान-अग्निसे जिसने सम्पूण 
कर्मोको भस्म कर दिया है, उसे पण्डित भी पण्डित € मेवाबवी 
अयवा बुद्धिमान ) कहते हैं | । कारण कि कर्मोकों करते हुए भी 
कमसे लिपायमान न होना बडी बुद्धिमत्ता है | 


इसी मेधावीकों चोथे अध्यायके अठारदव झलोकमें 
पढोंसे ए 80 अप & 
“स बुद्धिमान्मज॒प्येषु? पढोंसे सम्पूण मनुष्योमे बुद्रिमान्‌ बताया 
गया है | 


कर्मण्यकर्म यः पश्येदकर्मणि च कर्म य; | 
स बुद्धिमान्मनुष्येपु स युक्तः कृत्स्नकर्मझत्‌ | 

( गीता ४ | १८ ) 
# यदा हि नेन्द्रियार्थपु न कर्मस्वनुपज्जते | 
सवसंकल्यसंन्यासी योगारूडसदोच्यते | 

( गीता ६। ४) 
न बस्य सर्वे समारम्भाः कामसकत्यवर्िताः | 
जानाग्निदग्कर्माणं तमाहुः पण्डित बुधाः ॥ 

( गीता ४ | १९) 


स्छोक ११ ] गीताका सार प्श्‌श्‌ 


धछ्िन्नसंशय/---उस त्यागी पुरुषमें कोइ सन्देह नहीं रहता । 
. तत्वमें अमिन्नभावसे स्थित रनेके कारण उसमे किसी तरहका 
सन्देह रहनेकी सम्भावना ही नहीं रहती । सन्देह तो वहीं रहता है, 
जहाँ अधूरा ज्ञान होता है अर्थात्‌ कुछ जानते हैं और कुछ 
नहीं जानते । 
सम्बन्ध-- 

कर्मोंको करनेमें राग न हो और छोड़नेमें द्वेव न हो--- 
इतनो झजञ्जट क्यों क्रिया जाय ? कर्मोंका सर्वथा ही त्याग क्यों न कर 
दिया जाय ?--इस झझ्काोकों दूर करनेके लिये अगला छोक 


कहते हैं | 
इलेक--- 
न हि देहभ्ृता शक्य त्यकतुं कमोप्यशेषतः। 
यस्तु॒कर्मफछत्यागी स॒त्यागीत्यभिधीयते ॥ ११ ॥ 
व्याख्या+- 


धन हि देहभुतए७£ शक त्यक्तुं कम्यशेपत४--देह घारी 
अर्थात्‌ देहके साथ तादात्म्य रखनेवाले पुरुषोके द्वारा कर्मोका सबंथा 
त्याग होना सम्भव नहीं है; क्योंकि शरीर प्रकृतिका काय है और 
प्रकृति खत: क्रियाशील है | इस वास्त शरीरके साथ तादात्म्य 
( ण्कता ) रखनेवाला क्रियासे रहित केसे हो सकता है ? हाँ यह 
% यहाँ “देहभ्ताः पदको देहाभिमानी अर्थात्‌ देहके साथ तादात्म्य 
माननवार सामान्य पुरुपका हाँ वाचक समझना चाहिये हेये । गुणातात 
पपुरुषकी देहसे भी क्रियाएँ होती रहती है परन्तु देहके साथ तादात्म्य 


न रहनेसे उसका उन क्रियाओंसे काई सम्बन्ध नहीं होता अर्थात्‌ वह 
क्रियाओंका कर्ता नहीं बनता । 


उन 


प्र गीताका सार [ आअ० १८ 


हो सकता है कि मनुष्य यज्ञ, दान, तप, तीव आदि कर्मोकों छोड़ 
दे; परन्तु वह खाना-पीना, चलना-फिरना, आना-जाना, उठना-बेठना, 
सोना-जागना आदि आबद्यक शारीरिक क्रियाओकों कंसे छोड 
सकता है ? 
दूसरी वात, भीतरसे कर्मोका सम्बन्ध छोड़ना ही आास्तवमे 
छोड़ना है | वाहरसे सम्बन्ध नहीं छोड़ा जा सकता । यदि बाहरसे 
सम्बन्ध छोड भी ढिया जाय तो वह कव॒तक छूटा रहेगा ? जेसे 
कोई समाधि छगा छे तो उस समय वाहरकी क्रियाओका 
सम्बन्ध छूट जाता है । परन्तु समाधि भी एक क्रिया है, एक कर्म 
है; क्योंकि इसमे प्रक्रतिजन्य कारण-शरीरका सम्बन्ध रहता है | इस 
वास्ते समाधिसे भी व्युत्वान होता है । 
को$ भी देहथारी कर्मोका खरूपसे सम्बन्ध-विष्छेद नहीं कर 
सकता---“न॒ हि कश्चित्क्षणमपि जातु तिष्ठत्यकमेंकतः ( गीता 
३ । ७५) | कर्मोका आरम्भ किये बिना निष्कमता ( योगनिष्टा ) 
प्र्॒त नहीं होती ओर क्मोंकों व्यागनेमात्रसे मिद्धि ( सांख्यनिष्ठा ) 
भी ग्राप्त नहीं होती--- 
न कमंणामनारस्मान्नेप्कर्थ.. पुरुपोषदसुत । 
न च संनन्‍्यसनादेव सिद्धि समधिगच्छति ॥ 
( गीता ३ | & ) 
मार्मिक वात--पुरुष थोर प्रकृति---ये दो तत्त्व है । इन्हीको 
सत-असत्‌, नित्य-अनित्य, परा-अपरा, चेतन-जड, अविनाशी-विनाशी 
आहि नामोसे कहते है ! ये दोनो ही अनादि हैं---“पक्तति पुरूष 


जोक ११ ] गीताका सार ण्ड््‌ 


चेच विद्धयनादी उभावषिः ( गीता १३। १५ ) । अनादि होनेसे 
- इन दोनोका भेद भी अनादि है | जब भेंद अनादि हुआ तो उन 
डोनाके भेठका ज्ञान अर्थात्‌ त्िविंक भी अनाहि हुआ | 


केवल पुरुपने ही ग्रकृतिक साथ अपना सम्बन्ध जोड़ा है | 
प्रकृतिन पुरुंषके साथ सम्बन्ध नहीं जोड़ा है | जहाँ विवेक रहता 
है, वहाँ पुरुषने विविकक्ी उपेक्षा करके प्रकृतिसे सम्वन्धकी सद्भावना 
कर छी अर्यात्‌ सम्बन्धकों सत्य मान छिया। सम्बन्धको सत्य 
माननेसे ही वन्चन हुआ है | वह सम्बन्ध दो तरहका होता है--- 
अपनेको शरीर मानना और शरीरकों अपना मानना | अपनेको 
डरीर माननेसे -अहंताः ओर दशरीरकों अपना माननेसे “ममता? 
होती है । इस अहंता-ममतारूप सम्बन्धका घनिष्ठ होना ही देह- 
वारीका खरूप है । ऐसा ठेहवारी पुरुष कर्मोको सवथा नहीं 
छोड़ सकता । 

दूसरी वात, पुरुष सदा निर्विकार और ण्करस रहनेवाला 
है; परतु प्रकृति विकारी और सदा पर्सितनशील है | जिसमें अच्छी 
रीतिसे क्रियाशील्ता हो, उसको प्रकृति! कहते हे---'परकपण करणं 
 अकृतिः ७ उस ग्रकृतिके काय शरीस्के साथ जबतक पुरुष अपना 
सम्बन्ध ( तादात्म्य ) मानता रहेगा, तबतक वह कर्मोका लवथा 
त्याग कर ही नहों सकता, क्‍योंकि शरीरमे अहंता-ममता होनेके कारण 
मनुप्य शरीरसे होनेवाली प्रत्येक क्रियाको अपनी क्रिया मानता है, इस 
चासते वह कभी किसी अवस्थामे भी क्रिया-रहित नहीं हो सकता । 


डे गीताका सार | आ० १८ 


“स्तु% कर्मफलत्यागी स त्यागीत्यभिधीयतेः--जो किसी भी 
कम और फल्के साथ सम्बन्ध नहीं रखता, वहीं त्यागी है | जबतक 
मनुष्य कुशल-अवुद्दालके साथ, अच्छे-मन्देके साथ सम्बन्ध रखता है, 
तबतक वह त्यागी नहीं हैं | 

यह पुरुष जिस प्राकृत क्रिया और पदा्यको अपना मानता 
है, उसमे उसकी प्रियता हो जाती है । उसी प्रियताका नाम 
है--आसक्ति । वह आसक्ति ही चतमानके कर्मोंको छेकर 
कमोसक्ति? और भविष्यमें मिछनेवाले फलठकी इच्छाको लेकर 
'फतव्यसक्ति? कहव्यती है | जब मलुप्य फ्-त्यागका उद्देश्य बना 
लेता है, तव उसके सब कम संसारके हितके लिये होने छगते हैं, 
अपने लिये नहीं | कारण कि उसको यह वात अच्छी तरहसे 
समझमें आ जाती है कि कम करनेकी सव-की-सब सामग्री संसारसे 
मिली है और संसारकी ही है, अपनी नहीं | इन कर्मोका भी 
आदि और अन्त होता है तथा उनका फल भी उत्पन्न और नष्ट 
होनेवाला होता है; परन्तु खयं सदा निर्विकार रहता है; न उत्पन्न 
होता है, न नष्ट होता हैं और न कभी विक्रत ही होता है । 
ऐसा विवेक होनेपर फलेच्छाका त्याग छुगमतासे हो जाता है । 
फलछका त्याग करनेमें उस विवेकी पुरुपमें कमी अभिमान भी नहीं 
आता; क्योंकि कम और उसका फल---दोनो ही अपनेसे प्रतिक्षण 

संसारी पुरुष हैं, उनकी अपेक्षा कर्मफल्का त्याग करनेवाल्य पुरुष श्रेष्ठ 
है; विल्षण है | कारण कि उसका उद्देश्य पर्मात्मतत्वकी प्राप्ति 
करनेका अर्थात्‌ अपना कल्याण करनेका होता दे । 


स्छोक ११ ] गीताका सार प्र्ज्‌ 


वियुक्त हो रहे हैं; अतः उनके साथ हमारा सम्बन्ध वास्तवमें है 
ही कहाँ ? इसीलिये मगवान्‌ कहते हैं कि जो कमफलका त्यागी है, 
बही त्यागी कहा जाता है । 


निर्विकारका विकारी कमफलके साथ सम्बन्ध कभी था नहीं, 
है नहीं, हो सकता नहीं और होनेकी सम्भावना भी नहीं है | 
केबल अविवेकके कारण सम्बन्ध माना हुआ था| उस अविवेकके 
मिटनेसे मनुप्यकी अभिधा अर्थात्‌ उसका नाम ध्यागी? हो जाता है--- 
(स त्यागीव्यमिधीयते? । 

माने हुए सम्बन्धके विषयमें दथान्तरूपसे एक बात कहीं 
जाती है । एक व्यक्ति वर-पत्विरकों छोड़कर सब्चे हृदयसे साधु- 
संन्यासी हो जाता है तो उसके बाद घरवालोंकी कितनी ही उन्नति 
अथवा अवबनति हो जाय अथवा सब-के-सब मर जायें, उनका 
नाम-निशान भी न रहे तो भी उसपर कोई असर नहीं पड़ता । 
इसमें जरा विचार करें कि उस व्यक्तिका पखारके साथ जो 
सम्बन्ध था, वह दोनों तरफसे माना हुआ था अथोत्‌ वह पखिारकों 
अपना मानता था और परिवार उसको अपना मानता था। 
परन्तु पुरुष और पग्रकृतिका सम्बन्ध केवल पुरुषकी तरफसे माना 
हुआ है, प्रकरतिकी तरफसे माना हुआ नहीं | जब दोनों तरफसे 
माना हुआ (व्यक्ति और पखारका ) सम्बन्ध भी एक तरफसे 
छोइनेपर छूट जाता है, तव केबल एक' तरफसे माना हुआ ( पुरुष 
और ग्रकृतिका ) सम्बन्ध छोडनेपर छूट जाय, इसमें कहना ही 
क्‍या हैं ? । 


जद गीताका सार [ आ० १८ 


सम्बन्ध--- 
कमफलका त्याग करनेवाला, ही वास्तवम त्यागी है, सकास 
कर्म करनेवाला त्यागी नहीं हें--यह वात अगले श्लोकमें 
बताते हैं | 
ना ५ इ्लोफ--- 
अनिष्ठमिप्ट॑ मिर्थ ना चिवि्थे कर्मणः फलम्‌ । 
भवत्यत्यागिनां प्रेत्य नतु खंनन्‍्यासिनां कचित्‌ ॥ १२ ॥ 





व्याज्या--+ 48 
अअनिश्टमिष्ठ मिश्र च चिविर्थध कर्मण: फर्म?--क्रमका 
फूल तीन तरहका होता है---इषट्, अनिष्ट ओर मिश्र । जिम 


परिश्थितिको ग्राणी चाहता है, वह 'इए? कमफछ है, जिस 
परिस्थितिको आ्राणी नहीं चाहता, वह “अनिष्रः करमंफल है और 
जिसमे कुछ भाग इष्टका तथा कुछ भाग अनिष्टका है, वह 
“मिश्र कमफ़ल है | वास्तवमे देखा जाय तो संसारमे ग्रायः मिश्रित 
ही फछ होता है; जैसे घन होनेसे अनुकूछ ( इट्ट ) और पग्रतिकूछ 
( अनिष्ठ )--दोनो ही परिस्थितियाँ आती हैं; घनसे निर्वाह होता 
है---बह अनुकूलता हैं और टेक्स छगता है, उसकी रक्षाकी 
चिन्ता होती है, उसके वटनेपर दुःख होता है---यह पग्रतिकूछ्ता 
है । अतः इष्ट और अनिष्ट कहनेका मतलब यह है कि कमी 
इष्टकी मुख्यता होती है तो कभी अनिष्टकी मुख्यता होती है । 
ध्वत्यत्य,गिनां प्रेत्यः--उपयुक्त सभी फछ अत्यागियोको 
अर्थात्‌ फलकी इच्छा रखकर कम करनेवालोकों ही मिलते हैं, 
संन्यासियोंकी नहीं । कारण कि जितने भी कर्म छोते हैं, वे सब 


बछोक १२ ] गीताका सार, ७ 


प्रकृतिके द्वारा भर्थात्‌ प्रकृतिके कार्य शरीर, इच्धियों, मन और 
बुद्धिके द्वारा ही होते है और फलरूप परिस्थिति भी प्रकृतिके द्वारा 
ही बनती है | इस वास्ते कर्मोका और उनके फलछोका सम्बन्ध 
केबल प्रकृतिके साथ है, “स्ववम? ( चेतनखरूप ) के साथ नहीं। 
पर्तु जब “स्वयम? उससे सम्बन्ध तोड़ लेता है तो फिर वह भोगी 
नहीं बनता, ग्रन्युत त्यागी हो जाता है | 

अत्यागीका मतल्व है--पिछले दो ( दसवे“्यारहवे ) इल्रेकोमे 
जिन व्यागियोकी बात आयी है, उनके समान जो त्यागी नहीं हैं 
अर्थात्‌ जिन्होंने कमफलका त्याग नहीं किया है; किंतु आसक्तिपूर्वक 
कम करते रहते हैं। ऐसे अत्यागी मलुष्योके सामने इ०, अनिष्ट 
और मिश्र--तीनों कमफल अनुकूछ और प्रतिकूल परिखितिके रूपमें 
आते रहते हैं, जिनसे वे सुखी-दुःखी होते रहते हैं | उनसे सुखी- 
दुःखी होना ही वास्तवम वन्धन हैं। 

वास्तवर्म अनुकूब्तासे सुखी होना ही ग्रतिकूलतामे दुःखी 
होनेका कारण है; क्योंकि परिस्थितिजन्य सुख भोगनेवाला कभी 
दुःखसे वच ही नहीं सकता | जबतक वह सुख भोगता रहेगा, तव- 
तक वह प्रतिकूल परिस्थितियमें दुःखी होता ही रहेगा। चिन्ता, शोक, 
भय, उद्दंग आदि उसको कभी छोड़ नहीं सकते ओर वह भी इनसे 
कमी छूट नहीं सकता । 

परत्य भवति? कहनेका तात्य है कि जो कर्मफलके त्यागी 
नहीं हैं, उनको इष्ठ, अनिष्ट और मिश्र--ये तीनो कमंफछ मरनेके 
वाद जरूर मिलते हैं।परंतु इसके साथ “न तु संन्यासितां फ्वचित्‌ः 
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पदोंमे कहा गया है कि जो कमफलके त्यागी है, उनको कहीं 
भी अर्थात्‌ यहाँ और मरनेके च्राठ भी कमफलछ नहीं मिलता । इससे 
सिद्ध होता है कि अत्यागियोको मरनेके बाद तो कमफल मिल्ता ही 
है, पर यहाँ जीते-जी भी कमफल मिल सकता है | 
धन तु संन्‍्यासित्तां क्वचितः--संन्यासियो ( त्यागियो ) को 
कहीं भी अर्थात्‌ इस छोकमे या परलोकमे, इस जन्ममें या मरनेके 
याद भी कमफल भोगना नहीं पड़ता । हाँ, पूवजन्ममें किये हए 
कमेके अनुसार इस जन्ममे उनके सामने अनुकूछ या ग्रतिकूछ 
परिस्थिति तो आती हे, पर वे अपने विवेकके वछसे उन परिख्थितियोके 
भोगी नहीं वनते, उनसे सुखी-दुःखी नहीं होते अर्थात्‌ सबंथा 
निर्लि्त रूते हैं । 
संन्यासियों अर्थात्‌ त्यागियोकों फल क्‍यों नहीं मोगना पड़ता १ 
क्योकि वे अपने लिये कुछ भी नहीं करते । कारण यह कि उनको 
अच्छी तरहसे यह विवेक हो जाता है कि अपना जो सत्खरूप है, 
उसके डिये किसी भी क्रिया और वस्तुकी आवश्यकता है ही नहीं । 
अपने लिये पानेक्री इच्छासे सावक कुछ भी करता है तो वह अपने 
व्यक्तित्को ही कायम रखता है; क्योकि वह दुनियामात्रके हितसे 
अपना हित अलग मानता है | जब वह दुनियामात्रके हितसे अपना 
हित अलग नहीं मानता अर्थात्‌ सबके हितमे ही अपना हित मानता 
है तो वह खतः “सर्वभूतहिते रता» हो जाता है। फिर उसके 
स्थूल्दरीरसे होनेवाली क्रियाएं, मृक्ष्मशरीरसे होनेवाछ्य परहित-चिन्तन' 
ओर कारणररीरसे होनेवाली स्थिरता--तीनो ही संसारके मात्र 


ल्छोक १२ ] गीताका सार ण्‌ 
प्राणियोंके हितके लिये होती है । कारण कि शरीर आदि सक्न-की- 
सब सामग्री संसारसे अभिन्न है। उस सामग्रीसे अपना हित चाहता 
है--यही गल्ती होती है, जो कि अपनी परिच्छिनतामें हेतु 
होती है । 

यहाँ “संन्याखिनामः पदमें त्यागी अर्थात्‌ कर्मगोगी और 
संन्यासी अर्थात्‌ सांख्ययोगी--दोनोंकी एकता की गयी है; जेसे--- 
करमयोगी कर्मसि असड़ रहता है तो सांख्ययोगी भी कर्मोसे सवंधा 
निर्द्सि रहता है । कमयोगी ( निष्काममावसे ) कम करते हुए भी 
फछके साथ सम्बन्ध नहीं रखता तो सांख्ययोगी भी कममात्रके साथ 
किब्नित्‌ भी सम्बन्ध नहीं रखता | कर्मयोगी फलसे सम्बन्ध-विच्छेद 
करता है अर्थात्‌ ममताका व्याग करता है तो सांख्ययोगी कतृत्वाि- 
मान अर्थात्‌ अहंताका त्याग करता है। ममताका त्याग होनेपर 
अहंताका भी खतः त्याग हो जाता हैं. और अहंताका त्याग होनेपर 
ममताका भी खतः त्याग हो जाता है । इस वास्ते भगवानने 
कर्मयोगमे ममताके त्यागके बाद अहंताका त्याग बताया है--. 
पनिमेमो निरहंकार/ ( २ | ७१ ) और सांख्ययोगमें अहंताके 
त्यागके बाद ममताका त्याग बताया है---..“अहकारं बर्छ दपे कार्म 
क्रोध परिअहम । विमुच्य निर्मेमः- “०० ( १८ | ५३ ) | इन 
दोनोकी इस त्याग करनेकी प्रक्रियामें तो फक है; परंतु परितनशील 
प्रकृति और प्रक्रतिका कार्य---इनमेंसे किसीके भी साथ इन दोनोंका 
सम्बन्ध नहीं रहता अथौत्‌ तत्तमे कर्मयोगी और सांख्ययोगी-दोनो 
एक हो जाते हैं । 
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पहले अजुनने यह पूछा था कि में सन्‍्वास और चव्यागका तच्तत 
जानना चाहता हूँ तो भगवानने यहाँ “संस्यासिनामः पदसे दोनोका 
यह तत्त्व बताया कि कर्मयोगीका यद्व भाव रहता है कि अपना छुछ 
नहीं है, अपने छिये कुछ नहीं चाहिये और अपने लिये कुछ नहीं 
करना है | ऐसे ही सांख्ययोंगीका भी यह भाव रहता है कि अपना 
कुछ नहीं है ओर अपने लिये कुछ नहीं चाहिये । माख्ययोगी प्रकृति 
ओर ग्रकृतिके कार्यके साथ किश्विन्मात्र, भी अपना सम्बन्ध नहीं 
मानता, इस वआस्ते उसके लिये “अपने लिये कुछ नहीं करना हे?--- 
यह कहना हो नहीं वनता | 
यहाँ व्यागिनाम? पद न देकर “संन्यासिनाम? पद देनेका 
यह तावये है कि जो निर्लिप्तता सांख्ययोगसे होती है, वही 
निर्किप्तता तव्यागसे अर्थात्‌' कमय्रोगसे थी होती है # । दूसरी वात, 
यहॉतक कमयोगसे निर्लिप्तता बतायी, अब “संन्यासिनामः पद 
कहकर आगे साख्ययोगसे निर्लिप्तता वतानेका वीज भी डाल ठेते हैं | 
कम-सम्बन्धी विशेष वात 
पुरुष और ग्रक्नति--ये दो हैं | इनमेसे पुरुषमें कमी परिबतन 
नहीं होता और प्रकृति कमी पत्लितन-रहित नहीं होती | जब यह 
# साख्ययोगी प्रथम्बाछाः अबदन्ति न पणग्डिताः। 
एकमप्यास्थित:... सम्यगुभयोर्विन्दते फलम्‌ || 
यत्साख्येः प्राप्यते थान॑ तद्योगेरवि गम्यते । 
एके सॉंड्य चे योर्ग च यः पश्यति स पत्यति || 
( गीता ५। ४-५ ) 
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पुरुष प्रकृतिके साथ सम्बन्ध जोड़ लेता है तो प्रकृतिकी क्रिया 
पुरुषका 'कमः “बन जाती है; क्योंकि प्रकृतिके साथ सम्बन्ध 
माननेसे तादात्म्य हो जाता है | तादात्म्य होनेसे जो ग्राकृत वस्तुएं 
ग्राप- है; उनमे मसता होती है और उस ममताके कारण अग्राप्त 
वस्‍्तुओकी कामना होती है । इस प्रकार जबतदा कामना, ममता 
ओए, तादात्य रहता है, तवतक जो कुछ परिव्रतनरूप क्रिया होती 
है, उसका 'नाम “कम? है | 
तादात््यके टूटनेपर वहीं कम पुरुषके लिये अकम ,हो जाता 
है अर्थात्‌ वह कम क्रियामात्र रह जाता है, उसमे फठजनकता नहीं 
रहती---यह “करममे अकम? है । अकर्म-अवस्थामे अर्थात्‌ खरूपका 
अनुभव होनेपर उस नत्वज्ञ जीबन्मुक्त पुरुषके शरीरसे जो क्रिया 
होती रहती है, वह “अकममें कम? है # | तात्पर्य यह हुआ कि 
अपने निलिप्त खरूपका अनुमव न होनेपर भी वास्तबमे सब 
क्रियाएँ प्रकृति और उसके काय शरीरमे ही होती है; परन्तु प्रकृति 
या शरीरसे अपनी पृथकताका अनुभव न होनेसे वे क्रियाएँ क्रम? 
वन जाती ह |। 
# कर्मण्यकर्स वः पर्वेदकर्समणि च कर्म यः | 
स बुद्धिमान्मनुप्येपु सयुक्तः कृत्स्नकर्मकृत्‌ ॥ ( गीता ४ | १८ ) 
न पक्ृतेः क्रियमाणानि सु: कर्माणि सर्वशः। 
अह इकारविमूढात्मा कंतोदइर्मिति मन्यते ॥ ( गीता ३ | २७ ) 
परकृत्यव॑ च कर्माणि क्रियमाणानि सर्वशः | 
यः पथ्यति नथात्मानमकर्तार स्‌ पश्यति ॥ 
( गीता १३। २९ ) 
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कम तीन तरहके होते हैं--क्रियमाण, स्वित और प्रारब्ध । 
अभी वतमानमें जो कम किये जाते है, वे 'क्रियमाण” कम कहलाते 
हैं # | वतमानसे पहले इस जन्ममें किये हुए अथवा पहलेके 
अनेक मनुप्यजन्मोमे किये हुए जो कम संग्रहीत है, वे 'सश्वित' 
कम कहलाते हैं | सच्चितमेंसे जो कम फल देनेके लिये प्रस्तुत 
( उन्मुख ) हो गये हैं अर्थात्‌ जन्म, आयु ओर सछुखदायी-दुःखदायी 
परिख्ितिके रूपमे परिणत होनेके लिये सामने आ गये हैं, थे 
आरब्ध' कम कहलाते हैं। 


क्रयमाण कूमे 
क्रियमाण कम 


| | 


फल-अंग संस्कार-अंदा 





तात्कालिक कालानतरिक लॉकिक पारलोकिक 


| 
40 अप एः की 9 के ९ 
जुद्र ( शात्रविहित कम ) अशुद्ध ( शास्ननिषिद्ध कम ) 
« जो भी नये कर्म ओर उनके सस्कार बनते हैं, वे सब केवल मनुष्य- 
जनन्‍्मसे ही बनते हैं ( गीता ८ | 2२, १० | २) पद्चु-पक्षी आदि योनियोंमें 
नहीं; क्योंकि वे योनियोँ केवछ कर्मफछ-भोगके ह्थि ही मिलती हैं । 
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क्रियमाण कम दो तरहके होते है---छुम और अश्जुभ । जो 
कर्म शाखानुसार विधि-विधानसे किये जाते हैं, वे शुभ-कम 
कहलात है और काम, क्रोत्र, छोम, आसक्ति आदिको लेकर जो 
शास्निपिद्ध कम किये जाते है, वे अशुम-कम कहलाते हैं | 

जुभ अथवा अशुम प्रत्येक क्रियमाण कमंका एक तो फल-अंडा 
बनता है. आर एक संस्कार-अंश | ये दोनों मिक्न-मिन्न हैं । 

क्रियमाण कमके फल-अंशके दो भेद हैं---दृश और 
अदृष्ट | इनमेंसे इृष्टके भी दो भेद होते हैं---तात्कालिक और 
काल्न्तरिक । जैसे खादिश्ट भोजन करते हुए जो रस आता है, 
सुख होता है, प्रसनता होती द्टे और तृप्ति होती है---यह इ्ष्टका 
पात्काठिकः फल है और भोजनके परिणाममें आयु, बछ, आरोग्य 
आदिका बढ़ना---यह दइृशष्टका 'काछान्तरिक? फल है । एसे ही जिसका 
अधिक मिच खानेका खमाव है, वह जब अधिक मिचवाले पदार्य 
खाता है तो उसको प्रसन्नता होती है, छुख होता है और मिचकी 
तीबंणताके कारण मुँहमे, जीममें जलन होती है, ऑखोसे ओर 
नाकसे पानी निकल्ता है, सिरसे पसीना निकल्ता है---यह दृष्टका 
लात्कालिकि' फछ हैं और कुपथ्यके कारण परिणाममे पेठमें जलन 
और रोग, दुःग्ब आदिका होना--यह इणका “काव्न्तरिकः फल है । 

इसी प्रकार अब्एके भी दो भेद होते हैं--छाकिक और 
पारकोकिक । जीते-जी ही फछ मिल जाय---इस माचसे यज्ञ, दान, 
तप, ती4, ब्रत, मन्त्र-जय आदि झुभ-कर्मोको विधि-विधानसे किया 
जाय और उसका कोई प्रवछ प्रतिवन्‍्व न हों तो यहाँ ही पुत्र, 
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अत: उनके कानूनके अनुतार उन परषोका फर्ल यंहों जितने 
अंशमे कम भोगा गया है, उतना इस जनन्‍्ममें या मरनेके बाद 
भोगना ही पडेगा | इस बास्ते मनुष्यकों ऐसी शाड्ढा नहीं करनी 
चाहिये कि मेरा पाप तो कम था, पर ढण्ड अधिक भोगना पड़ा 
अथवा मैने पाप तो किया नहीं पर दण्ड मुझे मिल गया ! कारण 
कि यह स्तर, सबसुहृद, सवसमथ भगवानका विधान है कि पापसे 
अधिक दण्ड कोई नहीं भोगता और जो दण्ड मिलता है, वह 
किसी-न-किसी पापका ही फल होता है |# 





३+ एक सुनी हुई कहानी दे । किसी गंविमे एक सज्जन रहते ये अालना सनी हुई बदानी ॥॥ किसो गवस एक संब्जनः रहने: थे. 
उनके घरके सामने एक सुनार्का घर था। सुनारके पास सोना आता 
रहता या और वह गढ़कर देता रहता था | ऐसे वह पेंसे कमाता था । 
एक दिन उसके पास अधिक सोना जमा हो गया। राजिसे पहेरा लगाने- 
वाले सिपाहीकों इस बातका पता लग गया | उस पहरेंदारने राज्रिस उस 
सुनास्को मार दिया ओर जिस बक्सेमे सोना था; उसे उठाकर चल 
दिया | इसी बीच सामने रहनेवाले सज्जन व्युशकाके लिये उठकर 
बाहर आये | उन्होने पहरेदास्कों पकड़ लिया कि तू इस बक्सेकों केसे ले 
जा रहा हे ? तो पहरेदारने कहा--व्‌ चुप रह, हल्छा मत कर । इसमेसे 
कुछ तू ले ले और कुछ मैं ले लूँ | सज्जन बोले--मैं केसे के दूँ १ 
में चोर थोडा ही हूँ | पहरेदारने कह्या--देख, तू समझ जा; भेरी बात 
मान के; नहीं तो दुश्ख पायेगा। पर वे सज्जन माने नहीं। तब 
पहरेदारने बकसा नीचे रख दिया ओर उस सज्जनको पकड़कर जोरसे 
सीटी बजा दी। सीटी सुनते ही और जगह पहरा लगानेवाले सिपादी 
दौड़कर वहाँ आ गये । उसने सबसे कद्दा कि यह इस घरसे बक्‍्सा लेकर 
आया है और मैंने इसको पकड़ लिया ह | तब सिपाहियोने घरम घुसकर 
देखा कि मुनार मरा पड़ा है | उन्होंने उस सज्जनकों पकड़ लिया और 
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'शज्यके हवाले कर दिया | जजके सामने बहस हुई उस सज्जनने 
कहा कि भेने नहीं माग है उस पहरेटार मिंपाहीने मारा हे | सब सिपाददी 
आपससे मिले हुए थे, उन्होंने कहा कि नहीं, इसीन मारा है, हमने 
खुद रात्रिम इसे पक्रडा है; इत्यादि | 


मुकदमा चल्ण | चलते-चलते अन्तम उस सज्जनके लिय्र फॉसीका 
हुक्म हुआ | फॉसीका हक्‍्म होते ही उस सज्जनके मुखसे निकला--- 
देखों, सरासर अन्याय हो रहा है ! भगवानके दरबारमभ कोई न्याय नहीं ! 
मैंने मारा नहीं, मुझे दण्ड हा भर जिसने सारा है वह वेदाग छूट जाय) 
जुर्माना भी नहीं; यह अन्याय है | जजपर इसका असर पड़ा कि वास्तवर्भ 
यह मच्चा वोल रहा दे, इसकी क्रिसी तरहसे जॉच होनी चाहिये | ऐसा 
विचार करके उस जजने एक पड्यन्त्र सवा | 

सुबह होते ही एक आदमी रोता-चिल्छाता हुआ आता है और 
कद्दता है---हमारे भाईकी हत्या हो गयी, सरकार ! इसकी जाँच होनी 
चाहिये | तब जजने उसी सिपाहीकों आर केंदी सज्जनकों मरे व्यक्तिकी 
साद्ष उठाकर ल्यनेके लिये भेजा | दोनों उत आदमीके साथ वहाँ गये 
जहाँ लाश पड़ी थी | खाटपर व्यञ्के ऊपर क्रपडा विछा था। खून 
विखरा पड़ा था ) दोनीने उस खाटकों उठाया ओर उठाकर ले चले | 
साथका दसरा आदमी ग्ववर देनेके बहाने ढोंडकर आगे चला गया | 
तब चल्ते-चलते सिपाहीने केंटीसे कह्य--देख, उस दिन नू मेरी बात 
मान लेता तो सोना मिल जाता और फॉसी भी नहीं होती, अब देख 
स्या सच्चाईका फल ? केदीने कहा--भैने तो अपना काम मच्चाईका 
ही किया था, फॉसी हो गयी तो हो गयी ! हत्या की तने और दण्ड 
भागना पडा मरकी | भगवानक यहाँ न्याय नहीं | 


साटपर झटमृठ मरे हुएके समान पड़ा हुआ आदमी उन दोनोंकी 
बात सुन रहा था | उसने खाट्पर पढ़े-पद़े उन दोनोकी बातें लिख लीं 
कि सिपाहीने यह कहा ओर केंदीने यह कहा | जब जजके सामने खाट 
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रखी गयी तो खूनभरे कपड़ेको हटाकर वह उठ खड़ा हुआ और उसने 
सारी बात जजको बता दी कवि रास्नेमें सिपाही यह बोला और केदी यह 
बोल्य । यह सुनकर जजकों बड़ा आश्रय हुआ । सिपाही भी हक्का-बक्का 
रह गया | सिपाहीको पकड़कर केंद कर लिया गया | परतु जजके मनमें 
सन्‍्तोप नहीं हुआ । उसने केंद्रीको एकान्तमें बुल्मकर कहा कि इस 
मामलेम तो में तुम्हे निदोप मानता हूँ, पर सच-सच बताओ कि इस 
जन्ममे तुमने कोई हत्या की है क्या ? वह बोला--बहुत पहलेकी घटना 
है | एक दृष्ट था जो छिपकर मेरे घर मेरी स्रीके पास आया करता था | 
मैने अपनी सत्रीको तथा उसको अलग-अलग खूब समझाया | पर वह 
माना नहीं | एक रात वह घरपर था और अचानक में आ गया । मेरेको 
गुस्सा आया हुआ था । मैंने तल्बारसे उसका गछल्य काट दिया और 
घरके पीछे जो नदी दें, उसमे फ्रेक दिया | इस घटनाका किसीको पता 
नहों लगा | यह सुनकर जज वोतल्य--तुम्हारेकी इस समय फॉँसी होगी ही। 
मैंत भी सोचा कि मैंने किसीसे घूस ( रिश्वत ) नहीं खायी, कभी वेइमानी 
नहीं की, फिर मेरे हाथसे इसके लिये फॉसीका हुक्म लिखा केसे गया ? 
अब सन्तोष हुआ | उसी पापका फल तुम्हे यह भोगना पड़ेगा । सिपाहीको 
अल्ग फॉसी होगी | 


इस क्हानीसे यह पता छगता है कि मनुप्यके कब किये हुए पापका 
फूल कब मिलेगा--इसका कुछ पता नहीं | भगवानका विधान विचिन्न 
है | जबतक पुराने पुण्य प्रव्ठ रहते है, तबतक उग्र पापका फल भी 
तत्काल नहीं मिलता | जब पुराने पुण्य खत्म होते है; तब उस पापकी बारी 
आती ८ | पापका फल दण्ड तो भोगना पड़ेगा ही, चाहे इस जन्मसे भोगना 
पड़े या जन्मान्तर्स्स | 


अवश्यमेच भोक्तव्य॑ कृत कर्म झुभाओुभम | 
नामुक्त क्षीवती कर्म जन्मकोटिशतैरपि ॥| 
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इसी ताह बन-सम्पत्ति, मान, आदर, प्रशंसा, नोरोगता आदि 
अनुकूल परिस्ितिके रूपमे पुण्य-कर्मोका जितना फछ यहाँ भोग 
लिया है, उतना अंञ तो यहाँ नष्ट हों ही गया और जितना बाकी 
रह गया है, वह परलोकम फिर मोगा जा सकता है| याद पुण्य॑- 
कर्मोंका पूरा फल यही भोग लिया गया है तो पुण्य यहाँपर 
समाप्त हो जायेंगे । 


क्रियमाण-कर्मके संस्कार-अंशके भी दो भेद है--आद्ग एवं 
पवित्र संस्कार और अशुद्र एबं अपवित्र संस्कार | झाख्रविद्दित कम 
करनेसे जो संस्कार पडते है, वे झुद्ग एवं पत्रित्र होते ह और शाल्र, नीति 
लोकमर्याठाके: विरुद्र कम करनेसे जो संस्कार पडते है, वे अश्ुद्र 
एवं अपवित्र होते हैं । 


इन ढोनो झुद्ग और अशुद्ध संस्कारोंको छेकर खभाव ( प्रकृति, 
आदत ) बनता है | उन संस्कारोमेसे अश्ुद्ध अंशका सवथा नाश 
करनेपर खभाव झुद्ग, निमंछ, पवित्र हो जाता हैं; परंतु जिन 
पूवेकृत कमोंसे खभाव वना है, उन कर्मोकी मिन्नताके कारण 
जीवम्मुक्त पुरुषोके खभावोमे भी भिन्नता रहती है | इन विभिन्न 
खभावोके कारण ही उनके द्वारा विभिन्न कम होते है, पर वे कम 
दोपी नहीं होते, प्रत्युत सबंथा झुद्र होते है और उन कमंसि 
दुनियाका कल्याण होता है । 


सत्कार-अशरसे जो खमभात्र वनता है, वह एक इंछ्रिसे महान्‌ 
प्रवछ होता है---/स्वभावों मूर्ध्ति वततेः अत उसे मिटाया नहीं. 


दि 
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जा सकताऋ । इसी प्रकार ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि वर्णाका जो खभाव 
है, उसकी कम करनेमें मुख्यता रहती हैं | इस वास्ते भगवानने 
अजुनसे कहा है कि जिस कमको तू मोहवश नहीं करना चाहता, 
उसको भी अपने खाभाविक कमसे वेंघा हुआ परवश होकर करेगा 
(गीता १८ । ६० ) | 


अब इसमें ब्रिचार करनेकी एक वात है कि एक भोर तो 
खभावकी महान प्रवछता हैं कि उसको कोई छोड ही नहीं सकता, 
और दूसरी ओर मनुष्य-जन्मके उद्योगकी महान्‌ प्रतछृता है कि 
मनुष्य सब दुछ करनेमें स्वृतन्त्र हैं ।तो इन दोनोंमें किसकी 
विजय होगी और किसकी पराजय होगी ? इसमें विजय-पराजयकी 
बात नहीं हैं । अपनी-अपनी जगह दोनो ही प्रबल हैं। परंतु 
यहाँ खभाव न छोइनेकी जो वात हैं, वह जाति-विशेषके 
खभावकी वात है | तात्यय यह कि जीव जिस वणमे जन्‍्मा है, 
जैसा रज-वीय था, उसके अचुसार त्रना हुआ जो खभाव है, उसको 








 व्याश्रस्तुध्धति कानने सुगहनां सिंद्ो गुह्यं सेवते 
हसो वाज्छति पदिनीं कुसुमिता गृश्न: समझाने खले। 
साथु: सत्कृतिसाथुमेव भजते नीचोडपि नीच जन 
या यस्य प्रकृति: स्वभावजनिता केनापि न त्यज्यते ॥ 
व्याप्त घने वनमे सतुष्ट रहता है, सिंद गहन गुफाका सेवन करता 
है, दस खिली हुई कसलिनीको चाहता है, गीव व्मगान-भूमिमे रहना 
पसंद करता है, सज्जन पुरुष अच्छे आचरणोवाले सज्जन पुरुषों और _ 
नीच पुरुष नीच लोगोमें ही रहना चाहते है | सच दे, स्वभावसे पैदा 
हुई जिसकी जेसी प्रकृति है, उस प्रकृतिको कोई नहीं छोड़ता ! 


9० गीताका सार [अ० है ८ 


कोई बदल नहीं सकता, अत, वह स्वभाव दोषी नहीं हैं, निर्दोष 
है | जैसे, ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि वर्णकि जो खमाबव है। वह 
खभाव नहीं बदछ सकता और उसको बदलनेकी आवश्यकता भी 
नहीं है तथा उसको बदलनेके लिये झास्र भी नहीं कहता | परंतु 
उस खभावमे जो अश्ुद्व-अश ( रामद्रंप ) है. उसको मिटानेकी 
सामथ्य भगवानने मनुष्यक्ों दी है | अत जिन दोपोसे मनृष्यका 
खभाव अखुद्व ब्ना है, उन दोपोकों मिठ्वाकर मनुष्य खतस्त्रतापूषक 
अपने खभावकों गुद्ध वना सकता है | मनुष्य चाहे तो करमयोंगकी 
दृश्टिसे अपने प्रयत्नसे गग-दरृपकों मिठाकर स्वभाव झुद्वध बना ले+। 
चाहे भक्तियोगकी इृष्टिसे स्वथा भगवानके शरण होकर अपना 
खभाव झुद्ध जना छे ( 22 । ६२ ) । ःस प्रकार प्रकृति ( खभाव )- 
की प्रबछृता भी सिद्र हो गयी ओर मनुष्यकी ग्वतन्त्रता भी सिद्ठ है 
गयी | तातयय यह हुआ कि युद्व खभावकों रखनेमे प्रक्नतिकी 
प्रबछ्ठता है ओर अश्ुद्र खभावकों मिटानेमे मनुष्यकी खतत्त्रता हैं । 


(७ 


जंसे, छोहेकी तल्वारकों पारस छुआ दिया जाय तो तलवार 
सोना वन जायगी, परतु उसकी मार, थार और आकार-ये तीनो 
नहीं बदलत | इस प्रकार सोना वनानेमे पारसकी प्रवानता रही और 
भार-वार-आकार”म तलवारकी प्रधानता रही | ऐसे ही जिन छोगोने 
अपने खभावकों परम झुद्ध बना लिया है, उनके कर्म भी सबंथा 
शुद्ध होते है | परतु खभावके शुद्ध होनेपर भी वण, आश्रम, 

तयोन॑ वशमागच्छेततों ह्यथ्य परिपन्विनों ॥ ( गीता ३। ३४ ) 


ख्छोक १२ ] गीताका सार ञ्‌ 


सम्प्रदाय, सावन-पद्दति, मान्यता आदिके अनुसार आपसमे उनके 
कमोकी मिन्नता रहती है । जेसे, किसी ब्राह्मगको तत्त्वत्रोध हो 
जानेपर भी वह खान-पान आदिम पत्रित्रता रखेगा और अपने 
हाथसे बनाया हुआ भोजन हीं ग्रहण करेगा, क्योंकि उसके 
खभावमें पत्रित्रता है | परंतु कसी हरिजन आठि साधारण वर्ण- 
वालेकों तत्ववोच हो जाय तो वह खान-पान आदिमे पवित्रता नहीं 
रखेगा और दूसगेकी जूठन भी खा लेगा; क्योकि उसका खभाव 
ही ऐसा पडा हुआ है। पर ऐसा खभाव उत्षके छिये दोषी 
नहीं द्वोगा | 

जीवका असतके साथ सम्बन्ध जोडनेका खभाव अनादिकालसे 
बना हुआ है, जिसके कारण वह जन्म-मरणके चक्‍करमे पड़ा 
हुआ है ओर वार-बार ऊँच-नीच योनियोमे जाता है । उस श्व॒भावकों 
मनुष्य शुद्ध कर सकता है अर्थात्‌ उसमें जो कामना, ममता और 
तादात्य हैं, उनको मिटा सकता हैं। कामना, ममता और 
तादात्म्यके मिटनेके बाद जो खभाव रहता हैं, वह खभाव दोषी 
नहीं रहता | इस वास्ते उसको मिठाना नहीं है ओर मिठानेको 
आवश्यकता भी नहीं है । 

जब मनुष्य अहकारका आश्रय छोंडकर स्वथा भगवानके 
शरण हो जाता है, तो उसका खभाव छुद्ध हो जाता है, जैसे 
लोहा पारसके स्पशसे झुद्ध सोना ब्रन जाता है | खभाव शुद्ध 
होनेसे फिर वह खभावज-कम्म करते हुए भी दोषी और पापी नहीं 
बनता ( १८ | ४७ ) । स्वथा भगवानके शरण होनेके वाद 
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भक्तका ग्रकृतिक साथ कोई सम्बन्ध नहीं रहता | फिर भक्तके 
जीवनमे भगवानका खमाव काम करता हैं । भगवान्‌ समस्त 
प्राणियोके सुहृद हैं---खुह॒दूं स्वभूतानाम ( गीता ५ | २९ ) 
तो भक्त भी समम्त अ्राणियोका सुछृदू हो जाता हैं--- 
'छुद़दः सर्वेदेष्ठिनाम! ( श्रीमद्धा० ३ | २५। २१ ) । 

इसी तरह कमयोगकी दश्सि जब मनुष्य राग-द्ेपको मिठा 
देता है, तव उसके खभावकी शुद्धि, इृद्धि ओर पुष्टि हो जाती 
है, जिससे अपने खाथका भाव मिटकर केबल दुनियाके हितका 
भाव खतः हो जाता हैँ । जेंसे भगवानका खभाव ग्राणिमात्रका 
हित करनेका है, ऐसे ही उसका खभात्र भी ग्राणिमात्रका हित 
करनेका हो जाता है --“सर्वेभूतहिते रताश( गीता ५ | २०, 
१२४७ ) | जब उसकी सत्र चेष्टाएं ग्राणिमात्रके हितमे हो 
जाती हैं तो उसकी भगवान्‌की सवंमूतसुहत्ता-शक्तिके साथ एकता 
हो जाती है । उसके उस खभावमे मगवानकी सुदहृत्ता-शक्ति काय 
करने लगती है । 


वास्तवमे भगवानकी वह सबभूतसुदृत्ता-शक्ति मनुप्यपात्रके लिये 
समान रीतिसे खुली हुईं है; परतु अपने अहंकार और राग-द्ेपके 
कारण उस शक्तिमे वाबा छग जाती है अर्थात्‌ वह शक्ति काय नहीं 
करती । महापुरुपोमें अहंकार ( व्यक्तित्व ) और राग-द्वेप नहीं रहते, 
इस वास्ते उनमे यह दाक्ति काय करने छग जाती है । 
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कप (5 
साथ्वत कम 
सश्वित कर्म 
| 
| | 
संस्कार-अंशा फल-अंश 
| | 
स्फुरणा प्रारूघ 


अनेक मलुप्य-जन्मोमे किये हुए जो कम ( फल-अंश और 
संस्कार-अंश ) अन्त.करणमें संगृहीत रहते हैं, वे सब्जित कम कहलाते 
हैं | उनमे फल-अंशसे तो प्राख्यः बनता हैं और संस्कार-अंशसे 
'सुरणा? होती रहती है। उन स्फुरणाओमे मी वतमानमें किये गये जो नये 
क्रियमाण कम सश्जितमे मरती हुए है, प्रायः उनकी ही स्कुरणा होती 
है । कभी-कभी सश्चितमें भरती हुए पुराने कर्मोक्ी स्फुरणा भी हो 
जाती है&; जैसे-किसी वतनमें पहले प्याज डाछ दें और उसके 
*# स्फुरणा सश्चितके अनुसार भी होती दे और प्रारब्धके अनुसार 
भी होती ह। मश्नितके अनुसार जो रुफुरणा होती €, वह मनुष्यको कर्म 
करनेके लिये वाध्य नहीं करती | परन्तु सश्चितकी स्फुरणामे भी यदि 
राग-द्ेंघ हो जाये तो वह 'सकल्पः बनकर मनुष्यकों कर्म करनेके लिये 
वाध्य कर सकती दे | प्रारव्धके अनुसार जो स्फुरणा होतो है, वह ( फल- 
भोग करानेके लिये ) मनुष्यको कर्म करनेके ल्थि वाध्य करती है; परन्तु 
वह विहित-कर्म करनेके लिये ही वाध्य करती है, निषिद्ध-कर्म करनेके 
ल्थि नहीं । कारण कि विवेकप्रधान मनुष्यगरीर निषिद्ध-कर्म करनेके लिये 
नहीं है । अतः अपनी विवेकशक्तिकों प्रबल करके निषिद्धका त्याग करनेकी 
जिम्मेयारी मनुप्यपर है और ऐसा करनेमे वह स्वतन्त्र दे । 
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ऊपर ऋ्रमभ गेहूँ, चना, ज्यार, बाजरा डाल दे तो निकाठते समय 
जो सबसे पीछ डाछठा था, वही ( वाजरा ) सबसे पहले निकलेगा, 
पर बीचमे कमी-कर्मी प्याजका भी मभका आ जायेगा | परंतु यह 
दृषटन्त पूरा नहीं घटता; क्योंकि प्याज, गेहूँ आदि सावयब पदाय 
हैं ओर सब्चित कम नितर्रयव है | यह दृष्टान्त केवल इतने ही अशमे 
बतानेके लिये दिया है कि नये क्रियमाण कर्मोकी स्कुरणा ज्यादा 
होती है और कभी-कभी पुराने कर्मोकी भी स्कुरणा होती है | 


इसी तरह जब नींद आती है तो उसमे भी स्फुरणा द्वोती है । 
नीदमे जाग्रत-अवस्थाक दब जानेके कारण सच्वितर्की वह स्कुरणा 
खप्नरूपसे दीखने लग जाती है, उसीको खप्नावस्था कहते हैं ।€ 


# जाग्रत-अवस्थामे भी जाग्रतू; स्वप्न और सघु्ति---तीनों अवस्पाएँ 
होती हैं; जेसे--मनुष्य जाग्रत-अवश्थाम बड़ी सावधानीसे काम करता 
हैं तो यह जाग्रतम जात्रतू-अबखा ह। जाग्रतू-अवस्थाम भनुष्य जिस 
कामकी करता हट, उस कामके अलावा अचानक जो दूसरी स्फरणा होने 
लगती हे, वह जाग्रतूम खप्न-अवस्था ह। जाग्रत-अवस्थाम कभी 
कभी काम करते हुए भी उस क्रामकी तथा पूवकर्मोक्री कोई मी स्फुरणा 
नही द्ोती, बिल्कुल बृत्ति-रहित अवस्था हो जाती है, वह जाग्रतूम सुधृत्ति- 
अवस्था दे 

कर्म करनेका वेग ज्यादा रहनेसे जाग्रतू-अव््राम जाग्रतू और 
खप्न-अवस्था तो ज्यादा होती टै, पर सुपुप्ति-अवस्था बहुत थोड़ी दोती हे | 
अमर कोई साधक जाग्रतकी स्वाभाविक नुपुप्तिको स्वावी बना ले तो 
उसका साथन बहुत तेज हो जायगा, क्योंकि जाग्रत-तुपुप्तिम साधकका 
परमात्माके साथ निरावरणरूपसे स्वत: सम्बन्ध होता है । ऐसे तो सुषृप्ति- 
अवस्थाम भी तसारक्ा सम्बन्ध टूट जाता है; परतु बुद्धि-जृत्ति अमानमे 
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खप्नावस्थामे बुद्धिकी सावधानी न रहनेके कारण क्रम, व्यतिक्रम 
और अनुक्रम--ये नहीं रहते । जैसे, शहर तो दिल्लीका दीखता 
है और बाजार वम्बश्का तथा उस बाजारमें दूकाने कल्कत्ताकी 
दीखती हैं; कोई जीवित आदमी दीख जाता है अथवा किसी मरे 
हुए आदमीसे मिलना हो जाता है, आतचीत हो जाती है । 
जाग्रत-अवस्थामे हरेक मलुष्यके मनमे अनेक तरहकी स्कुरणाएँ 
होती रहती है | जब जाग्रत्‌-अवस्थाम शरीर, इन्द्रियाँ और मनपरसे 
बुद्धिका अधिकार हट जाता है तब मनुष्य जेंसा मनमे आता है, 
बैसा बोलने लगता है | इस तरह उचित-अनुचितका विचार करनेकी 
शक्ति काम न करनेसे वह 'सीघा-सरछ पागल” कहलाता है| परतु 
जिसके शरीर, इन्द्रियाँ ओर मनपर बुद्धिका अधिकार रहता है, वह 
जो उचित समझता है, वही बोलता है और जो अनुचित समझता 
है, वह नहीं बोलता । बुद्धि सावधान रहनेसे वह सावचेत रहता 
है | इसलिये वह “चतुर पागल? है. । 
इस प्रकार मनुष्य जबतक परसमात्मप्राप्ति नहीं कर लेता) 
तबतक वह अपनेको स्फुरणाओसे बचा नहीं सकता । परमान्मप्राप्त 
जाग्रत्‌ रहनेसे स्वरूपका स्पष्ट अनुभव होता है । 
यह जाग्रतू-सुषुप्ति समाधिस भी विल््षण हे; क्योकि यह स्वतः होती 
हत और समाधिम अभ्यासके द्वारा बृत्तियोको एकाग्र तथा निदद्ध करना 
पड़ता ह | इस वास्ते समाधिमे पुरुषाथ साथम रहनेके कारण शरीर 
स्थिति होती है; परतु जाग्रत-सुपुप्तिम अभ्यास और अहकारके बिना 
वृत्तियोँ खतः निरद होनेके कारण खरूपमें स्थिति होती है अर्थात्‌ 
खरूपका अनुभव द्ोता है | 


9 सीताका सार [ अ० १८ 


होनेपर बुरी स्कुरणाएँ सवथा मिट जाती है | इस वास्ते जीबनमुक्त 
पुरुषके मनमें अपवित्र बुरे विचार कमी आते ही नहीं | अगर उसके 
कहलानेवाले शरीरमें प्रारव्धबश व्यावि आदि किसी कारणवश कमी 
बेहोशी, उन्‍्माद आदि हो जाता है तो उसमें भी वह न तो 
शाख्रनिपिद्ध वोलता है और शाखनिषिद्र कुछ करता ही है; क्योंकि 
अन्त'करण शुद्ध हो जानेसे शाख्लननिषिद्ध बीना या करना उसके 
खभावमें नहीं रहता । 


| 
प्रारूध कम 
प्रार्घ कम 
| 
न यमन 
| |] | 
अनुकूल परिस्थिति मिश्रित (अनुकूछ-अतिकूल) परिस्थिति प्रतिकूल परिस्थिति 
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स्वेच्छापबक क्रिया अनिच्छाप्रवक क्रिया परेच्छाप्रवक क्रिया 
। वे स्वेष्छ 5 ८ ९ (० ७ रु 
व्छापृवक क्रिया अनिच्छापूषक क्रिया परेच्छापूषक क्रिया 
सख्धितमेसे जो कम फल देनेके छिये सम्मुख होते हैं, उन 
कमोंको प्राख्य कम कहते हैं #। ग्रारूध कर्मोका फल तो अनुकूल 
न अमका फल तो अनुकूछ 


# घिकपण आरब्धः परारब्धः अर्थात्‌ अच्छी तरहसे फल देनेके 
लिये जिसका आरम्म हो चुका ह, वह प्रारब्ध है | 
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या प्रतिकूछ परिश्थितिके रूपमे सामने आता है; परतु उन प्रारब्ध 
कर्मोकी भोगनेके छिये प्राणियोकी प्रवृत्ति तीन अकारसे होती 
है--..( ? ) स्वेच्छापवंक, ( २ ) अनिष्छा-( देवेच्छा-) पृषक और 
( ३ ) परेच्छापुषक । उदाहरणाथ--- 

(१ ) किसी व्यापारीने माछ खरीदा तो उसमे मुनाफा हो 
गया। ऐसे ही किसी व्यापारीने माल खरीदा तो उसमें घाटा छग 
गया | इन दोनोंमे मुनाफा होना और घाटा छगना तो उनके झुभ- 
अशुभ कमेसि बने हुए प्रारब्बका फ है; परन्तु पाक खरीदनेमें 
उनकी प्रवृत्ति स्वेच्छापूवक हुई है । 

(२ ) कोई सज्नन कही जा रहा या तो आगे आनेवाली 
नदीमें बाढ़के प्रवाहके कारण एक घनका टोकरा बहकर आया 
ओर उस सजनने उसे निकाछ छिण | ऐसे ही कोई सजन कहीं 
जा रहा था तो उसपर वृक्षकी एक टहनी गिर पड़ी और उसको 
चोट लग गयी | इन दोनोमे वनका मिछना और चोट छगना तो 
उनके शुभ-अशुभ कमेसे बने हुए प्रारब्धका फल हैं; परंतु धनका 
ठोकरा मिछना और बृश्षकी ठटहनी गिरना---सह प्रवृत्ति अनिच्छा- 
( देवेच्छा- ) परवेक हुई है। 

( ३) किसी घनी व्यक्तिने किसी वच्चकों गोद' ले लिया 
अर्थात्‌ उसको पुत्र-रूपमे खीकार कर लिया, जिससे उसका सब 
वन उस बच्चेकी मिल गया । ऐसे ही चोरोने किप्तीका सब घन 
छूट लिया । इन दोनोमे, बच्चेको घन म्रिठ्या ओर चोरीमें घनका 
चला जाना तो उनके शुभ-अशुभ कमेसि बने दुए प्रारच्धका फल है; 
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परतु गोदमे जाना और चोरी होना--बह प्रवृत्ति परेच्छापृवक 
हुई है | | 

यहाँ एक वात ओर समझ लेनी चाहिये क्रि कर्मका फल 
पकम! नहीं होता, प्रत्युत परिश्थितिः होती है अर्थात्‌ प्रारूध कर्मोंका 
फल परिख्ितिम्ध्यसे सामने आता हे | अगर नये ( क्रियमाण ) 
कमको प्रारूतका फल मान लिया जाय तो फ़िर ऐसा करो, ऐसा 
मत करो१--यह झास््रोका, गुरुजनोका व्रिधि-निषेंघ निरथक हो 
जायगा । दूसरी वात, पहले जैंसे कम किये थे, उन्हींके अनुसार 
जन्म द्ोगा और उन्हींके अनुसार कम होगे तो वें कम फिर अगाड़ी 
नये कम पैदा कर देंगे, जिससे यह कम-परम्परा चल्ती ही रहेगी 
अर्थात्‌ उसका कमी अन्त ही नहीं आयेगा । 

ग्रार््थ कमसे मिलनेवाले फलछके दो भेद है---प्राप्त फठ और 
अग्राप्त फ्छ । अभी प्राणियोके सामने जो अनुकूल या ग्रतिकूछ 
परिम्थिति आ रही है, वह्द 'प्राप्तः फल हैं और इसी जन्ममे जो 
अनुकूल या प्रतिकूल परिस्थिति भविष्यमे आनेवाली है, वह “अग्राप्त 
फल हे | 

क्रियमाण क्रमंका जो फलूअंश सश्चितमें जमा रहता है, 
चही प्रारब्व बनकर अलुकूछ, प्रतिकूल और मिश्रित परिखितिके 
रूपमें ग्राणीक सामने आता है |जबतक सत्रित कम रहते है, तबतक 
पग्रारब्व बनता ही रहता है और ग्राख्य परिखितिके रूपमें परिणत 
होता ही रहता है । यह परिस्थिति प्राणीको सुखी-दु'खी होनेके 
टिये वाध्य नहीं करती । सुल्वी-दु वी होनेमे तो पस्वितनशीछ 
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परिस्थितिके साथ सम्बन्ध जॉडना ही मुख्य कारण है | परिखितिके 
साथ सम्बन्ध जोड़ने अथवा न जोइनेमे यह प्राणी सबंथा खाधीन 
है, पराधीन नहीं है । जो पसितनजील परिस्थितिके साथ अपना 
सम्बन्ध मान लेता है, वह अविवेकी पुरुष तो सुख्वी-दुःखी होता ही 
रहता है | परंतु जो परिख्िनिके साथ सम्बन्ध नहीं मानता, वह 
विवेकी पुरुष कमी सुख्वी-द वी नहीं होता; अत उसकी स्थिति 
खत साम्यात्रस्था्मे होती है, जो कि उसका म्वरूप है । 
कमेमिं मनष्यके प्रारब्धकी प्रचानता है या पुरुषाथकी ? अथवा 
प्रार्ध वल्वान्‌ हे या पुरुपाथ 7---इस विपयमे वढ़त-सी शझाएँ 
हुआ करती है | उनके समाधानके लिये पहले यह समझ लेना 
जरूरी है कि प्रारव्ध और पुरुषाथ क्‍या है ? 
मनुष्यमें चार तरहकी चाहनाएँ हुआ करती हैं---एक घनकी, 
दूसरी वमकी, तीसरी भोगकी ओर चोथी मुक्तिकी | प्रचलित भापामें 
इन्हीं चारोको अथ, धम, काम और मोश्षके नामसे कहा ज्ञाता है--- 
( १ ) अरथ--बनको “अथः कहते है | वह घन टो तरहका 
होता है--स्थावर और जड्भम | सोना, चॉदी, रुपये, जमीन, 
जावदाद, मकान आद स्थाचर हु ऑर गाय, भैंस, ऊंट, भेड़, बकरी 
आदि जड़म है 
(२) धम--सकाम अथवा निष्काम भावसे जो यज्ञ, तप, 
दान, ब्रत, तो4 आदि किये जाते है, उसको “वम? कहते हैं । 
( ३ ) काम--सासारिकि खुख-भोगको “काम? कहते हैं । वह 
छुखभोग आठ तरहका होता है---शब्ठ, स्पश, रूप, रस, गन्ध, 
मान, बडाई ओर आराम | 
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(क) शब्द--शब्द दो तरहका होता ढै--वर्णात्मक और 
घ्वन्यात्मक । व्याकएण, कोश, साहित्य, उपन्यास, गरप, कहानी आदि 
वर्णाव्मकः शब्द हैं# | खाल, तार और फ्रँकके तीन बाजे और 
तालका आधा बाजा--ये साढ़े तीन प्रकारके बाजे -“ब्वन्यात्मकः 
शब्दको प्रकट करनेवाले हैं प। इन वर्णात्मक ओर ब्वन्यात्मक दब्दो- 
को सुननेसे जो सुख मिलता है, वह शब्दका सुख है | 

( ख ) स्पश--स््री, पुत्र, मित्र आदिके साथ मिलनेसे तथा 
ठण्डा, गरम, कोमल आदिसे अर्थात्‌ लवचाके साथ संयोग होनेसे जो 
सुख होता है, वह स्पशका सुख है । 

(ग ) रूप--नेत्रोसे खेल, तमाशा, वायस्कोप, वाजीगरी, वन, 
पहाड़, सरोवर, मकान आदिकी सुन्दरताकों देखकर जो सुख होता 
है, वह रूपका छुख है । 

( थे ) रखस-मधुर (मीठा ). अम्ल ( खट्टा » वर्ण 
( नमकीन ), कठु ( कड्वा ), तिक्त (तीखा ) ओर कपाय 





» बर्गात्मक शब्दमें भी दस रस होते ह--श्रड्रार, हास्य, करुण; 
रौठ, बीर, भयानक, बीभत्स, अद्भुत, झानन्‍्त और वात्सल्य | ये दसों ही 
रस चित्त द्रवित होनेसे होते हैं | इन दसो रसोंका उपयोग भगवानके 
ल्थि किया जाय तो ये सभो रस कल्याण करनेवाले हो जाते हैं और इनसे 
सुख भोगा जाय तो ये सभी रस पतन करनेवाले हो जाते है | 

| ढोल, ढोलकी, तबला, पखावज, मृदझ्ञ आदि प'खाल/के, सितार, 
सारज्जी, मोस्चग आदि “तारःके, मश्क, पेटी ( हास्मोनियम » बॉसुरी, 
पूंगी आदि “फूँकके, ओर झाझ) मजीरा, करनाल आदि '्ताछके 
वाज़े हैं | 
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( कसैंला )--इन छः रसोंको चखनेसे जो सुख होता है, वह 
रसका खुख है । 


( ऊ ) गन्ध--नाकसे अतर, तेल, फुलेल, लवेण्डर, पुष्प आदि 
सुगन्वचाले और छ्हसुन, प्याज आदि दुगन्धवाले पदार्थोको सूँधनेसे हि 
जो सुख होता है, वह गन्धका सुख है । 


( थे ) मान--ररीरका आदर-सत्कार होनेसे जो छुख होता 
है, बह मानका सुख है । 
'( छ ) वड़ाई--नामकी प्रशंसा, वाह-वाह होनेसे जो सुख 
होता है, वह बड़ाईका सुख है । 
( जञ ) आराम--शरीससे परिश्रम न करनेसे अर्थात्‌ सुखपूर्वक 
पड़े रनेसे जो सुख होता है, वह आरामका सुख है । 
(४ ) मोक्ष--आत्मसाक्षात्कार, तत्तज्ञान, कल्याण, उद्धार, 
मुक्ति, भगवदशन, मगव्येम आदिका नाम 'मोक्षः है | 
इन चारों ( अथ, घमं, काम और मोक्ष ) में देखा जाय तो 
अर्थ और धम--दोनो ही परस्पर एक-एककी बृद्धि करनेवाले हैं 
अर्थात्‌ अथंसे धमकी और घमंसे अथंकी बृद्धि होती है। परन्तु 
धर्मका पालन कामनापूर्तिके लिये किया जाय तो वह घम भी 
कामनापूर्ति करके नष्ट हो जायगा और अथको कामनापूर्तिम छगाया 
जाय तो वह अथ भी कामनापूर्ति करके नष्ट हो जायगा | तात्यय 
यह कि कामना धम और अथ---दोनोंको खा जाती है । इसी 
वास्‍्ते गीतामें भगवानने कामनाको 'महाद्ानः ( बहुत खानेवाला ) 
शी० सा० ६-- 
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बतलाते हुए उसके त्यागकी बात विशेषतासे कही है ( गीता ३ । 
३७---४३ )। 

यदि धर्मका अनुष्ठान कामनाका व्याग करके किया जाय तो 
बह अन्तःकरण छझुद्ध करके मुक्त कर देता है । ऐसे ही धनको 
कामनाका त्याग करके दूसरोंके उपकारमें, हितमें, सुखमें खर्च किया 
जाय तो वह भी अन्तःकरण छुद्ध करके मुक्त कर देता है । 

अब, घम, काम ओर मोश्व--इन चारोंते 'अथ! ( घन ) और 
ककामः ( भोग ) की प्राप्तिमें ग्रार्धकी मुख्यता और पुरुषाथकी 
गौणता है, तथा “वर्म! और भमोश्ष'्मे पुरुषाथकी मुख्यता और 
प्रार्धकी गोणता है | श्रार्ध और पुरुषाथ--दोनोंका क्षेत्र अछग- 
अलग है और दोनों ही अपने-अपने क्षेत्रमें प्रधान हैं । इस वास्ते 
कहा है--- 2 

खंतोपस्थिपु कतेव्यः स्वदारे भोजने धने। 
जियु चैव न कतेव्यः स्वाध्याये जयदानयोः ॥ 

अथात्‌ अपनी खली, पुत्र, पार, भोजन और घनमे तो 
सन्तोष करना चाहिये और खाध्याय, पाठ्यूजा, नाध-जय, कीर्तन 
और दान करनेमें कभी सनन्‍्तोष नहीं करना चाहिये | तावयर्य यह 
हुआ कि प्रारव्यके फठ--धन और भोगमें तो सनन्‍्तोष करना चाहिये; 
क्योंकि वे प्रारब्यके अनुसार ज़ितने मिलनेवाले हैं, उतने ही मिलेंगे, 
उससे अधिक नहीं | परन्तु घमक्ा अनुष्ठान और अपना कन्याण 
करनेमें कमी सनन्‍्तोध नहीं करना चाहिये; क्योंकि यह नया पुरुषाथ 
दे और इसी पुरुषायके लिये मनुष्यशरीर मिला है | 


दा 
३ 


न्छोक १२ | गीताका सार डे 


कमके दो भेद हैं---झुम ( पुण्य ) और अशुभ (पाप )। 
शुम-कर्मका फछ सुखदायी परिस्थिति ग्राप्त दोना है और अशुभ-कर्मका 
फल दुःखदायी परिस्थिति प्राप्त होना है । कम बाहरसे किये जाते 
हैं, इस वास्ते उन करमोंका फछ भी बाहरकी परिस्थितिके रूपमें ही 
प्राप्त होता है| पर्तु उन परिस्थितियोंसे जो सुख-हुःख होते हैं, 
वे भीतर होते हैं। इस वास्ते उन परिस्थितियों सुखी तथा 
दुःखी होना शु॒माशुभ कर्मोका अर्थात्‌ प्रारव्यका फछ नहीं है, 
प्रत्युत अपनी मूखताका फल है | अगर वह मूखता चली जाय, 
भगवानपर#% अथवा आरव्यपर ( विश्वास हो जाय तो दुःखदायी-से- 
दुखःदायी परिस्थिति आनेपर भी चित्तमें प्रसलता होगी, हष 
होगा | कारण कि दुःखदायी परिस्थितिमं पाप कटते हैं, अगाड़ी 
पाप न करनेमें सावधानी आती है और पापोंके नष्ट होनेसे 
अन्तःकरणकी छुद्धि होती है । 
# लछालने ताडने मातुर्नाकारुण्ये यथार्मके। 
तद्देव महेशस्थ॒ नियन्तुगुणदोषयोः ।| 
“जिस अकार बच्चेका पालन करने और ताइना देने--दोनोंमि 
मसाताकी कहीं अक्ृपा नहीं होती, उसी प्रकार जीवोके गुण-दोषोंका 
नियन्त्रण करनेवाले परमेश्वरकी कहीं किसीपर अकृपा नहीं होती !? 
गी यदूभावि तद्भवत्येव यदभाव्यं न तद्भवेत्‌ । 
इति निश्चितबुद्धीनां न चिन्ता बाधते क्वचित्‌ ॥ 
( नारदपुराण पूर्व ० ३७ | ४७ 2 
जो होनेवाल्य दे, वह दोकर ही रहता है और जो नहीं होनेवाला है, 


बह कभी नहीं होता--ऐसा निश्चय जिनकी बुड्धिमे होता है, उन्हें चिन्ता 
कभी नहीं सताती ।१ 
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साधकको सुखदायी और दुःखदायी परिस्थितिका सदुपयोग करना 
चाहिये, दुरुपयोग नहीं । खुखदायी परिस्थिति आ जाय तो अनुकूछ 
सामग्रीको दूसगेंके हितके लिये सेवाबुद्धेसि खच कंरना खुखदायी 
परिस्थितिका सदुपयोग है और उसका छुखवबुद्विसे मोग करना 
दुरुपयोग है | ऐसे ही दुःखदायी परिस्थिति आ जाय तो छुखकी 
इच्छाका त्याग करना और 'ेरे पूवक्ृत पापोंका नाश करनेके लिये, 
भविष्यमें पाप न करनेकी सावधानी रखनेके छिये और मेरी उन्नति 
करनेके छिये ही प्रभु-कपासे ऐसी परिस्थिति आयी हैः--ऐसा 
समझकर परम ग्रसन्न रहना दुःखदायी परिश्चथितिका सहुपयोग हैं 
और उससे दुःखी होना दुरुपयोग है । 
मनुष्यशरीर सुख-दु:ख भोगनेके छिये नहीं है. | सुख भोगनेके 
स्थान खर्गादिक हैं और दुःख मोगनेके स्थान नरक तथा चौरासी 
लाख योनियों हैं | इस वास्ते वे भोगयोनियों हैं और मलुष्य 
कमयोनि है । परन्तु यह कर्मयोनि उनके छिये है जो मलुष्यशरीरमें 
सावधान नहीं होते, केवछ जन्म-मरणके चकक्‍करमें ही पडे हुए हैं । 
वास्तवमें मनुण्यशरीर सुख-दुःखसे ऊँचा उठनेके लिये अर्थात्‌ मुक्तिकी 
प्राप्तिक लिये ही मिछा है | इस वास्ते इसको कमयोनि न कहकर 
साधनयोनिः ही कहना चाहिये | 
प्राख्य-कर्मकि फठ्खरूप जो सुखदायी और दुःखदायी 
परिस्थिति आती है, उन ढोनोमें सुखदायी परिस्थितिका खरूपसे 
त्याग करनेमें तो मलुप्य स्वतन्त्र है, पर दुःखदायी परिस्थितिका 
खरूपसे त्याग करनेमे मनुष्य परतन्त्र है अर्थात उसका 
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खरूपसे त्याग नहीं किया जा सकता । कारण यह है कि सुखदायी 
परिश्थिति दूसरोंका हित करने, उन्हें सुख देनेके फलठखरूप बनी 
है और दुःखदायी परिस्थिति दूसरोको दुःख देनेके फठ्खरूप वनी 
है । इसको एक इश्न्तसे इस प्रकार समझ सकते हैं--- 


इयामलालने रामछालको सो रुपये उधार दिये । रामलालने 
वायदा किया कि अमुक महीने मैं ब्याजसहित रुपये छौठा दूँगा । 
महीना बीत गया, पर रामलालने रुपये नहीं छोटाये तो श्यामल्लाल 
रामलाल्के घर पहुँचा ओर बोला----'तुमने वायदेके अनुसार रुपये 
नहीं दिये ? अब दो |? रामछालने कहा---“अभी मेरे पास रुपये 
नहीं हैं, परसों दे दूँगा।” इ्यामछाल तीसरे दिन पहुँचा और 
बोला---'लाओ मेरे रुपये !! रामणालने कहा--“अभी मैं आपके 
पैसे नहीं जुटा सका, परसों आपके रुपये जरूर दूँगा ।? तीसरे दिन 
फिर श्यामलाल पहुँचा और वोला--रुपये दो !? तो रामणलने 
कहा---कलछ जरूर दूँगा |? दूसरे दिन श्यामछाल फिर पहुँचा और 
वोछा---छाओ मेरे रुपये !! रामछालने कहा--रुपये जुटे नहीं, 
मेरे पास रुपये हैं नहीं तो मैं कहाँसे ढूं ?? परसो आना | रामलाल- 
की बाते सुनकर श्यामछालकों गुस्सा आ गया और 'परसो-परसों 
करता है, रुपये देता नहीं?---ऐसा कहकर उसने रामलछालको 
पाँच जूते मार दिये । रामछालने कोटमें नालिश अर्थात्‌ 
'शिकावत कर दी | स्यामछालकों बुलाया गया और पूछा गया--- 
धतुमने इसके घरपर जाकर जूता मारा है ? तो इयामछालने कहा-- 
हाँ साहब, मैंने जूता मारा है |? मैजिस्ट्रेटने पूछा--'यों मारा १? 
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श्यामलालने कहा--/इसको मेने रुपये दिये थे ओर इसने 
वायदा किया था कि मैं इस महीने रुपये छोटा दूँगा | महीना बीत 
जानेपर मैने इसके घरपर जाकर रुपये माँगे तों कल-परसों, कल- 
परसों कहकर इससे मुझ वहुत तंग किया | इसपर मैने गुस्से 
आकर इसे पॉच जूते मार दिये | तो सरकार ! पॉच जूतोके पाँच 
'रुपयें काटकर शेष रुपये मुझे दिल्य दीजिये |? 


मैजिस्ट्रेटने हेसकर फहा--+यह फौजदारी कोट है । यहाँ 
रुपये दिलानेंका कायदा ( नियम ) नहा है | यहाँ दण्ड देनेका 
कायदा है | इस वास्ते आपको जूता मारनेके वदलेमे केद या 
जुर्माना भोगना ही पड़ेगा | आपकों रुपये लेने हो तो दीवानी 
कोटमें जाकर नाल्शि करो, वहाँ रुपये दिलानेका कायढा है; क्योंकि 
वह विभाग अल्ग है |! 


इस तरह अश्ञुभ-कर्मांका फल जो दुःखदायी परिस्थिति हे, 
बह फजदारी? है, इस वास्ते उसका खरूपसे त्याग नहीं कर 
सकते और झुभ-कर्मोका फछ जो छुखदायी परिस्थिति है, वह _ 
दीवानी? है, इस वास्ते उसका खख्पसे त्याग किया जा सकता 
है | इससे यह सिद्ध हुआ कि मनुष्यके शुम-अशुम कर्मोका विभाग 
अल्ग-थब्ग है | इस वास्त झुम्-कर्मो ( पुण्यों ) और अशुभ- 
कमा ( पापा ) का अल्ग-अल्ग संग्रह होता है । ये दोनो एक 
एकसे कठते नहीं अथात पार्पोसे पुण्य नहीं कटते और पुप्पोसे 
पाप नहीं कटते । 
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संसारमें एक आदमी पुण्यात्मा है, सदाचारी हैँ और दुःख 
पा रहा है तथा एक आदसी पापात्मा है, दुराचारी है और छुख 
भोग रहा है---इस बातकों लेकर अच्छे-अच्छे पुरुषोके भीतर भी 
यह शड्ढा हो जाया करती है कि इसमें इश्चरका न्याय कहाँ है १# 
इसका समाधान यह है कि अभी पुण्यात्मा जो दुःख पा रहा हैं, 
यह पूर्वके किसी जन्ममें किये हुए पापका फल है, अभी किये 
हुए पुण्यका नहीं । ऐसे ही अभी पापात्मा जो छुख भोग रहा है, 
यह भी पूर्वके किसी जन्ममे किये हुए पुष्यका फल है, अभी किये 
हुए पापका नहीं । 
इसमें एक तातिक वात और है। कमंके फलरूपुमे जो 
अनुकूल परिस्थिति जाती है, उससे सुख ही होता है और प्रतिकूल 
परिस्थिति आती है, उससे दुःख ही होता दै--ऐरसी बात है नहीं । 
$£ महाभारत, वनपर्वम एक कथा आती हदै। एक़ दिन द्रीपदीने 
युधिष्टिरजी महाराजसे कद्ा कि आप धर्ककों छोड़कर एक पर भी आगे 
नहीं रखते, पर आप बनवासमे दुःख पा रहे हैँ ओर दुर्योधन धर्मकी 
किडविन्मात्र भी परवाह न करके फेवछ खार्थ-परायण ही हो रहा है, पर 
वह राज्य कर रहा दे, आरामसे रह रहा है ओर सुख भोग रहा हैं' १ 
ऐसा प्रश्न करनेपर सुधिष्ठिरजी महाराजने उत्तर दिया कि जो सुख 
पानेकी 3च्छासे धर्मका पालन करते हैं, वे घर्मके तत््वको जानते द्वी नहीं | 
वे तो पश्चमंकी तरह सुख-भोग्के लिये छोडप ओर दुशखसे भयभीत 
रहते हैं, फिर वेचारे धर्मफे तत्वकों कंसे जानें | इस वास्ते मनुष्यकी 
मनुष्यता इसीमे है कि वे सुखदायी और दुःखदायी परिस्थितिकी परवाह 
जु करके शार्रफे ०ध्यट्सार केवल अपने धर्म ( क्तंव्य ) का पाल्म 
करते रहे । . 
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जैसे, अनुकूल परिस्थिति आनेपर मनमें अभिमान होता है, छोटोसे 
घृणा होती हैं, अपनेसे अधिक सम्पत्तिवालोॉंकी देखकर उनसे 
इप्या होती है, असहिष्णुता होती है, अन्तःकरणमें जलन होती है 
और मनमें ऐसे दुर्भाव आते है कि उनकी सम्पत्ति केसे नष्ट हो 
तथा वक्तपर उनको नीचा दिखानेकी चे्टा भी होती है। इस 
तरह छुख-सामग्री और धन-सम्पत्ति पासमे रहनेपर भी वह छुखी 
नहीं हो सकता | परंतु वाहरी सामग्रीको देखकर अन्य छोगोंको 
यह श्रम होता है कि वह बड़ा सुखी है। ऐसे ही किसी विरक्त 
और त्यागी मनुष्यकों देखकर भोग-सामग्रीवाले मनुष्यकों उसपर 
दया आती है कि वेचारेके पास धन-सम्पत्ति आदि सामग्री नहीं है, 
बेचारा बड़ा दुःखी है | परंतु वास्तवमे विरक्तके मनमें बड़ी शान्ति 
और बड़ी प्रसन्नता रहती है । वह शान्ति और प्रसन्नता धनके 
कारण किसी घनीमें नहीं रह सकती । इस वास्ते धनका होनामात्र 
खुख नहीं है और धनका अभावमात्र दुःख नहीं है । सुख-नाम 
हृदयकी शान्ति और प्रसन्तताका है और दुःख-नाम हृदयकी जलन 
और सन्‍्तापका है | 


पुण्य और पापका फल भोगनेमें एक नियम नहीं है । पुण्य - 
तो निष्कामभावसे भगवानके अपण करनेसे खत्म हो सकता है, 
परंतु पाप भगवान्‌के अपण करनेसे खत्म नहीं होता । पापका 
फल तो भोगना ही पड़ता है; क्योंकि भगवानकी आज्ञाके विरुद्ध 
किया हुआ काम भगवानके अरपण कैसे हो सकता है ? और अर्पण 
करनेवाला भी भगवानके विरुद्ध कमोंको भगवानके अपण कैसे 
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कर सकता है : प्रत्युत मगवानकी आज्ञाके अनुसार किये हुए कम 
ही मगवानके अपंण होते हैं | इस विषयमें एक कड्ानी आती है । 


एक राजा अपनी ग्रजा-सहित हृस्द्विर गया। उसके साथमें 
सब तरहके लोग थे | उनमें एक चमार भी था | उस्त चमारने 
सोचा कि ये बनिये लोग बड़े चतुर होते हैं | ये अपनी वुद्धिमानीसे 
बनी वन गये हैं| अगर हम भी उनकी वुद्धिमानीके अनुप्तार चलें 
तो हम भी घनी वन जायें | ऐसा विचार करके वह एक चतुर 
बनियेकी क्रियाओंपर निगरानी रखकर चलने छगा । जब हरिधरके 
त्रह्मकुण्डमे पण्डा दान-पुण्यका संकल्प कराने लगा तो उस बनियेने 
कहा---मैने अमुक ब्राह्मणको सो रुपये उधार दिये थे, आज मै 
उनको दानरूपमें श्रीकृष्णापंण करता हूँ |! पण्डेने संकल्प भरवा 
दिया । चमारने देखा कि इसने एक कोड़ी भी नहीं दी और बोगोमें 
प्रसिद्ध हो गया कि इसने सो रुपयोका दान कर दिया, कितना 
बुद्धिमान है | मे भी इससे कम नहीं रहूँगा | जब पण्डेने चमारसे 
संकल्प भरंवाना शुरू किया तो चमारने कहा---“अमुक वनियेने 
मुझे सौ रुपये उधार दिये थे तो उन सौ रुपयोको मै श्रीक्ृष्णापंण 
करता हूँ ।" उसकी ग्रामीण वोलीको पण्डा पूरी तरह समझा नहीं 
और संकल्प भरा दिया | इससे चमार बड़ा खुश हो गया कि मैने 
भी बनियेके समान सौ रुपयोंका दान-पुण्य कर दिया ! 

सव घर पहुँचे । समयपर खेती हुईं। ब्राह्मग और चमारके 
खेतोमें खूब अनाज पैदा हुआ | ब्राह्मण देवताने वनियेसे कहा--- 
सेठ ! आप चाहें तो सौ रुपयोंका अनाज ले लो, इससे आपको 
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नफा भी हो सकता है । मुझे तो आपका कर्जा चुकाना हैं ।' 
बनियेने कहा---त्राह्मण देवता ! जव मे हरिद्वार गया था, तह मैंने 
आपको उधार दिये हुए सो रुपये दान कर दिये | ब्राह्मण वोछा--- 
सेठ ! मैने आपसे सो रुपये उधार छिये हैं, दान नहीं लिये | इस 
वास्ते इन रुपयोंकों मे रखना नहीं चाहता, व्याज-सहित पूरा चुकाना 
चाहता हूँ ।? सेठने कहा--आप देना ही चाहते है तो अपनी 
बहन अथवा कन्याकों दे सकते हैं। मेने सो रुपये भगवानके 
अपण कर दिये है, इस वास्ते में तो छगा नहीं |? अब ब्राह्मण और 
क्या करता १ वह अपने घर छोंट गया । 

अब जिस वनियेसे चमारने सो रुपये छिये थे, वह बनिया 
चमारके खेतमें पहुँचा और बोश---ओ मेरे रुपये । तुम्हारा 
अनाज हआ है, सो रुपयोंका अनाज, ही दे दो ।? चमारने सुन 
रखा था कि ब्राह्मणके देनेपर भी वनियेने उससे रुपये नहीं लिये । 
अतः उसने सोचा कि मैने भी संकल्प कर रखा है तो मेरेको रुपये 
क्यो देने पड़गे? ऐसा सोचकर चमार वनियेसे वोछा---मेंने तो 
अमुक सेठकी तरह गड़ाजीमें खड़े होकर सब रुपये श्रीकृष्णापंण कर 
दिये तो मेरेको रुपये क्‍यों देने पड़ेंगे 2 वनिया बोत्य---.तेरे अपंण 
कर देनेसे कर्जा नहीं छूट सकता; क्योंकि ने मेरेसे कर्जा छिया है 
तो तेरे छोड़नेसे केसे छूट जायगा १ में तो अपने सौ रुपये व्याज- 
सहित पूरे छंगा, वाजो मेरे रुपये |? ऐसा कहकर उसने चमारसे 
अपने रुपयोंका अनाज ले लिया | 
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इस कहानीसे यह सिद्ध होता है कि हमारेपर दूसरोंका जो 
कर्जा है, वह हमारे छोड़नेसे नहीं छूट सकता | ऐसे ही हम 
भगवदाज्ञानुसार शुभ-कर्मोको तो मगवानके अपण कर उनके वन्धनसे 
छूट सकते हैं, पर अशुभ-करमोंका फल तो हमारेकों भोगना ही 
पड़ेगा | इस वास्ते छझुम और अश्ुम-कम्मोर्म एक कायदा, कानून 
नहीं है | अगर ऐसो कायदा वन जाय कि भगवानके अपण करनेसे 
ऋण और पाप-कर्म छूट जायेँ तो फिर सभी प्राणी मुक्त हो जायें; 
परन्तु ऐसा सम्भव नहीं है । हाँ, इसमें एक मार्भिक वात है कि 
अपने-आपको स्वंधा भगवानके अर्पित कर देनेपर अथांत्‌ सवंधा 
भगवानके शरण हो जानेपर पाप-पुण्य सवंथा नष्ठ हो जाते हं# 
(गीता १८ । ६६ ) | 

दूसरी शब्ढागा यह होती हैँ कि घन और भोगोंकी प्रापि 
प्रार्थ कमके अनुसार होती है---ऐसी वात समझमें नहीं आती; 
क्योंकि हम देखते हैं कि इन्कम-टेक्स, सेल-ठेक्स आदिकी चोरी 
करते हैं तो धघव बच जाता है और टेक्स प्रा ठेते हैं तो धन 
चल्म जाता हैं तो धनका आना-जाना प्राख्यके अधीन कहाँ हुआ ? 
यह तो चोरीके ही अधीन हुआ ! 

& देवधिभूतासन्णां पितणां न किछ्करी नायम्रणी च राजन | 

सवात्मना यः शरण द्वरण्यं गतो सुकुन्दं परिहृत्व कतंम्र ॥ 

( श्रीमद्धा० ११।०। ४१ ) 
राजन | जो सार काययोको छोड़कर सम्पूर्णरूपसे शरणागतवत्सरू 


भगवानकी दशरणमे आ जाता ६, वह देव; ऋषि, कुद्धम्वीजन और 
पितृगण---इन किसीका भी ऋणी आर सेवक नही रहता | 
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इसका समाधान इस प्रकार है| वास्तवर्मे धन प्राप्त करना 
और भोग भोगना---इन दोनोमे ही प्रारव्धकी प्रवानता है । परंतु 
इन दोनोंमे भी किसीका घन-प्राप्तिका ग्रारव्य होता है, भोगका नहीं 
और किसीका भोगका प्रारव्य होता है, धन-प्राप्तिका नहीं तथा 
किसीका घन ओर भोग दोनोंका ही ग्रारूय होता है | जिसका 
धन-प्रातिका प्रारब्ध तो है, पर भोगका ग्रारव्य नहीं है, उसके पास 
छाखों रुपये रहनेपर भी वीमारीके कारण वैद्य, डॉक्टरके मना 
करनेपर वह भोगोको भोग नहीं सकता, उसको खानेमे रूखा-सुखा 
ही मिलता है | जिसका भोगका प्रारव्य तो है, पर धघनका प्रारव्ध 
नहीं है, उसके पास घनका अभाव होनेपर भी उसके छुख- 
आराममे किसी तरहकी कमी नहीं रहती # | उसको किसीकी 
दयासे, मित्रतासे, काम-धंघा मिल जानेसे प्रारष्घके अनुसार जीवन- 
निर्वाहकी सामग्री मिलती रहती है | 

अगर धनका प्रारू्ब नहीं है. तो चोरी करनेपर भी घन नहीं 
मिलेगा, प्रत्युत चोरी किसी ग्रकारसे प्रकट हो जायगी तो बचा हुआ 

+ सवंथा त्यागीको भी अनुकूछ वस्त॒एँ बहुत मिछती हुईं देखी 
जाती हैँ ( यह बात अलग है कि वह उन्हे स्वीकार न करे ) | त्यागमे 
तो एक और विलक्षणता,भी है कि जो मनुष्य धनका त्याग कर देता है, 
जिसके मनमें धनका भद्दत्व नहीं है और अपनेको धनके अधीन नहीं 
मानता, उसके लिये धनका एक नया आरबव्ध वन जाता है | कारण कि 
त्याग भी एक बड़ा भारी पुष्य है; जिससे तत्काल एक नया प्रारूध 
बनता 6 । 

धान नहीं धीणो नहीं, नहीं रुपैयो रोक । 
जिम्रण बेठ्या रामदास, आन मिलें सब धोक || 
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घन भी चला जायगा तथा दण्ड और मिलेगा | यहाँ दण्ड मिले या न 
मिले, पर परछोकमें तो दण्ड जरूर मिलेगा | उससे वह वच नहीं 
सकता | अगर पग्रारव्धवश चोरी करनेसे धन मिल भी जाय तो भी 
उस धनका उपभोग नहीं हो सकेगा | वह धन बीमारीमें, चोरीमें, 
डाकेमें, मुकदमेंमें, ठगाईमे चछा जायगा । तात्पय यह कि वह घन 
जितने दिन ठिकनेवाला है, उतने ही दिन टिकेगा और फिर नष्ट 
हो जायगा । इतना ही नहीं, इन्कम-टेक्स आदिकी चोरी करनेके 
जो संस्कार भीतर पढे हैं, वे संस्कार जन्म-जन्मान्तरतक उसे चोरी 
करनेके लिये उकसाते रहेगे और वह उनके कारण दण्ड पाता. 
रहेगा । 

अगर धनका ग्रारूघ हैं तो कोई गोद ले लेगा अथवा मरता 
हुआ कोई व्यक्ति उसके नामसे वसीयतनामा लिख देगा अथवा 
मकान बनाते समय नींव खोदते ही जमीनमें गड़ा हुआ धन मिल 
जायगा आदि-आठि । इस प्रकार प्रारव्बके अनुसार जो घन, 
मिलनेवाला है, वह किसी-न-किसी कारणसे मिलेगा ही # | परंतु 
मनुष्य प्रारव्यपर तो विश्वास करता नहीं, कम-से-कम अपने 
पुरुषाथपर भी विश्वास नहीं करता कि हम मेहनतसे कमाकर खा 
लेगे | इसी कारण उसकी चोरी आदि दुष्कर्मोमे ग्रवृत्ति हो जाती 
...__ $ प्रापव्यमर्थ छभते मनुष्यों देवोज्प ते छ्डयितु न शक्तः। 

तस्मान्न शोचामि न विस्मयो मे यदस्मदीय न हि तत्परेपाम || 

आस होनेवाला धन मनुष्यको मिलता ही है, देव भी उसका 


उल्लंघन नहीं कर सकता । इसल्यि न तो मै शोक करता हैं और न मुझे 
विस्मय दी होता है; क्योकि जो हमारा है, वह दूसरोंका नहीं हो सकता | 


$ २ 
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है, जिससे हृदयमें जलन रहती है, दूसरोंसे छिपाव करना पड़ता 
है, पकड़े जानेपर दण्ड पाना पड़ता है आदि-आदि | अगर 
मनुष्य विश्वास और सन्तोष रखे तो हृदयमें महान्‌ शान्ति, आनन्द, 
प्रसन्नता रहती है तथा आनेवाछा धन भी आ जाता है और 
जितना जीनेका प्रारव्ध है, उतनी जीवन-निर्वाहकी सामग्री किसी- 


न-किसी तरह मिलती ही रहती हैं । 


जैसे ब्यापार्मे घाटा छगना, धरमें किसीकी मृत्यु होना, बिना 
कारण अपयश ओर अपमान होना आदि दुःखदायी परिश्थितिको 
कोई भी नहीं चाहता, पर फिर भी ' वह आती ही है, ऐसे ही 
खुखदायी परिस्थिति भी आती ही है, उसको कोई रोक नहीं 
सकता । भागवतर्मे आया है---- 
खुखमेन्द्रियकं॑ राजन स्वर्ग नरक एवं च । 
देहिनां यद्‌ यथा डुग्खं तस्मान्नेच्छेत तद चुधः ॥ 
( श्रीमद्ा० ?? | ८ | १) 
'राजन ! ग्राणियोको जेसे इच्छाके बिना प्रारव्यानुसार दुःख 
प्राप्त होते हैं, वैसे ही इन्द्रियजन्य सुख खगमे और नरकमे भी प्राप्त 
होते हैं। अतएव युद्धिमान्‌ पुरुषको चाहिये कि वह उन छुखोकी 
इच्छा न करे |? 
जैसे घन और भोगका प्रारूध अछग-अछग होता है अर्थात्‌ 
किसीका धनका प्राख्व होता हैं. और किसीका भोगका प्रार्य होता 
है, ऐसे ढी घम और मोक्षका पुरुषाथ भी अलछग-अछग होता है 
अर्थात्‌ कोई घमके लिये पुरुषाथ करता है. और कोई मोक्षके लिये 
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पुरुषाय करता है | धर्मके अनुछानमें शरीर, धन आदि वस्तुओकी 
मुख्यता रहती है और मोक्षकी श्राप्तिमें भाव तथा विचारकी 
मुख्यता रहती है । | 

एक कल! होता है ओर एक धोना” होता हैं। दोनों 
विभाग अलग-अठग हैं । करंकी चीज है---कतंव्य और होनेकी 
चीज है--फल । मलुष्यका कम करनेमें अधिकार है, फरमें 
नहीं---'कर्मण्येबाधिकारस्ते मा फलेपु कदाचन? (गीता २। 
४७ ) । तालय यह है कि होनेकी प्रर्ति प्रार्यके अनुसार अवश्य 
होती है, उसके छिये प्यह होना चाहिये और यह नहीं होना 
चाहियेः---ऐसी इच्छा नहीं करनी चाहिये ओर करनेमें शाज्ष और 
लोक-मयोदाके अनुसार कतव्य-कम करना चाहिये । “करना? 
पुरुषाथके अवीन है और होना? प्रार्यके अधीन है । इस वास्ते 
मनुष्य करनेमे खाधीन है ओर होनेमें पराघीन है । मनुष्यकी 
उन्नतिमं खास बात हैं---करनेमें सावधान रहे और होनेमें 
प्रसन्न रहे |? 

क्रियमाण, सश्धित और प्राख्य-नीनो कर्मोसे मुक्त होनेका 
क्या उपाय है १ 

प्रकृति और पुरुष--ये दो हैं । प्रकृति सदा क्रियाशीछ है, 
पर- पुरुषमें कमी परिवतनरूप क्रिया नहीं होती। प्रकृतिसे अपना 
सम्बन्ध माननेवाल्ा धक्ृतिस्थः पुरुष ही क्ता-भोक्ता बनता है। 
जब वह प्रकृतिसे सम्बन्ध-विष्छेद कर लेता है अथीत्‌ अपने खरूपमें 
स्थित हो जाता है, तव उसपर कोई भी कम छागू नहीं होता । 
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प्राख््य-सम्बन्धी अन्य बातें इस प्रकार हैं--- 


( १ ) बोध हो जानेपर भी ज्ञानीका प्रार्य रहता है-- 
यह कथन केवल अज्ञानियोक्रों समझानेमात्रके लिये है | कारण कि 
अल्ुकूछ या अतिकूछ घटनाका घट जाना ही ग्रार््य है। ग्राणीको 
सुखी या दुःखी करना प्रार्यका काम नहीं है, प्रत्युत अनज्नानका 
काम है | अज्ञान मिटनेपर मलुप्य सुखी-दुःखी नहीं होता | उसे 
केवछ अनुकूब्ता-प्रतिकूलताका ज्ञान हीता है | ज्ञान होना दोपी 
नहीं है | ग्रत्युत छुख-दुःखरूप विकार होना दोपी है । इस वास्ते 
वास्तबमें ज्ञानीका प्रारव्ध नहीं होता । 


(२) जैसा प्रार्य होता है; वैसी बुद्धि बन जाती है | 
जैसे, एक ही वाजारमे एक व्यापारीने माल विक्री कर दिया और 
एक व्यापारीने माल खरीद लिया । बादमे जब वाजार-भाद तेज हो 
जाता है तो तिक्री करनेवाले व्यापारीकों नुकसान होता है तथा 
खरीदनेवाले व्यापारीको नफ़ा होता है; ओर जब बाजार-मात्र मन्दा 
हो जाता है तो विक्की करनेवाले व्यापारीको नफ़ा होता है तथा 
खरीदनेवाले व्यापारीको नुकसान होता है | तो खरीदने और बेचनेकी 
बुद्धि प्राख््वसे बनती है अर्थात्‌ नफ्रा या नुकसानका जैसा ग्रारब्ध होता 
है, उसीके अनुसार पहले बुद्धि बन जाती है, जिससे ग्रारू्ध्रके 
अनुसार फल भुगताया जा सके | परन्तु खरीदने और वेचनेकी 
क्रिया न्याययुक्त की जाय अथवा अन्याययुक्त की जाय---इसमें मनुष्य 
खतन्‍्त्र है; क्योंकि यह क्रियमाण ( नया कम ) है, प्रारब्ध नहीं | 


् 
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( ३ ) एक आदमीके हाथसे गिछास गिरकर टूट गया तो 
यह उसकी असावधानी हैं या प्रारूच ? 

कम करते समय तो सावधान रहता चाहिये, पर जो ( अच्छा 
या बुरा ) हो गया, उसे पूरी तरहसे प्रार्व--होनहार ही मानना 
चाहिये | उस समय जो यह कहते है कि यदि तू सावधानी रखता 
तो गिछास न टृट्ता--इससे यह समझना चाहिये कि अब आगेसे 
मुझ सावधानी रखनी है कि दुबारा ऐसी गछती न हो जाय । 
वास्तवमे जो हो गया, उसे असावधानी न मानकर होनहार मानना 
चाहिये । इस वास्ते करनेमे सावधान और होनेमे प्रसन्‍न रहे | 

( ४ ) प्रारब्यसे होनेवांले और कुपबथ्यसे होनेवाछे रोममें 
क्या फक है. ? 

कुप्रथ्यजन्य रोग दवाईसे मिट सकता है, परतु प्रारब्घजन्य रोग 

दवाईसे नहीं मिठ्ता | महाम्ृत्युज्षय आदिका जप ओर यज्ञ-यागादि 
अनुष्टान करनेसे प्रारव्यजन्य रोग भी कट सकता है, अगर अनुष्ठान 
प्रचछ हो तो । 

गेगके दो प्रकार है---आधि ( मानसिक रोग ) ओर व्याधि 
( शारीरिक रोग ) | आधिके भी दो भेद हे---श्क तो शोक; चिन्ता 
आदि और दूसरा, पागलपन | चिन्ता, शोक आदि तो अज्ञनसे 
होते हैं ओर पागलपन प्राख्यसे होता है। अतः ज्ञान होनेपए 
चिन्ता-शोकादि तो मिंट जाते है, पर ग्रारव्बके अनुसार पागलपन्न 
हो सकता है । हाँ, पागठपन होनेपर भी ज्ञानीके दवरा कोई अनुचित, 
शात्निषिद्ध क्रिया वही होती | 


गा० सा० ७--- 
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, (७) जान करके जो आत्महत्या कर लेता है, उसे "अकाल- 
मृत्यु? कहते है । आत्महत्या करनबालेकों मनुप्यकी हृत्याका पाप 
छगता हे | यह नया पाप-कम है, प्रारब्ब नहीं | 


! दुघटना आदिसे जो मृत्यु हो जाती है, वह 'आकस्मिक-हत्युः 
है' | खाभाविक मृत्युकी तरह आकस्मिकपृत्यु भी प्रारब्यके अनुसार 
€ आयु पूरी होनेपर ) होती है | 

। हा ) एक आदमीने दूसरे आदमीकी मार दिया तो यह 
ठसने पिछले जन्मके बेरका बढछा व्या और मरनेबालेने पुराने 
कर्मोंका फछ पाया, फिर मारनेवालेका क्या दोप # 


मारनेवालेका दोप है | दण्ड दना शासकका काम हैं, 
सबंसावारणका नहीं | एक आठमीको दस बजे फॉसी मिलनी है | 
एक-दूसरे आदमीने उस ( फॉसीकी सजा पनित्राले ) आदमीको 
जल्लादोंके हाथोसे छुडा लिया ओर ठीक दस बजे उसे कत्छ कर 
दिया । ऐसी हालतमें उस कत्छ करनेवाले आदर्मीकी भी फॉसी 
होगी कि यह आना तो राज्यने जल्झादोकों दी थी, पर तुम्हे किसने 
आज्ञा दी थी ? 

* मारनेबालेकीं यह याद नहां है कि में विंछछे जन्मका बदत्य 
ले' रहा हूँ, फ़िर भी मारता है तो यह उसका दोप है | दूसरेको 
मारनेका अधिकार किसीकों भी नहीं है | मरना कोई भी नहीं 
चाहता | दूसरेकों मारना अपने विवेकका अनादर है । मनुष्यमात्रको 
विवेकशक्ति प्राप्त है ओर उस बिवेकके अनुसार अच्छे या बुरे काय 
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करनेमे वह खतन्त्र है| अतः विवेकका अनादर करके दूसरेको 
मारना अथवा मारनेकी नीयत रखना दोप है । 

यदि पूव॑जन्मका बदला एक-दूसरे ऐसे ही चुकाते रहे तो यह 
ख्षुद्वछ्ै कभी खत्म नहीं होगी और मनुष्य कभी मुक्त नहीं हो सकेगा | 

पिछले जन्मका बदला अन्य ( सॉप आदि ) योनियोमे लिया 
जा सकता है। मनुष्ययोनि बदल लेनेके लिये नहीं है | हाँ, यह 
हो सकता है कि पिछले जन्मका हत्यारा व्यक्ति हमें खाभाविक ही 
अच्छा नहीं छंगेगा, बुरा लगेगा | परतु बुरे लगनेवाछे व्यक्तिसे द्वेष 
करना या उसे कष्ट देना दोप है; क्योकि यह नया कम है | 

जैसा प्रारब्य है, उसीके अनुसार उसकी बुद्धि वन गयी, फिर 
दोप किस बातका ? 

बुद्रिम जो ढेप है, उसके वशमें हो गया--यह दोप है। 
उसे चाहिये कि बह उसके वशमे न होकर विवेकका आदर करे | 
गीता भी कहती है कि बुद्धिमे जो राग-द्वेष रहते है ( ३। ४० ) 
उनके वशमे न हो--“तयोने वशमागच्छेत)? ( ३। ३४७ ) | 

(७ ) प्रारब्य ओर मगवन्‍्कृपामे क्‍या अन्तर है | 

इस जीत्रको जो कुछ मिलता है, वह प्रारव्यके अनुसार मिण्ता 
है, पर आरव्य-वियानके विधाता ख्य भगवान्‌ हैं | कारण कि कम 
जड़ होनेसे खतन्त्र फल नहीं दे सकते, वे तो मगवानके विधानसे 
ही फल देते है । जेंसे, एक आदमी किसीके खेतमें दिनमर काम 
करता हैं तो उसको जञामके समय कामके अनुसार पैसे मिलते है, 
पर मिलते है खेतके माल्किसे । 
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पैसे तो काम करनेसे ही मिलते है, बिना काम किये पैसे 
मिलते हैं क्‍या ? 
पैसे तो काम करनेसे ही मिलते है, परंतु बिना माल्किके 
पैसे देगा कौन ? यदि कोई जगलमे जाकर दिनभर मेहनत करे तो 
क्या उसको पैसे मिल जायेंगे ? नहीं मिठ सकते | उसमे यह देखा 
जायगा कि किसके कहनेसे काम किया ओर किसकी जिम्मेवारी रही | 
अगर कोई नौकर कामको बड़ी तत्परता, चतुरता ओर उत्साहसे 
करता है, पर करता है केवलछ मालिकिकरी प्रसनताके लिये तो मालिक 
उसको मजदूरीसे अधिक पेसे भी दे देता है और तत्परता आदि 
गुणोको देखकर उसको अपने खेतका हिंस्सेदार भी बना ठेता है । 
ऐसे ही भगवान्‌ मनुष्यको उसके कमोाके अनुसार फल देते है | अगर 
कोई मनुष्य मगवानकी आज्ञाके अनुधार, उन्हींकी प्रसन्नताके लिये 
सब काय करता है, उसे भगवान्‌ दूसरोकी अपेक्षा अधिक ही देते है, 
परंतु जो भगवानके सबंधा समर्पित होकर सव काय करता है, उस 
भक्तके मगवान्‌ भी भक्त वन जाते हैं !& ससारमे कोई भी नौकरको 
अपना माल्कि नहीं वनाता; परतु भगवान्‌ शरणागत भक्तको अपना 
माल्कि वना लेते हैं। ऐसी उठारता केबल प्रभुमे ही है । ऐसे 
प्रभ्के चरणोकी शरण न होकर जो मनुष्य प्राकृत--उत्पत्ति- 
विनाशशील पढायकि परावीन रहते हैं, उनकी बुद्धि सबथा ही भ्रष्ट 
हो चुकी है ! वे इस वातको समझ ही नहीं सकते । हमारे सामने 
# एवं स्वभक्तवों राजन भगवान्‌ भक्तभक्तिमान | ्थु 
( श्रीमद्धा० १० | ८६ । ५९ ) 
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प्रत्यक्ष उत्पन्न और नष्ट होनेवाले पदाथ मरेको कह्ॉतक सहारा 
दे सकते है । 
हैं सस्वन्ध-- 

जिस ग्रकार कर्मग्रोगमें कमोंका अपने साथ सम्बन्ध नहीं 
रहता, ऐसे ही सांख्यसिद्धान्तमें भी कर्मोंका अपने साथ फिश्विन्मात्र 
भी सम्बन्ध नहीं रहता--सका विवेचन आये करते है | 

इकेक--- 

पर्चेतानि महाबाहों कारणानि निबोध में। 

सांख्ये रूतानते प्रोक्तानि सिद्धये सर्वकमणाम ॥ १३ ॥ 

हे व्याख्या-- 

'पञ्चतानि महावाहो कारणानि'--हे महावाहो | जिसमें 
सम्प्रण कमोंका अन्त हो जाता है, ऐसे सांख्यसिद्वान्तमें सम्पृण 
विहित और निपिद्र करके होनेमें पॉच हेतु बताये गये हैं । 
खय ( खरूप ) उन कममि हेतु नहीं है । 

गनिवोध मे'--इस अध्यायमें भगवानने जहाँ सांख्यसिद्धान्तका 
वन आरम्भ किया है, वहाँ 'निवोध' क्रियाका प्रयोग किया है 
( १८। १३, ५० » जबकि दूसरी जगह “शणु' क्रियाका प्रयोग 
क्या है ( १८। ४, १९, २९, ३६, ४०७ ६४ ) | तालये 
यह है कि साख्य-सिद्धान्तमें तो 'निवोध! पदसे अच्छी तरह 
समझनेकी वात कही है और दूसरी जगह 'श्यणु' पढसे सुननेक्ती 
बात कही है | कारण कि साख्यसिद्रान्तको गहरी रीतिसे समझना 
चाहिये । अगर उसे अपने-आप ( खय॑ ) से गहरी रीतिसे समझा 
जाय तो तत्काल तत््वका अनुभव हो जाता है | 
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'सांख्ये कृतान्त ग्रोक्तानि सिद्धये सर्वकर्मणाम!--कर्म चाहे 
शास्रविहित हो, चाहे शाल्रनिपिद्ध हो, चाहे शारीरिक हो, चाहे -. 
मानसिक हो, चाहे वाचिक हो, चाहे स्थूल हो और चाहे प्लक्ष्म 
हो--इन सम्पण कर्मोकी सिद्धिके लिये पॉच हेतु कहे गये हैं। 
जब पुरुपका इन करममि कतृत्व रहता है तो कमप्िद्धि और कमे- 
ग्रह दोनो होते है और जब पुरुषका इन करमेके होनेमे कतेत्व 
नहीं रहता तो कमंसिद्धि तो होती है, पर कमसम्रह नहीं होता, 
प्रत्युत केबल क्रियामात्र होती है | जैंसे संसारमात्रमे, पसितन होता 
है अर्थात्‌ नदियाँ वहती है, वायु चलती है, दक्ष बढ़ते है आदि- 
आदि क्रियाएँ होती रहती हैं, परंतु इन क्रियाओसे कमसग्रह नह 
होता अर्थात्‌ ये क्रियाएँ पाप-पुण्यजनक अथवा वन्धनकारक नहीं 
होतीं | ताथय यह हुआ कि कतुत्वाभिमानसे ही कर्मसिद्धि और 
कमसंग्रह होता है | कतृत्वाभिमान मिटनेपर क्रियामात्रमे अधिष्टान, 
करण, चेश ओर देव--ये चार हेतु ही होते है ( १८ | १० )। 
यहाँ साख्यसिद्धान्तका त्रणन हो रहा है। सास्यसिद्धान्तमे 
विवेक-विचारकी प्रवानता होती है, फिर भगवान्‌ ने 'सर्वेकर्मणां सिद्धये! 
वाली कर्मोकी वात यहाँ क्यों छेडी » क्योकि अजुनके सामने 
युद्धका प्रसड्ग है | क्षत्रिय होनेके नाते युद्ध उनका कतंव्य-कर्म 
है | इस वास्ते कमयोगसे अथवा सांख्ययोगसे ऐसे कर्म करने चाहिये, 
जिससे कम करते हुए भी कमोसे सबंथा निर्लिप्त रहे---यह बात 
भगवान्‌को कहनी है | अजुनने सांख्यका तत्त पछा है, इस वास्ते 
भगवान्‌ सांख्यसिद्धान्तसे कम करनेकी वात कहना प्रारम्भ करते हैं | 
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अजुन खख्यसे कर्मोका त्याग करना चाहते थे, इस वास्ते 
उनको यह समझाना था कि कमोंका ग्रहण और त्याग--दोनों ही 
कल्याणमे हेतु नहीं है । कल्याणमें हेतु तो पर्वितनशील नाशवात्‌ 
प्रकृतिसे अपरिचतनशीछ अविनाशी अपने खरूपका सम्बन्ध-विन्छेद्‌ 
ही है । उस सम्बन्ध-विष्छेद्की दो प्रक्रियाएँ हैं---कमयोग और 
साख्ययोग । कर्मबोगमे तो फलका अर्थात्‌ ममताका त्याग मुझ्य है 
और साख्ययोगमें अहंताका त्याग मुख्य हैं | परंतु ममताके त्यागसे 
अहंताका और अहताके त्यागसे ममताका त्याग खतः हो जाता 
है । कारण कि अहंतामे भी ममता होती है; जेंसे---मेरी बात रहे, 
मेरी बात कट न जाय--औयह मैपनके साथ भी मेरापन है | इस 
वास्‍्ते ममता ( मेशापन ) को छोड़नेसे अहंता ( मैपन ) छूट 
जाती है # | ऐसे दी पहले अहंता होती हैं, तव ममता द्वोती है 

४ साथ्षात्‌ परमात्माका अंश होनेसे इस जीवकी परमात्माके साथ 
स्वतःसिद्ध आत्मीयता है | उस परमात्मास बिमुख होकर जीवने अहंताके 
साथ ममता कर छी, जिससे स्वयंको में सुसारी हूँ, मेंत्यागी हूँ, में 
विवेकी हूँ, में पढा-लिखा समझदार हूँः--ऐसा व्यक्तित्व ( मेंपन ) 
प्रिय छूगता है ओर यह छूट न जाय--इसका भय लगता हैं। तो यह 
अहंताके साथ ममता है | इसका त्याग करनेफे लिय्र कर्मयोगमे मेरा कुछ 
नही है; मुझे कुछ नहीं चाहिये ओर मेरे लिये कुछ नहीं करना हैं? इसी 
भावसे ससारके हितके लिये सब क्रियाएँ करें ( कारण कि क्मका 
सम्बन्ध प्परःके प्रति है, प्खःके प्रति नहीं ) । ऐसा करनेसे ममता 
छूट जावर्गी | ममता छूटते ही अहता भी सवथा छूट जायगी | 

कमयोगम स्थूल शरीरसे क्रिया, सुक्ष्मशरीरसे परहितचिन्तन और 
कारण-शरीरसे खिस्ता ( एक़ाग्रता )--ये तीनो ही सतारके हितार्थ 
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अथोत्‌ पहले म्मेः होता है, तब मेरापन होता है । परंतु जहाँ 
अहंता ( मेपन ) का ही त्याग कर दिया जायगा, वहाँ ममता 
( मेरापन ) केसे रहेगी ? वह भी छूट ही जायगी। 


दूसरी बात, अजुनके सामने युद्रकी परिस्थिति थी। अतः 
उसको यह वात भी वतानी थी कि कोई भी परिस्थिति मनुष्यके 
कल्याणमे वावक नहीं है अर्थात्‌ वह प्रत्येक परिस्थितिकों परमात्म- 
प्राप्तिका साधन बना सकता है। मलुष्यजन्म परमात्माकी प्राप्तिके 
लिये ही मिला है, इस लिये उसमें जो भी अनुकूल या ग्रतिकूछ 
परिस्थिति आती है, वह सब साधन-सामग्री ही है । 


अनुकूल-प्रतिकूल परिस्थिति साधन-सामग्री केसे हैं ? अनुकूछ 
परिस्थिति आ जाय तो वस्तुओके द्वारा दूसरोकी सेवा करे और 


88 रच आप जप टन 
होते हैं | इस वास्ते दसरोंके हितके लिये कर्म करते-करते सबके हितका 
चिन्तन होता है, हितका चिन्तन होते-होते स्वतः ही खिरता आती 
उस ख्विर्ताम अहता ओर ममता दोनोंकरा त्याग होता हद ओर त्वाग 

होनेसे गान्ति मिलती हे | 


ससारके त्यागसे जो ञान्ति मिलती हैं, वह स्वरूप अथवा साध्य 

नहीं है, प्रत्युत चह तो एक साधन हे--धभ्योगारूढस्थ तस्थेव शमः 

_ कारणमुच्यतेः ( गीता ६। ३) परत परसात्माकी प्राप्तिसे जो शान्ति 

मिलती है, वह साध्य है अर्थात्‌ परमात्माक्ा खरूप है--थ्यानिति 
निर्वाणपपरमामः (गीता ६ | १५ )। 


अब साधकको सावधानी यह रखनी दे कि बह उस साधनजन्य 
शान्तिका भोग न करे ) भोग न करनेसे स्वतः वासतविकताकी अनुभूति 


हो जायणी ओर यदि भोग करेगा तो वहीपर अटक जायगा | 


स्छीक १४ ] रगताका सार श्ण्ण 


भीतरसे कामना, ममता और आसक्तिका त्याग करे । प्रतिकूछ 

परिस्थितिमें वस्तुओका अभात्र रूता है, इस वस्ते प्रतिकूल परिश्चिति 

आ जाय तो वस्तुओकी इच्छाका त्याग कर दे | ऐसा करनेसे दोनो 

ही परिस्थितियों परमात्माकी ग्राप्ति करानेत्राली वन जायेगी । 
खम्नवन्ध--- 

सम्पूर्ण कमोंकी तिद्धिमें पाँच हेतु कोन-से हें ? अब यह 
बतलाते है । 

ब्लोक--- 
अधिष्ठानं तथा कर्ता करण च प्रथम्विधम । 
विविधाइच प्रथकवेष्ट देव चेवात्र पश्चमम ॥ १७॥ 
ह व्याख्या-- 

अधिष्ठानम!--शरीर और जिस देशमें यह शरीर स्थित है, 
चह देश--ये दोनों “अधिए्ठान? हैं । 

“कतोए--सम्पूण क्रियाएँ प्रकृति और ग्रकृतिके कार्योके द्वारा 
ही होती है | वे क्रियाएँ चाहे समष्टि हो, चाहे व्य्टि हो; परंतु 
उन क्रियाओका कर्ता खर्थ नहीं है। केवछ अहंकारसे मोहित 
अन्तःकरणबाब्य अर्थात्‌ जिसको चेतन ओर जड़का ज्ञान नहीं है-. 
ऐसा अविषेकी पुरुष ही जब ग्रकृतिते होनेवाी क्रियाओको अपनी 
मान लेता है तो वह कर्ता! वन जाता हेऋ ऐसा “कर्ता? ही 
कर्मोकी सिद्धिमें हेतु बनता है | 





* सम्पूण क्रियाएँ प्रकृतिके द्वारा ही होती हैं--इसका वर्णन गीतामें 
कई रीतियोसे आता है; जैसे-- 
(१) सब कर्म परकृतिके द्वारा ही किये जाते हँ--अ्रक्तेः 
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करण च पृथम्विधमः--कछुल तेरह करण है। पाणि, पाद 
बाक, उपस्थ और पायु--ये पॉच कमन्द्रियों और श्रीत्र, चक्षु, त्वक्‌, 
रना और ब्राण--ये पाँच ज्ञानेख्चिया--ऐ्रें दस “अरहि.करण! हैं 
तथा मन, बुद्धि और अहंकार--ये तीन “अन्तःकरण!? है । 


क्रियमाणानि गुर: कर्माणि स्वेगण ( ३। २७» प्रकृत्मब च करमांणि 
क्रियमाणानि सर्वग:? ( १३। २९ ) | 

(२) गुण ही गुणोंम बस्तते हैं--«्युणा गुणेबु बतन्तेः 
(३ । २८ 9 द्रष्टा गुणोके सिवाब अन्य किसीको करता नहीं देखता-- 
*नान्‍्य मुणेम्यः कतार यदा द्रश्नुपक््यति) ( १४ | 2९ ) | 

: ( ३ ) सब इच्ठियाँ अपने-अपने अर्था ( विषयों )म बस्तती हँ--- 

(इन्ट्रियागीन्द्रियाथंपु बतन्ते! (५ । १ )। 

(४) (यहाँ 2८ | ?४ में ) कर्मोकी सिद्धिम अधिष्ठान आदि पाँच 
हेतु बताये गये है । 

इन सबका तालय॑ यह दे कि प्रकृति और पुरुष इन दोनोंमेसे 
केवल पकृतिम ही क्रियाएं होती दे, पुरुपम नहीं । प्रक्रतिके साथ तादात्म्य 
करनेस ही पुदप उन क्रियाओकों अपनी मान लेता हैं । जेंसे, क्रोई 
मनु्य वायुबानमे बेंठकर यह मान छेता है कि में वायुयानद्वारा जा 
रहा हूँ, जब कि वास्तव वायुवान ही चलता है, मनुष्य नहीं | ऐसे ही 
पुरुष अनेकों प्रकृतिकी क्रिवाओका कर्ता मान लेता है-- 

अट्कारविम॒ढात्मा वर्ताहमिति मन्‍्यतेः (३ | २७ )। 


ह्क्रि 
तीद 


तत्वको जाननेवाला विवेकी पुरुष ऐसा अनुभव करता है कि सब 
क्रियाएं प्रकृति ओर प्रकृतिके कार्यम ही हो रही हैं, इनमे में कुछ भी 
नहीं करता हूँ---'नेंव किचिकरोमीति युक्तो मन्येत तत्ववित्‌ः ( ५ | ८)। 
इस वास्ते वह क्मोम साज्नोपाड़ ग्रज्नत्त होनेपर भी वास्तवम कुछ भी नहीं 
करता---कर्मप्वभिग्रकृत्तोडपि नेब किंचित्करोति सः / (४ | २०)। 
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मब्रेविधाइच प्रथक्चेशः--उपयुक्त तेरह करणोकी अलग- 
अलग चेंशए होती हैं; जसे--पाणि ( हाथ )---आदान-प्रदान 
करना, पाद ( पैंर )-.आना-जाना, चलना-फिरना, चाक-बोलना, 
उपस्थ-मृत्रका त्याग करना, पायु ( गुदा )-मलका त्याग करना, 
श्रोच--सुनना, चक्षु--देखना, त्वकू--स्पश करना, रसना--चखना, 
प्राण-सूँबना, मन--मनन करना, वुद्धि--निश्चय करता और 
अहँकार--में ऐसा हूँ आदि अभिमान करना | 
देव चेचात्र पश्चममः--क्मोंकी सिद्धिमे पॉँचवे हेतुका नाम 
द्ेवः है। यहाँ ठवः नाम सस्कारोका है। मनुष्य जेंसा कम 
करता है, वैसा ही संस्कार उसके अन्तःकएणपर पडता हैं। शुभ- 
कर्मका शुभ संस्कार पड़ता है और अशुभ-कमका अशुभ संस्कार 
पड़ता है । वे ही सस्कार आगे कम करानेमें हेतु होते है । जिसके 
जिस कमका संस्कार जितना अधिक होगा, उस काममें वह उतनी 
ही सुगमतासे छग जायगा और जिस कमके विशेष संस्कार नहीं हैं, 
उसको करनेमें कुछ परिश्रम पड़ेगा | इसी प्रकार मनुष्य छुनेगा, 
पुस्तक पढ़ेगा ओर विचार भी करेगा तो वे भी अपने-अपने संस्कारोके 
अनुसार ही करेगा। तात्य यह कि मनुष्यके अन्तःकरणमें शुभ 
और अशुभ--जैसे संस्कार होते हैं, उन्हींके अनुसार वह कर्म 
करता है । 

इस स्लोकमे कर्मोकी छिद्धिमें पॉँच हेतु बताये गये हैं--.. 
अधिष्टान, कर्ता, करण, चेश्ट और देव | इसका कारण यह है कि 
आधारके बिना कोई भी काम कहाँ किया जायगा ? इस वास्ते 
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्अधिष्ानः पद आया है | कर्ताके विना क्रिया कौन करेगा ? इस 
वास्ते “कर्ता? पद आया है | क्रिया करनेके साधन ( करण ) होनेसे 
ही तो कर्ता क्रिया करेगा, इस वास्ते (करण? पद आया है | करनेके 
साधन होनेपर भी क्रिया नहीं की जायगी तो कमसिद्धि कैसे होगी ? 
इस वास्ते “चेश! पद आया है। कर्ता अपने-अपने संस्कारोके 
अनुसार ही क्रिया करेगा, संस्कारोके विरुद्र अथवा संस्कारोंके बिना 
क्रिया नहीं कर सकेगा, इस वास्ते देव पद आया है । इस प्रकार 
इन पॉचोके होनेसे ही कमसिद्धि होती है । 
इलोक--- 
शरीरवाड्यनोभियेत्कर्म प्रारभते नरः। 
न्याय्यं वा विपरीत वा पत्चेंते तस्य हेतवः ॥१०॥ 
व्यास्या-- 

शरीरवाडइमनोभियेत्कर्म घारभते नर/--पिछले ( चोदहवें ) 
इोकमें कमोके होनेमें जो अधिष्ठान आदि पॉच हेतु बताये गये है, 
वें पाँचों हेतु इन पदोमे आ जाते है; जेसे--.शरीरः? पदमे अधिष्ठान 
आ गया; चाकर पृदमे वहि:करण ओर धन? पदमें अन्तःकरण आ 
गया, नर» पढमे कर्ता आ गया, और #आरभतेः पदमे सम्पूण 
इच्ध्रियोकी चेश आ गयी | अब रही 'देवः की वात | यह देव 
अर्थात्‌ संस्कार अन्त करणमें ही रहता है; परंतु उसका स्पष्ट रीतिसे 
पता नहीं छगता | उसका पता तो उससे उत्पन्न हुई बृत्तियोसे और 
उसके अनुसार किये हुए कर्सि ही लगता है | 

न्याय्यं वा विपरीत वा पच्चेते तस्य हेतव/--मनुष्य शरीर, 
वाणी और मनसे जो कम प्रारम्भ करता है अर्थात्‌ कही झरीरकी 
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प्रधानतासे, कही वाणीकी प्रवानतासे और कही मनकी प्रधानतासे 
जो कम करता है, वह चाहे न्याय्य--शासत्रविदित हो, चाहे 
विपरीत--शाल्विरुद्ध हो, उसमे ये ( पिछले इोकम आये ) पाँच 
हेतु होते है । 

शरीर, वाणी और मन--इन तीनोके द्वारा ही सम्पूण कम 
होते है | इनके द्वारा किये गये कमोंको ही कायिक, वाचिक और 
मानसिक-कमकी संज्ञा दी जाती है | इन तीनोंमे अखुद्धि आनेसे 
ही बन्वन होता है। इसी वास्ले इन तीनो ( शरीर, वाणी और 
मन ) की झुड्ठिके लिये सत्रहबे अध्यायके चोदहवे, पंद्रहवे और 
सोलहवे इलोकमे क्रमशः कायिक, वाचिक और मानसिकतपका ' वर्णन 
किया गया है | तात्पय यह है कि शरीर, वाणी और मनसे कोई 
भी शास्रनिषिद्ग कर्म न किया जाय, केवछ शास्रविहित कम ही किये 
जायें तो वह “तप? हो जाता है। सन्नहवे अध्यायके ही सत्रहववे 
स्लोकमे “अफलाकाड्रिभिश पढ देकर यह वताया है कि निष्काम- 
भावसे किया हुआ तप साक्तिक होता है | साखिक तप बॉबनेवाल 


नो 


नहीं, होता, मुक्ति देनेवात्य होता है। परतु राजस-तामस तप 
बॉधनेवाले होते हैं | 

इन शरीर, वाणी आदिको अपना समझकर अपने छिये कर्म 
करनेसे ही इनमे अणुद्वि आती है, इस वास्ते इनको जुद्ध किये 
विना केबछ विचारसे बुद्विके द्वारा साख्यसिद्रान्तकी वाते तो समझमे 
आ सकती हैं, परत पकर्मोके साथ मेरा किश्विन्मात्र भी सम्बन्ध नहीं 
है”---ऐसा स्पष्ट बोव नहीं हो सकता । ऐसी हाल्तमे सावक 
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ढ्> आदियो बज 5. के पे कम 22 करे 
शरीर आठिको अपना न समझे ओर अपने लिये कोई कम न * 
व ड ग कम २ ग्की रे 
तो वे बहुत जल्दी णुद्ग द्वो जायेंगे; अतः चाहे कमयोंगकी दृश्िसे 
इनको शुद्ध करके इनसे सम्बन्ध तोड छे, चाहे साख्ययोगकी दश्टिसे 
प्रवछ विवेकके द्वारा इनसे सम्बन्ध नोंड छे तो वास्तत्रिक तत्ततकी 
प्राप्ति हो जायगी | इस तरह दोनों ही सावनोंसे प्रकृति और प्रक्ृतिके 
0 व 2 हर 
कायके साथ अपने माने हुए सम्पन्धका त्रिब्छेद हो जाता है । 


जिस समण9्ठि-शक्तिसे संसारमात्रकी क्रियाएं होती है, उसी 
समष्ठि-द्ाक्तिसे व्यष्टि शरीरकी क्रियाएँ भी खाभाविक होती हैं । 
विवेककों महत्त्व न देनेके कारण खर्य॑ उन क्रियाआमेंसे खाना-पीना, 
उठना-बेंठना, सोना-जगना आदि जिन क्रियाओका कर्ता अपनेको 
मान लेता है, वही कमसंग्रह द्वोता है अर्थात्‌ वे क्रियाएँ बॉधनेवाली 
हो जाती है | परंतु जहाँ स्त्र्य अपनेकों कर्ता नहीं मानता, वहाँ 
कमसेग्रह नहीं होता | वहाँ तो केचलछ क्रियामात्र होती है| इस 
वास्ते वे क्रिया फलछोत्पाठक अर्थात्‌ वॉथनेबाली नहीं होतीं | जेंसे, 
बचपनसे जवान होना, श्रासका आना-जाना, आँखोका खोलना- 
मीचना, मोजनका पाचन होना तथा रस आदि वन जाना आदि 
क्रियाएँ बिना कतृत्वाभिमानके प्रकृतिके द्वारा खतः खाभाविक होती 
हैं ओर उनका कोई कमसग्रह अर्थात्‌ पाप-पुण्य नहीं होता । ऐसे 
ही कऋतृत्वामिमान न रहनेयर “सभी कियाएँ प्रकृतिके द्वारा ही होती 
हँः--ऐसा स्पट अनुभव हो जाता हैं। 
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सम्यनध--- 
भगवानूने साख्यसिद्धान्त वतानक लिये जो उपक्रम किया हैं, 
उत्तमें कमेंकि होनेमे पोच हेत वतानेक्रा क्या जाश्य हूं ? इसका 
वर्णन अगले ब्लोकमे करते हैं | 
ब्टोक--- 
नज्रेये सति कर्ताग्मात्मानं. केचर्ल 
पद्यत्यक्रतवुद्धित्यात्न सः पच्यति 
ब्याख्या+-- 


यः। 
डमलिः ॥ १६ ॥ 


५ प्ञ 


ऐसे पॉच हेतु हॉनेपर जो केबल ( श॒द्र ) आत्माको कर्ता 
मानता है, वह ढर्मति ठीक नहीं समझता; क्योंकि उसकी चबुद्धि 
दूषित है, झ॒द्र नहीं है । अकरतबुद्धित्वातः--जसा जन्मा था, 
वैसी-की-बैसी दी बुद्धि है । वुद्धिको छ॒द्र नहीं किया हैं| उसने 
विवेक-विचारको महत्व नहीं दिया है अथात्‌ जड़ ओर चेंतनका, 
प्रकृति ओर पुरुषका जो वास्तविक विवेक है, अलगाव ह, उसबी 
तरफ उसने ध्यान नहीं ढिया है | इस वास्तें उसकी बुद्धिमे दोप 
आ गया है | उस दोपके कारण वह अपनेको कर्ता मान लेता है । 

नकेबर्स आत्मानम्‌ --केवछ ( झुद्र ) आत्मा कर्मेर्मे अच्छी 
तरह प्रवृत्त होता इआ भी कुछ नहीं करता है---क्रण्यमि- 
ग्रवृत्तोडपे नेत्र किंचित्करोति सं? ( गीता ७।२० ) परंतु 
तादात्यके कारण मे नहीं करता ह्ूँ---ऐसा बोध नहीं होता । 
बोव न होनेमें 'डुमंतिः ही कारण है अर्थात्‌ जिसने बुद्धिको शुद्ध 
नहीं -क्या है, वह दुमति ही अपनेको कतो मान लेता है; जब कि 
झुद्ध आत्माम कतृल नहीं हैं | 
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'केवछूमः पद कमंग्रोण और साख्ययोग--ठदोनोमे ही आया 
है | प्रकृति और पुरुषके बिवेकको लेकर कमं्रोग और साखझ्ययोग 
चलते हैं | कमयोंगमे सब क्रियाएँ शरीर, मन, बुद्धि और इद्धियोके 
द्वारा ही होती हैं, पर उनके साथ सम्बन्ध नहीं जुड़ता अर्थात्‌ उनमे 
ममता नहीं होती | ममता न होनेसे शरीर, मन आदिकी संसारके 
साथ जो एकता है, वह एकता अनुभवमें आ जाती है | एकताका 
अनुभव होते ही खरूपमे स्व॒ृतःसिद्र स्थितिका अनुभव हु जाता है | 
इस वास्ते कमयोगमे 'केवल? पद शरीर, मन, बुद्धि और इच्द्रियोके 
साथ दिया गया है---“कार्येन् मन्तसा चुद्धवया फैवलेरिन्द्रियेंरपि? 
(गीता ५। ११)। 

साख्ययोगमे विवेक-विचारकी ग्रधानता है । जितने भी कम 
होते है, वे सब पॉच हेतुओसे ही होते हैं, अपने खरूपसे नहीं । 
परतु अहंकारसे मोहित अन्त:करणवाला अपनेको कर्ता मान छेता 
है | विवेकसे मोह मिट जाता है | मोह मिटनेसे वह अपनेको 
कर्ता कैसे मान सकता है ? अर्थत्त उसे अपने शुद्ध खरूपका 
अनुभव हो जाता है । इस वास्ते सांख्ययोगमें 'केचछ” पद खरूपके 
साथ दिया गया हैं--केवलूम्‌ आत्मानमः । 


व इसमे एक वात वंदाप ध्यान देनका है कि कमयांगर्म 
ककेचल? शब्द शरीर, मन आदिके साथ रहनेसे शरीर, मन, “बुद्धि 
आदिके साथ “अहं? भी ससारकी सेवामे छप जायगा और खरूप 
ज्यो-कास्यों रह जायगा, ओर साख्ययोगमे खरूपके साथ केवल! 
रहनेसे “मे निलेप हूँ; में झुद्ध-बुद्ध-मुक्त हूँ” इस प्रकार मक्ष्मतैतिसे 
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0] भेरेमें (5 नहीं के 
धअहं? की गन रह जायगी । "मे निलप हूँ; मेरेमें कतृत्व नहीं है!--- 
ऐसी ख्िति बहुत काव्तक रहनेसे यह अहं भी अपने-आप गछ 
जायगा अर्थात्‌ अपने कारण प्रकृतिमे छीन हो जायगा । 


$ 


सम्बन्ध--- 


पिछले श्लोकमें यह वताया कि शुद्ध स्वरूपको कर्ता देखने- 
वाला दुर्मति ठीक नहीं देखता | तो ठीक देखनेवाला कान 
है ! इसका वर्णन अगले श्लोकमें करते हैं । 
इलेक--- 
यस्य नाहंक॒तो भावों चुद्धियेस्थ न लिप्यते । 
हत्वापि स इमॉल्लोकान्न हन्ति न निवध्यते ॥ १७॥ 
व्याख्या--- 


धस्य नाहंछूतो भावों चुद्धियेस्प न लिप्यते--जिसमें मैं 
करता हूँ:---ऐसा अहंक्तमाव नहीं है ओर जिसकी वुद्धिमें 'मेरेको 
फल मिलेगा?---ऐसे खाथभावका लेप नहीं है । इसको ऐसे समझना 
चाहिये---जेंसे, शाखविहित और शा्लनिषिद्ध--ये सभी क्रियाएँ 
एक प्रकाशमें होती हैं ओर प्रकाशके ही आश्रित होती हैं; परंतु ' 
प्रकाश किसी भी क्रियाका 'कर्ता' नहीं बनता अथात्‌ प्रकाश उन 
क्रियाओको न करनेवाला है और न करानेवात्य है। ऐसे ही खरूपकी 
सत्ताके बिना व्रिंहिंत और निषिद्ध-कोई भी क्रिया नहीं होती; परंतु 
वह सत्ता उन क्रियाओंको न करनेवाढी है ओर न करानेवाली 
है---ऐसा जिसको साक्षात्‌ अनुभव हो जाता है, उसमें मैं 


क्रियाओंकी करनेवाला हूँ---ऐसा अहंकृतभाव नहीं रहता, और 
गी० सा० ८-- 
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“अमुक चीज चाहिये, अमुक चीज नहीं चाहिये! “अमुक घटना 
होनी चाहिये, अमुक घटना नहीं होनी चाहियेः--ऐसा बुद्धिमे लेप 
( इन्द्रमोह ) नहीं रहता । अहंकृतभाव और बुद्धिमे लेप न रहनेसे 
उसके कतृत्व और भोक्तृत्व---दोनो नष्ट हो जाते है । नश्ट क्या हो 
जाते हैं | अपनेमे कतृत्व और भोक्तृत्व--ये ढोनों ही नहां हैं। 
इसका वास्तविक अनुभव हो जाता है । 

: प्रकृतिका कार्य खतः-खाभाविक ही चल रहा है; परितित 
हो रहा है और अपना खरूप केवछ उसका प्रकाशक है--ऐसा 
समझकर जो अपने खरूपमे स्थित रहता है, उसमे “मे करता हूँ? 
ऐसा अहंकृतभाव' नहीं होता; क्योकि अहकतभाव ग्रकृतिके कार्य 
शरीरको खीकार करनेसे ही होता है | अहंकृतभाँत सर्वेथा मिट्नेपर 
उसकी बुद्धिमें 'फछ -मेरेको मिले? ऐसा लेप भी नहीं होता अर्थात्‌ 
फलकी कामना नहीं होती । 

“हत्वापि स इमाॉंदलोकान्न हन्ति न निवध्यतेः--वह इन 
सम्पूण छोकोको एक साथ मार डाले तो भी वह मारता नहीं; क्योकि 
उसमे कतृत्व नहीं है, ओर वह वंबता भी नहा; क्योंकि उसमे 
भोकतृत्व नहीं है | तात्पयय यह कि उसका न क्रियाओके साथ 
सम्बन्ध है और न फल्के साथ सम्बन्ध है | रा 


वास्तवमे प्रकृति ही क्रिया-और फलमे परिणत होती है | परंतु 
इस वास्तविकताका अनुभव न होनेसें ही पुरुष कर्ता और भोक्ता 
बनता है | कारण कि जब अहंकारपूवक क्रिया होती हैं, तब कर्ता, 
करण और कम--तीनो मिलते हैं और तभी कमसग्रह होता हैं । 
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परंतु जिसमें अहंकृतभाव नहीं रहा, केवछ सबका प्रकाशक, आश्रय, 
बिक लक बप ५ क्सिको और केसे 

सामान्य चेतन ही रहा, फिर वह कैसे किसको मारे ? और केसे 

किससे बचे 2 उसका “मारना? और ्वंधना? सम्भव ही नहीं है ।* 


सम्पूण छोकोको मारना क्या है ? जिसमे अहंक्ृतभाव नहीं हैं 
ओर जिसकी वुद्धिमें लेप नहीं है---ऐसे पुरुषका शरीर जिस वण 
और आश्रममें रहता है, उसके अनुसार उसके सामने जो परिस्थिति 
आ जाती है, उसमे प्रवृत्त होनेपर उसे पाप नहीं लगता । जेसे, 
किसी जीवन्मुक्त क्षत्रियके लिये स्वतः युद्धकी परिस्थिति प्राप्त हो 
जाय तो वह उसके अनुसार सबको मारकर भी न तो मारता है ओर 
न वँंधता है | कारण कि उसमे अभिमान और स्वाथभाव नहीं है। 


यहाँ अजुनके सामने भी युद्रका प्रसड्ठ है । इस वास्ते भगवान्‌ने 
#हत्वापिः पदसे अजुनकों युद्धके लिये प्रेरणा की है | *अपिः 
पदका भाव हैं---“कमण्यभिप्रवृत्तोषपि नेव किचित्करोति स५ 
( गीता 9 | २० ) “कमोमे अच्छी तरह पग्रवृत्त होनेपर भी वह 
कुछ नहीं करता |? “खर्बथा वर्तमानो5पि स योगी मयि बर्ततेः 
( गीता ६। ३१ ) शसबधा वर्ताव करता हुआ भी वह योगी मेरेमे 
# य एज वेत्ति हन्तार यक्चेन मनन्‍्यते हतम | है 
उभौ तो न विजानीतो नाय हन्ति न हन्यते || 





( गीता २। १९) 

“जो इस आत्माकों मारनेवाला समझता है तथा जो: इसको मरा 

मानता है; वे दोनों ही नहीं जानते क्योंकि यह आत्मा वासवमें न तो 
किसीको मारता है ओर न किसीके द्वारा मारा जाता है |? * 
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रहता है |? तायय यह है कि कम साड्जोपाड़ प्रवत्त होनेपर और 
जिस समय करमरर्मि ग्रवृत्ति नहीं है. उस समय भी स्वरूपकी 
निर्विकल्मता ज्यों-कीज्यो रहती है अर्थात्‌ क्रिया करनेसे अथवा क्रिया 
न करनेसे त्वहूपम कुछ भी फक नहीं पड़ता । कारण कि क्रिया- 
विभाग ग्रकृतिमे है, स्वरूपमें नहीं । 

वास्तवमे यह अहंभाव (व्यक्तित्म ) ही मनुष्यमें मित्रता 
करनेबाल्य है | अहंभाव न रहनेसे परमान्माके साथ मित्रताका: कोई 
कारण ही नहीं है | फिर तो केवछ सवका आश्रय, प्रकाशक सामान्य 
चेतन रहता है | वह न तो क्रियाका कर्ता वनता है और न फलका 
भोक्ता ही ब्नता है | क्रियाओंका कर्ता और फल्का भोक्ता तो पहले 
भी नहीं था | केवछ नाशवान्‌ शरीरके साथ सम्बन्ध मानकर जिस 
अहंभावकों स्व्रीकार किया है, उसी अह्ंभावसे उसमें कतोपन और 
भोक्तापन आया है। 

“अहं? दो प्रकाक्का होता ह---अहंन्ड्गर्ति और अहंछृति । 
गाढ नींदसे उठते ही सबसे पहले मनुष्यको अपने होनेपन 
( सत्ताम्ात्र ) का भान होता है, इसको “अहंस्ट्ूर्ति कहते हैं । 
व्सके वाढ वह अपनेमें मे अनुक नाम, वण, आश्रम आदिका 
ह'-एसा आरोप करता है, यही असतका सम्बन्ध हे | भसवके 
सम्बन्चसे अर्थात्‌ शरीरके साथ तादस्म्प माननेसे शररीस्‍्की क्रियाक्रो 
लबर में कला हुँ"-ऐसा भाव उत्त्न होता है, इसको “अहंकृति? 
बबनत है | 

अब को लेकर दी अपने परिच्छिलता आती है | इस 
वाल्ने अद्वृल्टर्तिम नी परिब्छिनता-( व्यक्तिच्र-) का दोप रहता हैं; 
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परंतु यह परिच्छिन्नता बन्चृूनकारक नहीं होती अर्थात्‌ परिब्छिनता 
रहनेपर भी अहंस्फूर्ति दोषी नहीं होती; कारण कि अहंकृति अ्यात्‌ 
कतृत्वके बिना अपनेमें गुण-दोषका आरोप नहीं होता । अहंऋृति 
आनेसे ही अपनेमें गुण-दोबका आरोप होता है, जिससे झुम-अशुभ 
कम बनते हैं | बोध होनेपर अहंस्कतिमे जो परिच्छिन्नता हैं, वह जल 
जाती है और रुछूतिमात्र रह जाती है | 'ऐसी स्थितिमे मनुष्य 
न मारता है और न बेंघता है। 


न हन्ति न नियघ्यतेः ( न मारता है और न बेंवता हैं का 
क्या माव है £ एक निर्विकल्प अवस्था होती है ओर एक निर्विकल्प- 
त्रोध होता है.। निर्विकल्प अवस्था साधन-साध्य है और उसका 
उत्थान भी होता है अर्थात्‌ वह एकरस नहीं रहती । इस निर्विकल्प- 
अवस्थासे भी असड्गता होनेपर स्वतःसिद्ध निर्विकल्प-बोबका अनुभव 
होता है | निर्विकल्प-बोध साधन-साध्य नहीं है और उसमें निर्विकल्पता 
किसी भी अवस्थामें किब्विन्मात्र भी मंग नहीं होती । निर्विकल्प-बोधर्मे 
कभी पंखितन हुआ नहीं, होगा नहीं और होना सम्भव भी नहीं । 
तात्पय यह कि उस निर्विकल्प-बोधमें कभी हछचछ आदि नहीं 
होते, यही “न देन्ति न निबध्यते? का भाव है | 


अहंकृतभाव और बुद्धिमे लेप न रहनेका उपाय है कि 
क्रियारूपसे परितन केवल प्रकृतिमें ही होता है. और उन क्रियाओका 
भी आरम्म और अन्त होता है तथा उन कमोके फल्रुपसे जो 
पदाय, मिलते है, उनका भी संयोग-वियोग होता है । इस प्रकार क्रिया 
और पदार्य--दोनोके साथ संयोग-वियोग होता रहता है | संयोग- 
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व्योग होनेपर भी स्तयं तो प्रकाशकरूपसे ज्यो-का-त्यों ही रहता है । 
विवेक-विचारसे ऐसा अल्ुभव होनेपर » अहंकृतभाव और बुद्धिर्म 
लेप नहीं रहता । रा 
१ सम्बन्ध--- 
ज्ञाव ओर प्रवृत्ति ( क्रिया ) दोपी नहीं होते, ग्त्युत 
कतृत्वाभिमान ही दोषी होता हे; क्योंकि कर्वृत्वाभिमानसे ही कर्मसंगरह 
होंता हं--यह वात बतानेके लिये अगला श्लोक कहते हैं। 
इलोक--- हे डे 
ज्ञानं जय परिज्षाता त्रिविथा कमेचोदना। 
करणं ' कर्म कतंति जिविधः कममसंग्रह: ॥ १८॥ 
व्याख्या: 
इसी अध्यायके चोदहवे इल्लोकमें भगवानने कर्मोके वननेमें 
पाँच हेतु वताये--अधिए्ानन, कता, करण, चेश और देव 
( सस्कार )। इन पॉचोमे भी मूल हेतु है---कर्ता | इसी मूल हेतुको 
मिटानेके छिये मगवानने सोलहवे इलोकमे कतृत्वभाव रखनेवालेकी 
बडी निन्‍्दा की और संत्रहवे इलोकमें कतृत्वमाव न रखनेवालेकी बड़ी 
प्रशंसा की । कतृल्वभाव बिल्कुछ न रहे, यह साफ-साफ समझानेके 
लिये ही अठारहबाँ इलोक कहा गया है | 
..._ ज्ञान ज्षेयं परिज्षाता तिविधा कर्मेचोदना'-ज्ञान, ज्षेय और 
परिज्ञता---यह तीन प्रकारकी कम-ग्रेर्णा है, 'ज्ञानःकों सबसे पहले 
केहनेमें यह भाव है. कि हरेक मनुष्यकी कोई भी प्रवृत्ति होती है तो 
प्रवृत्तिसे पहले ज्ञान होता है। जेसे, जल पीनेकी प्रब्ृत्तिसे पहले 
प्यासका ज्ञान होता है, फिर वह जल्से प्यास बुझाता है । जछ 
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आदि जिस विषयका ज्ञान होता है, वह 'जेयः कहलाता .है और 
जिसको ज्ञान होता है, वह 'रिकज्ञाता? कहलाता है । ज्ञान, ज्ञेय और 
पर्चिता--तीनो होनेसे ही कम करनेकी प्रेरणा होती है । यदि 
इन तीनोमेसे एक भी न हो तो कम करनेकी प्रेरणा नहीं होती । 

“परिज्ञात? उसको कहते हैं, जो “परित» ज्ञाता है अर्थात्‌ 
जो सब तरहकी क्रियाओकी स्फुरणाका ज्ञाता है | वह केवल 'ज्ञाता? 
मात्र है अर्थात्‌ उसे क्रियाओकी स्फुणामात्रका ज्ञान होता है, 
उसमें अपने छिये कुछ 'चाहनेका अथवा उस क्रियाकोी करनेका 
अभिमान आदि बिल्कुछ नहीं होते । ; 

कोई भी क्रिया करनेकी रफुरणा एक व्यक्तिविशेषमे ही होती हे । 
इसलिये शब्द, स्पश, रूप, रस और गख्---इन विपयोकों लेकर 
सुननेवाल्य, स्पश करनेत्राछा, देखनेवाठा, चखनेवाल्य और सेँथने- 
वाल्य-- इस तरह अनेक “कर्ता” हो सकते हैं, परंतु उन सबको 
जाननेवाला एऋ ही रहता है, उसे ही यहाँ परिज्ञाता, कह्ढा हैं । 

“करण कैमे कतंति बिविधः कर्मेसंग्रहः--कर्मसंग्रहके तीन 
हेतु है---करग, कम तथा कर्ता । इन तीनोंके सहयोगसे कम पूरा 
होता है | जिन साधनोसे कर्ता कम करता है, उन इच्द्रियों आदि 
क्रिया करनेके साधनोको करण? कहते हैं + खाना-गीना, उठना- 
बैठना, चलना-फिरना, आना-जाना आदि जो चेशए की जाती हैं, 
उनको “कम? कहते है | करण और क्रियासे अपना सम्बन्ध जोड़कर कर्म 
करनेवालेको कर्ता” कहते हैं । इस प्रकार इन तीनोके मिलनेसे ही 
कम बनता है | 
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भगवानकों यहाँ खास वात यह बतानी है. कि कम-संग्रह 
कैसे होता है ? अर्थात्‌ कम बॉबनेत्राछा ऊँसे होता है ? कम 
बननेके तीन हेतु बताते हुए भगवानका छक्ष्य मूल हतु “कर्ता? क्रो 
बतानेमे है; क्योकि. कमसंग्रहका खास सम्बन्ध कर्तासे है | यदि 
कतोपन न हो तो कम-संग्रह' नहीं होता, केबल क्रियामात्र होती है | 

कम-संग्रहमे 'करण? हेतु नहीं है; क्योकि करण कर्ताके अधीन 
होता है। कर्ता जैसा कम करना चाहता है, वैसा-ही कर्म होता है, 
इसलिये पकम? भी कमसंग्रहमे खास हेतु नहीं है । सांख्यसिद्धान्तके 
अनुसार खास बॉधनेवाला है---अहंक़ृत-भाव और इसीसे कमंसंग्रह 
होता है । अहंकृतमाव न रहनेसे कमसंग्रह नहीं होता अर्थात्‌ 
कम फलूंजनक नहीं होता । इस मूलका ज्ञान करानेके लिये ही ' 
भगवानने करण और कमको पहले रखकर कर्ताको कमसंग्रहके 
पासमें रखा है, जिससे यह ख्यालमें आ जाय कि बॉघनेवाला 
करो? ही है प 

सम्बन्य--- 

गुणातीत होनेके उद्देश्यसे अब अगले इ्लोकसे त्रिगुणात्मक 
पदार्थोक्ा प्रकरण आरम्भ करते है 

। बीक 5 

शान कमें च कतों च चिघेंव गुणमभेदत्तः। 

घोच्यते गुणसंख्याने यथावच्छुणु तान्यपि ॥ १९ ॥ 

जश्न कर्म च कतो च चिघेच शुणसेदतः--पिछले सोकमें 
भगवानने किसी कमकी प्रेरणा होनेमे तीन हेतु बताये तथा तीन ही 
हेतु किसी कमके बननेमें वताये | इस प्रकार कमसंग्रह होनेतकमे 

| 
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कुछ छ: बाते बतायी | अब इस इलोकमें ज्ञान, काम तथा कर्तो-- 
इन तीनाका विवेचन करनेकी ही वात भगवान्‌ कहते है । कम- 
प्रेरक-विभागमेसे विवेचन करनेके छिये केवछ 'ज्ञानः लिया है 
तथा कमसंग्रह-विभागमेसे केवछ “कर्म! तथा “कर्ता? लिये हैं। इस 
प्रकार कर्मप्रेरक-विभागमे 'ज्ञाताः तथा ्ञेयः को और कमसंपग्रह- 
विभागमे “करण” को छोड़ दिया है । 


कऋमग्रेरक-विभागके “ज्ञाता? और “झेय” का विवेचन क्‍यों नहीं 
किया ? कारण कि ज्ञाता जब क्रियासे सम्बन्ध जोड़ता है, तब वह 
“कर्ता? कहलाता है और उस कर्ताके तीन ( सात्तिक, राजस और 
तामस ) भेदोंके अन्तगत ही ज्ञाताके भी तीन भेद हो जाते हैं । 
परंतु ज्ञाता जब ज्ञप्तिमात्र रहता “है, तो उसके तीन भेद नहीं होते; 
क्योंकि उसमें गुणोंका सड्ड नहीं है । गुणोंका सड्डन होनेसे ही उसके 
तीन भेद होते हैं। इस?वास्ते वृत्तिज्ञान ही साचिक, राजस तथा 
तामस होता है। 


जिसे जाना जाय, उस विषयको श्ेयः कहते हैं। जाननेके 
विषय अनेक हैं, इसलिये इसके अछग भेद नहीं किये गये । परंतु 
जाननेयोग्य सब विषयोका एकमात्र लक्ष्य शखुखः प्राप्त करना ही रहता 
है । जेंसे, कोई विद्या पढ़ता है, कोई धन कमाता है, कोई अधिकार 
पानेकी चे्टा करता है तो इन सब विपयोको जानने, पानेकी चेष्टाका ' 
लक्ष्य एकमात्र 'सुखः हा रहता है | विद्या पढ़नेमे यही भाव रहता 
हैं कि ज्यादा पढकर ज्यादा धन कमाउँगा, मान पाऊँगा और उनसे 
में सुखी होऊंगा | ऐसे ही हरेक कमका लक्ष्य परम्परासे खुल ही 


१२५२ हे गीताका सार [ अ० १८ 


रहता है। इस वास्ते भगवानने ज्ञेबके तीन भेद साचिक, राजप्त 
और तामस 'ुख'के नामसे आगे ( १८ । ३६-३९ में) किये हैं । 


ऐसे ही भगवानने करणके भी तीन भेद नहीं किये । कारण 
कि इन्द्रियाँ आदि जितने भी करण हैं, वे सब साधनमात्र हैं | इस 
वास्‍्ते उनके तीन भेंद नहीं होते | परंतु इन सभी करणोमें ध्वुद्धिः 
की ही ग्रवानता है; क्योकि मनुष्य करणोसे जो कुछ भी काम करता 
है, उसको वह दुद्धिपृवक ( विचारपूवक ) ही करता है | इस वास्ते 
भगवानने करणके तीन भेद सात्विक, राजस और ताम्तस थ्वुद्धि'के 
नामसे आगे ( १८ । ३०-३२ मे ) किये हैं । 


3 


बुद्धिको दढतासे रखनेमे श्वृतिः बुद्धिकी सहायक बनती है। 
ज्ञनयोगकी साधनामे भगवानूने दो जगह (5६॥ २८५ में तथा 
१८ | ५१ में ) बुद्धिके साथ घृति पद भी दिया है। इससे यह 
माद्ठम देता है कि ज्ञानमागर्मे बुद्रिके साथ श्वतिकी विशेष आवश्यकता 
है | इस वास्ते भगवानने श्ृतिके भी तीन भेद ( १८। ३३-१५ में ) 
बताये हैं । । । 


“धतिघेंवः पदमे यह भाव है कि ये भेद तीन ( सात्िक, 
राजस और तामस ) ही होते है, कम और ज्यादा नहीं होते अर्थत्‌ 
न दो होते है और न चार होने है । कारण कि सत्तत, रज और 
तम--ये तीन गुण ही प्रक्ृतिसे उन्नत हे---शसत्त्वं रज़स्तम इति 
गुणा: प्रकृतिसस्भवा? ( गीता १४ | ५) | इसलिये इन तीनों 
गुणोको लेकर तीन ही भेद होते है । 
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प्ोच्यते गुणसंख्यानेः--जिस शासतरमें गुणोंके सम्बन्धसे 
प्रत्येक पदाथके मिन्न-भिन्न भेदोंकी गणना की गयी है, उसी शाखत्रके 
अनुसार में तुम्हें ज्ञान, कम तथा कताके मेंद वता रहा हैँ । 


प्यथावतः--गुणसंख्यान-शात्में इस विषयका जैसा वणणन 
हुआ है, वैसा-का-बैसा तुझे सुना रहा हूँ; अपनी तरफसे कुछ कम 
या अधिक करके नहीं सुना रहा हूँ । | 


गा 


“णुः--इस विषयको ध्यानसे सुनो | कारण कि साखिक, 
राजस और तामस--इन तीनोमेंसे 'सात्विकः चीजे तो कर्मेसे 
सम्बन्ध-विष्छेद करके परमात्मतत्तका बोब करानेवाली हैं; (शाजस? 
चीजे जन्म-मरण देनेवाछी हैं; और “तामसः चीजे पतन करनेवाली 
अर्थात्‌ _ नरको और नीच योनियोंमें ले जानेवाढी हैं । इस वास्ते 
इनका वणन सुनकर सालिक चीजोकों ग्रहण तथा राजस-तामस 
चीजोका त्याग करना चाहिये। हं 


धतानिः--इन-ज्ञान आदिका तेरे खरूपके साथ कोई सम्बन्ध 
' नहीं हे | तेरा खरूप तो सदा निलप हैं, । 


अपिः--इनके भेदोको सुनकर उनको जाननेकी भी वड़ी भारी 
आवश्यकता है; क्योकि इनको ठीक तरहुसे जाननेपर “यस्य नाहं- 
कछूतो भावों 7 ०४ न हन्ति न निवध्यते! (-१८। १७ )-.... 
इस इोकका ठीक अनुभव हो जायगा अर्थात्‌ अपने खरूपकी प्राप्ति 
ही जायगी | 
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सम्बन्ध-.. 
अब सालिक ज़ानका वर्णन करते हें । 
ञ्ल्लो शकि--- 
सर्वभूतेध॒. येनैक भावमव्ययमीक्षते । 
अविभक्त विभक्तेष तज्यानं विद्धि सात््यिकम ॥ २० | 
व्याख्या-. 


सर्वभूतेष येमेक भावमव्ययमीक्षते--जिस ज्ञनके द्वारा 
सावक स्थावए-जड्ठम आदि सम्यूर्ण विभक्त ग्राणियोंगे एक अविभक्त 
अविनाणी माव-( सत्ता-) को देखता है, वह ज्ञान साचिकः ह। 
व्यक्ति, अस्तु आदिमें जो हे-'पन दीखता है, वह उन व्यक्ति, वस्तु 
आदिका नहीं है, प्रद्युत सबमें परिषृण परमात्माका ही है | उन 
व्यक्ति, चस्‍्तु आदिकी खतन्त्र सत्ता नहीं है; क्योंकि उनमें प्रतिक्षण 
पश्ितन हो रहा है | कोई भी व्यक्ति; वस्तु आदि ऐसी नहीं है,, 
जिसमें पस़ितन न होता हो; परंच अपनी अज्ञवा-( वेसमझ्ी-) से 
उनकी सत्ता दीखती है । 


जब अज्ञता मिट जाती है, ज्ञान हो जाता हैं तो साधककी 
इृष्टि उस अबिनाशी तत्तकी तरफ ही जाती है, जिसकी सत्तासे यह 
सब्र सचावान्‌ हो रहा है | | 
“अविभक्त विभक्तेषु-ज्ञान होनेपर सावककी दृष्टि पत्चितंन- 
रीछ वस्तुओंकों भेदकर परिविर्तनरहित नजकी ओर ही जाती है+ । 
फिर वह बकिभक्त अर्थात्त्‌ “ प्रक्क जा हा 3 चकिः परोखिति, वत्छ, व्यक्ति, परिस्थिति, 
# जर्स सर्वेषु भूतेषु तिड्न्त परमेश्वरम्‌ | 
विनश्यत्वविनस्यन्त यः पद्यति त परच्यति ॥ ( गीता १३॥ २७ ) 
जो परुष नए होते डुए सम्पूर्ण चराचर भूतोमे परमेश्वरको 
नाशरहित और समभावसे खित देखता है, वही यथार्थ देखता है | 
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घटना आदियमे विभागरहित एक ही ठत्वको देखता है # । तात्पय 
यह कि अलग-अलग वस्तु, व्यक्ति आदिका अलढग-भलछग ज्ञान और 
यथायोग्य - अलग-अछग व्यवहार होते हुए भी वह इन विकारी 
वस्तुओर्मे उस खतःपसिद्ध निर्विकार एक तत्ततकों देखता है । उसके 
देखनेकी यही पहचान है कि उसके अन्तःकरणमे राग-्वेंष नहीं 
होते । ई 

“तज्क्षान॑ विद्धि सास्विकम*--उस ज्ञानको तू सात्विक 
जान । पसर्ितनशीछ वस्तुओं, वृत्तियोंके सम्बन्धसे ही इसे 'सातिक 
ज्ञानः कहते हैं | सम्बन्धरहित होनेपर यही ज्ञान “वास्तविक बोध? 
कहलाता है, जिसको भगवानने सब साधनोंसे जाननेयोग्य ज्ञेय-तत्त्व 
बताया है--शेयं यत्तत्मवध्त्यामि यज्शात्वाम्रतमइलुते” 
( गीता ११६। १२,)। + 


संसारका ज्ञान इन्द्रियोसे होता है, इन्द्रियोंका ज्ञान बुद्धिसे 
होता है और बुद्धिका ज्ञान कै? से होता है| वह ५? बुद्धि, 
इन्द्रियाँ और विषय---इन तीनोको जानता है । परंतु उस "मै? का 
भी एक प्रकाशक है, जिसमें “मैःका भी भान होता है । वह प्रकाश 


# अविभक्त च भूतेषु विभक्तमिव च स्थितम्‌ । 
भूतभर्तू च तज्शेय ग्रसिष्णु प्रभविष्णु च ॥ ( गीता १३। १६) 
“वह परमात्मा विभागरहित एकरूपसे आकाशके सहश परिपूर्ण 
होनेपर भी चराचर सम्पूण भूंतोंमे विभक्त-सा स्थित प्रतीत होता हैः 
तथा वह जाननेयोग्य परमात्मा विष्णुरूपसे सबको धारण-पोषण करनेवाला 


और रुद्ररूपसे संहार करनेवाला तथा अज्ञारूपसे सबको उत्पन्न करने: 
वाला ह |? ) 
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सवदेशीय और असीम है तथा मै? एकदेशीय और सीमित है । 
उस ग्रकाशम जेसे मे का भान होता है, वेसे ही “तूः, यह! 
और बह? का भी भान होता है । वह प्रकाश क्सीका भी विपय 
नहीं हैं | वास्तवमें वह प्रकाश निगुण ही है; परंतु व्यक्ति-विशेषमे 
रनेवात्य होनेसे ( वृत्तियोंके सम्बन्थसे ) उसे श्साचिक ज्ञान! 
कहते हैं | । 

इस सात्विक ज्ञानकों दूसरे ढंगसे इस प्रकार समझना 
चाहिये-- -मैः, तल, यह? और 'वह!ः---ये चारो ही किसी प्रकाशमे 
काम करते है | इन चारेके अन्तगत सम्प्रण प्राणी आ जाते हैं, 
जो विभक्त हैं और इनका जो प्रकाशक है, वह अविभक्त ( विभाग- 
रहित ) है । 

बोलनवाल्य “मै, उसके सामने सुननेवाल्ा “तू? और पासवाछा 
वह? तथा दूरवाद्य '्वह? कहा जाता है अर्थात्‌ बोलनेवात्य अपनेको 
मे? कहता है, सामनेवालेकों 'तूः कहता है, पासवालेको यह? 
कहता है और दूखालेको वह” कहता है | जो “तू? बना हुआ 
था, वह कै? हो जाय तो भैः वना हुआ “व्‌? हो जायगा और 
प्यह? तथा धह? बह्दी रहेंगे। इसी ग्रकार “यह? कहव्यनेवाला 
अगर मे! बन जाय तो “त्‌? कहलानेवाल्ा यह? वन जायगा और 
की! कहलानेवाला 'तः बन जायगा। बह परोक्ष होनेसे अपनी 
जगह ही रहा | अब धवहः कहल्लनेवाल्य “मैं? वन जायगा तो उसकी 


रँ 
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दृष्टिमें 'मेः, पत* और “यह! कहलानेवाले सर्व बह! हो जायेंगे % | 
इस प्रकार 'मैः, (तु), प्यहः और वहः---ये चारो ही एक-दूसरेकी 
इश्टमिं चारो ही वन सकते है । 
इससे यह सिद्ध हुआ कि भी), 'तूर, यहः और वह'--ये 

सत्र परिवतनशील ह अथात्‌ टिकनेवाले नहों हू, वास्तचिक नहां ह | 
अगर वास्तविक होते, तो एक ही रहते | वास्धविक तो इन सव॒का 
प्रकाशक और आश्रय है, जिसके प्रकाशमे 'ैः, “तृः, यह! और 
'वहः का भान हो रहा है । उस प्रकाशकमे “मेः, 'तृ, यह! और 
धह?--ये चारो ही नहीं है, प्रव्युत उसीसे इन चारोको सत्ता 
मिलती है, अपनी मान्यताके कारण मै), 'त), '्यह?, 'बह? का तो भान 
होता है, पर ग्रकाशकका भाग नहीं होता । वह प्रकाशक सबको 
प्रकाशत करता है, स्वयंग्रकाश-स्वरूप है और सदा ज्यो-कान्यों 
रहता है | कैः, 'त्‌!, यह? और प्वह!ः--यह सब विभक्त प्राणियोका 

« # उदाहरणके रूपमें---राम; ध्याम) गोविन्द और गोपाल---ये चार 
व्यक्ति हैं। राम ओर श्याम एक-दूसरेके सामने हैं, गोविन्द उनके पास 

और गोपाठ उनसे दूर है| राम अपनेको में! कहता है; अपने 
सामनेवाले श्यामको ध्तू? कहता है, पासवाले गोविन्दको यह? कहता-है 
और दूरवाले गोपाल्को प्वह? कहता है | अब यदि श्याम अपनेको ५मैं? 
कहे तो रामको वह «तू? कह्देगा, गोविन्दको प्यहः कहेंगा तथा गोपालको 

ध्वह? कदेगा | इसी तरह अगर गोविन्द अपनेको “में? कहे तो वह झ्यामको 
ध्यह कहेगा और रामको प्तू? कहेगा अथवा श्यामकों ८वूः और रामको 
ध्यहः कहेंगा। तथा दूरवाले गोपाल्कों प्वहः कहेगा | अब अगर गोपाल 
अपनेको मैं) कहे तो वह राम, श्याम और गोविन्द--तीनोंको प्वहः 
कहेगा । इस प्रकार राम, क्याम, गोविन्द ओर गोपाल--ये चारों ही एक- 
दूसरेकी द्श्मिं कषैं), धतूठ, प्यहः ओर धवहः वन सकते-हैं । 


ने 
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स्वरूप है ओर जो वास्तविक प्रकाशक है, वह विभागरहित है । 
यही वास्तवमें ध्सात्तिक ज्ञान? है | 

विभागवालली, पस्वितेनशीक और ज्ञष्ट होनेव्राठो जितनी वस्तुएँ 
हैं, यह ज्ञान उन सबका प्रकाशक है और स्वयं भी निर्मेठ तथा 
विकारहित. है-...तत्र सत्य॑ निर्मेलत्वात्यकाशकमनामयम? 
(गीता १४ | ६ ) इस वास्ते इस ज्ञानक्ों 'सालिकः कहा 
जाता है । 


वास्तवमें यह 'सात्विक ज्ञान? प्रकाश्यकी दृष्टि ( सम्बन्ध ) से, 
प्रकाशक? और विभक्तकी इश्टिसे “अविमक्तः कड़ा जाब्ा है । 
प्रकाक्प और विमक्तसे रहित होनेपर तो यह निगुण, निरपेक्ष 
वास्तविक ज्ञान ही है । 
सम्बन्ध-- 
अब राजत ज्ञानका वर्णन करते है । 
इल्ोके--- 
पृथक्त्वेन तु ॒यज्जानं नानाभावान्पृथग्विधान 
वेति स्वपु भूतेषु तज्शानं विद्धि राजसम्‌ ॥ २१ ॥ 
व्याख्या--- 
पृथक्‍्त्वेन तु&ः यज्वाने नानाभावान्पृथम्विधान!--राजस 
ज्ञाममे शागः की मुख्यता होती है---“रज़ों रागात्मक विद्धि 
(गीता १४ | ७ ) रागका यह कायदा हैं कि वह जिसमें आ ' 
जाता है, उसमें किसीके प्रति आसक्ति, - प्रियता पैदा करा देता है 


$# यहाँ “तु? पद राजस शानको सात्तिक जानसे भिन्न बतानेफे लिये 
आया दे । ह 


स्डोक २२ ) -  शीताका खडर श्र 


और किसीके प्रति द्वेप पैदा करा देता है | इस रागके कारण ही 
मनुष्य, देवता, यक्ष-राक्षस, पशु-पक्षी, कीट-पतड़, इक्षं-लछता आदि 
जितने भी चर-अचर ग्राणी है, उन प्राणियोंकी विभिन्न आकृति, 
स्वभाक नाम, रूप, गुण आदिको छेकर राजस ज्ञानवाल पुरुष-उनमें 
रहनेवाले एक ही अबिनाशी आत्माको तत्वसे अलग-अलग समझता है. | 
वेत्ति सबंपु भूतेपु तज्ञानं विद्धि राजसमः--इसीं तरहस 
ही जिस ज्ञानसे मनुष्प अल्ग-अछग ररीरोमे अन्तःकरण, स्वभाव, 
इन्द्रियों, प्राण आदिके सम्बन्धसे प्राणियोंकों भी अलग-अलग मानता 
हैं, वह ज्ञान 'राजसः कहतव्यता है | राजस ज्ञनमें जड़-वेतनका 
विवेक नहीं होता । 
सम्बन्ध-- 
- अब तामस ज्ञानका वर्णन करते हैं । 
इलोक--- 
यत्त छृत्स्नवदेकस्मिन्‍्काय सक्तमहैतुकस्‌ | 
अतस्वाथंवदर्प थच तसामसमुदाह्मम्‌ ॥ २२॥ 
+ व्याख्या--- 
यु % ऋृत्स्नवदेकस्मिन्काय सक्तमः--तामस पुरुष एक 
ही शरीरमे आसक्त रहता है अर्थात्‌ उत्पल और नश्ट होनेवाले इस 
पाश्चभीतिक शरीरको ही अपना स्वरूप मानता है | वह मानता है कि मै 
ही छोटा बच्चा था, मै ही जवान हूँ और मै ही बूढ़ा हो जाऊँगा; में भोगी, 
चढवान्‌ ओर सुखी - हूँ; मे धनी और बड़े कुठुम्बवाल हूँ; मेरे समान ... 
# इस सलोकमे राजस ज्ञानसे भी तामस ज्ञानकों भिन्न बतानेके 
लिये 'ठुः पद आया दे । 


'. शी० सा० ९. का 
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दूसरा कौन है; इत्यादि ऐसी मान्यता मूढ़ताके कारण ही होती है, इस 
वस्‍्ते भगवानूने कहा ह---इत्यशानविम्रोहिताः ( १६ | १५ ) 
'अहैतुकमः--तामस पुरुषकी मान्यता युक्ति और शाल्षग्रमाणसे 
विहद्ध होती है । यह शरीर हरदम वदलछ रहा है, राट्ीराठि वत्तुमात्र 
अभाषमे परिवर्तित हो रही हैं, दशयमात्र अदृह्य हो रहा है और 
इनमें ठ, सदा ज्यो-का-्यों रहता हे तो यह शरीर और तू एक केसे 
हो सकते है 7--इस प्रकारकी युक्तिमोकोीं वह स्वीकार नहीं ऋरता | 
अतस्त्याथवद्दपें चः--यह शारीरः ओर मे, दोनों अलग-अलग 
हैं--..इस वास्तविक ज्ञान ( विवेक ) से वह रहित है । उसकी समझ 
अत्यन्त तुच्छ है अर्थात्‌ तुच्छताकी प्राप्ति करानेवाली है | इस 
वास्ते इसको 'ज्ञान' कहनेमे भंगवानकों संकोच हुआ है । कारण 
कि. तामस पुरुषमें मूढ़ताकी ग्रधानता होती हैं | मूढता और 
ज्ञानका आपसमें विरोत्र है| इस वास्ते भगवान्‌ने ज्ञान! पद न 
देकर 'यत्‌? और ग्तत? वदसे ही काम चत्मया है। 
पतताम्रलमुदाहृतमए--बुक्तिरहित, अन्य और अत्यन्त तुनच्छ 
समझबी ही महत्त्व देना 'तामस? कहा गया है | 
जब तामत समझ ज्ञात? हे ही वहीं और भगख़ानको भी 
इसको 'ज्ञानः कहनेमें संकोच हुआ है तो फ़िर इसका वर्णन ही 
क्यों किया गया ? कारण कि भगवानूने उन्नीसवे छोकमें ज्ञानके 
त्रिविध भेद कहनेका उपक्रम किया है, इस वास्ते साक्तिक और 
राजस-ज्ञानका वणन करनेके बाद तामस समझकों भी कहनेकी 
गावश्यकता थी । - 


ज 


रे 
ह 


स्छझोक २३ ) गीताका सौर... श्रेरे 
; सम्बन्ध: 
अब साखिक कमका बर्णन करते है - े 
इछोक--- 


नियत सझ्रहितमरा्मदेषतः छूतम 
अफलप्रेप्सुत्ता कर्म यर्तत्सात्विकसुच्यते ऐशरे 
व्युख्या--- 
।नियतम/--जिस व्यक्तिके छिये बरण और आश्रमके अलुघ्तार 
जिस. परिखितिमें और जिस समय शाद्धोने जैसा करनेके लिये कहा 
है, उसके लिये वह कम “नियत? हो जाता है । 


यहाँ नियतम? पदसे एक तो कर्मोका खरूप बताया है. और 
दूसरे झाक्निषिद्ध कमंका निमेष किया है । 

(सहूरहितमः--बह नियत-कर्म कठेल्ाभिमानसे , रहिंत होकर 
क्या जाय । कर्वृत्वामिमानसे रहित कहनेका भाते है कि जैंसे देक्ष 
आदियमें मूढ़ता होनेके कारण उनको क्तत्वका मान नहीं होता, पर 
इनकी भी ऋतु आनेपर पत्तोका शइन, नये पत्तोंका निकलना, 
शाखा कथ्मेपर धात्रक्ता शिक्त जाना; शाखाओंका बढ़ता, फल-फऋुछका 
छगगता आदि सभी कियाएँ सर्माह्ठि शक्तिक्रे रा अपने-आप ही होती 
हैं; ऐसे ही इन सभी शरीरोक्ता बढ़ता-धदना, खाना-पीना; चलना- 
फिस्ना आदि सभी क्रियाएँ भी सम्मष्ट शक्तिके द्वारा अपने-आप हो 
री हैं। इन क्रियाओंके साथ न अभी कोई सम्बन्ध है, न पहले 
कोई सम्बन्ध था और न आगे ही कोई सम्बन्ध होगा । इस प्रकार 
जब सावककों प्रत्यक्ष अनुमव हो जाता हैं तो फिर उसमे कृत 


१३२ शीताका सार ([चझक रद 


नहीं रहता | कतृत्व न हनेपर उसके द्वारा जो कम होगा, बढ़ 
सड़रहित अयात्त कतृत्वाभिंमान-रहित ही होगा | 

यहाँ साख्य-प्रकरणमें कतृत्वका व्याग मुख्य होनेसे आर आगे 
भअरागद्वेपतः कृतम यदोमे भी आमसक्तिके त्यागकी बात आनेसे यहों 
वसज्लरहितमः पदका अथ कतुल-अभिम्तानरहित लिया गया है । 

धअरागद्धपतः रृतम*-राग-ढू पसे रडित हो करके कम किया 
जाय अर्थात्‌ कर्मका ग्रहण रागपृवक्र न हो और कर्मका त्याग द्वेष- 
पृवेक न हो तथा कर्म करनेके जितने सावन ( झरीर, इख्दियाँ, 
भन्तःकरण आदि ) है, उनमे भी रामद्वेंप न हो । 

वअफल्प्रेप्सुना कर्म यक्तत्सात्विकमुच्यतः--पहले 
धअरागद्वेपत” पदसे वतमानमें रागका अभाव बताया. अब 
“अफलप्रेप्सना? कहकर भविष्यम रागका अभाव बताते हैं | तात्यय 
यह कि भविष्यमे मिलनेवाले फल्की इच्छासे रहित पुरुषके द्वारा कर्म 
किया जाय अर्थात्‌ क्रिया और पदायासे निल्मि रहते हुए असद्ठतता- 
पृषक कम किया जाय तो वह सात्तिक कहा जाता है | 

इस सालिक कमम सालिकता तमीतक है, जबतक अत्यन्त 
पत्मस्यसे भी प्रकृतिके साथ सम्बन्ध है | जब प्रक्ृतिस सवथा 
तम्बन्ध-विच्छेद हो जायगा, तो यह कम “अकम? हो जायगा | 

सम्बन्ध-- 
अब राजस कर्मका वर्णन करते हैं | 
ब्लाक 


यत्तु कार्मपखुना कर्म खाहंकारेण वा पुनः । 
क्रियता वहुछायास॑ तद्राजसमुदाहतम्‌ ॥ २४ ॥ 


ल्येड. झ+-+ ० 


न्छोक श४ई ) 'शीताका सार -. श्रेरे 
व्यास्या-- 

प्यचुरुकामेप्छुना फर्मे--हम कम करेंगे तो हमें पदाथ मिलेंगे, 
छुख-आराम मिलेगा, भोग मिलेगे आठि फलकी इच्छावाले व्यक्तिके 
द्वारा कम किया जाय । 

'साहंकारेणः--कर्मोकों करते द्वए दूसरोकरी अपेक्षा अपनेमें 
विलक्षणताका, विशेषताकों अनुभव होता है, जैसे--दूसरे आदमी 
हमारे समान सुचारुर्पसे सड्भरोपाड्र काय नहीं कर सकते; हमारेमें 
काम करनेकी जो योग्यता, विद्या, चतुरता आदि हैं, वे हरेक 
आदमीमें नहीं मिलंगे, हम जो भी काम करते है, उसको बहुत ही 
ईमानदारीसे और जल्दी करते है. आदि । इस प्रकार अहंकारपूवक 
किया गया कम राजस कहलाता है । 

: वा पुन्?--आगे भविष्यमें मिलनेवाले फलको_ लेकर किया 
जाय अथवा वतमानमें अपनी विशेषताकों लेकर किया जाय, इन दोनों 
भावोंमेंसे जब एक भाव होनेपर भी कम राजस हो जाता है तब दोनों 
भाव होनेपर वह राजस हो ही जायगा । हि 

पफ्रियते वहुलायासमः--राजसी पुरुषका शरीर्मे, इच्धियोंमे, 
अन्तःकरणमे राग होनेके कारण उसे कम करनेमें परिश्रमका अधिक 
भान होता है -। दूसरा कारण यह भी है कि राजस पुरुष कम करते 
हुए कर्मोका वहुत अधिक विस्तार कर देता है | यह भी कर छे, 
वह भी कर छे; यह काम ऐसा करनेसे इतनी मोग-सामग्री हो जायगी, 

* राजसकर्मको सान्विककर्मसे भिन्न वतानेफे लिये यहाँ प्तुः पदका 
प्रयोग हुआ है । . - ध 


कै 


श्ज्ड मीताक! सार 'प थक ८ 


घन-सम्पत्ति बढ़ जायगी; उस कामको कानेसे मान-बड़ाई, प्रशप्ता 
हो जायगी आदि भावोकों लेकर वह कार्योका विस्तार कर देता ढै; 
जिससे अधिक परिश्रम होता हैं । 

“तद्राजसमुदाह्॒तम्‌ः--एसे फलछका इच्छाबाल पुरुषक द्वार 
अहंकार और पर्थ्रिमपृूवक किया हुआ जो कम है, बह धाजम 


कहां गया है | 
सम्बन्ध---- 


अब ताम्रस कमक्ा वर्णन करते हैं । 
सछोक-- , 5 
असुवन्ध क्षय हिसामनवेह्य च पॉरुषम । 
मोहादारभ्यते. कर्म यततचामलमुच्यते ॥ २५ ॥ 
व्यूछया-- 

'अमुवन्धमः--जिसको फलवी कामता हीती हे, वह मनुम्पत 
तो कब्प्राप्िके लिये बिचारपूर्क्‍क्ष कर्म करेगा; परतु तामसी पुरुषमे 
मूढताकी प्रधानता होनेसे वह कम करनेमे विचार करता ही नहीं । 
इस का्यको करनेसे मेरा तथा दूसरे प्राणियोका अभी और परिणाममे 
कितना नुकसान होगा; कितना अहित होगा--इस अनुवन्ध अर्थात्‌ 
परिणामकों न देखकर वह काय आरम्भ कर देता है । 

क्षयम>--इस कार्यकों करनेसे अपने और दूसरोके शरीरोकी 
कितनी हानि होगी, धन और समयका कितना खर्चा 'होगा; इससे 
दुनियामें मेशा कितना अपमान, निन्‍्ठा, तिरस्कार आदि होगा; मेरा 
लोक-थरकोक विगइ जायगा आदि नुकसानकों न देखकर ही बह 
काय आरम्म कर देता है । 


छीझ ६] _ गीताकी खार श्र 


महिसपाम/--इस. कर्मसे कितने जीवोकी हत्या होगी; क्रितने 
श्रेंछ व्यक्तियोंके सिंद्दान्तों और मान्यताओंकी हेत्यो हो जायगी; 
दूसरे मनुष्योंकी मनुष्यताकी कितनी भारी हिसा हो जायगी; अभीके 
ओर भावत्री जीवोंके शुद्ध भाव, आचरण, वेशमृपा, खान-पान आदिकी 
कितनी भारी हिंसा हो जायगी; इससे मेरा और दुनियाका कितना 
अधः:पतन होगा आहि हिंसाकों न ठेंखकर ही वह कार्य आसम्म 
कर देता है । 


अनवेध््य थे पोरुपम'--इस कामको करनेकी भरेमे कितती 
योग्यता है, कितना बल, सामथ्य हैं; मेरे. पास कितना समग्र हैं; 
क्रितनी बुद्धि है, कितती कला है, कितना ज्ञान हैं आदि अपने 
पीरुफ( पुरुवाथ-) की न देखकर ही वह काम आरम्म कर 
देता हैं । 

'मोहादार भ्यते कर्म यक्तत्तामसमुच्यते'--तामसी पुरुष कम 
बरते समय उसके परिणाम, उससे होनेवाले नुकस्ताव, हिंसा और 
अपनी 'सामथ्यका कुछ भी विचार न करके, जब ' जैसा मनमे भाव 
आया; उसी समय बिना विवेक-विचारके वैसा ही कर. वेठता है । 
इस प्रकार किया गया कर्म प्तामंसः कहछाता है । 


सन्वन्धच--- 
अब साच्रिक कृतकि लक्षण चताति हं।. 
| इलोक--- 
.. मुकसकझोनहंवादी ध्त्युत्साहलमन्वितः । 


शखिलथसिसतथोर्निविकारः करता सात्तिक॑ 'उच्चते ॥ २६ ॥ 


१३८ - गींताकए सार छिछ रै८ 


व्याख्या 


है 


'समीः--रागका खख्म स्जोगण होनेके करण भगवानने 
राजस कर्ताके बक्षणोमे सबसे पहले राग पद दिया हैं । रागका; 
अथ हैं---कर्मामे, कमोर्के फूछोमे तथा वस्तु, व्यक्ति; पदाथ आदिम 

खिंचाव होना; मनवी प्रियता होना | हर चीजोका जिसपर 
रंग चढ़ जाता है; चही रामीः होता है । 


'कर्वफलप्रेप्छः:-राजस पुरुष कोई मी काम करेगा तो बह 
किसी फलवी चाहनाका देकर ही करेगा, जैसें-- ऐसा-ऐसा' 
अनुष्टाव कर रहा हैं, दाव द रहा हूँ, उससे यहाँ घन, मत, बड़ाई 
आदि मिलेंगे और पर्अकर्म खर्गादिके भोग, सुख आदि मिकेंगे; मे 
सेसी-ऐसी दवाइयोंका सेवन कर रहें हू तो उनसे मेरा शरीर नीरीग 
रहेगा, आंठि । 


लुष्ध/--राजस पुरुषकों जितना जो कुछ मिलता हैं; उसमे 
वह सन्तोष नहीं करता, प्रत्युत 'जिमि प्रतिलाभ छोभ अधिकाई 


की तरह 'और मिलता रहे, और मिलता रहे! अर्थात आदर, सक्कार, 


महिणा आदि अधिक-से-अधिक हीतें रहे, वन) पत्र, परिवार आँंद- 


अधिक-से-अधिक बढ़ते रहें---इस प्रकारका लग लगी, रहती- है - 
लोभ लगा रहता है ॥ 


. दिखात्मक/-नवह हिंसाके खमाववाल्य होता है । अपने 
खार्थके लिये वह दूसरोके नुकसानकी, दुःखकी परवाह नहीं करता ; 
वह व्यों-ज्यो अधिक मोग-सामग्री इकट्ठी करके भोग मंगिता है» त्यौ- 
ही/यो दूसरे अमावग्रस्त छोगोंके हृदयमे जलन पढ़ी होती 6 । 


स्हो्क २७ | गताका सौर श्शय' 
इस चास्ते दूसरोंके दु.,खकी परत्राह न करना तथा भोग भोगनां 
हिंसा ही है । 

अअद्युक्िए--रा्ग पुरुष भोग-बुद्धिसि जिन बस्तुओं, पढार्थो ह 
आदिका संग्रह करता है, वे सव चीजे अपवित्र दो जाती हैं । वह 
. जहाँ रहता है, वहाँका वायुमण्डल अपवि्र हो जाता है | वह जिन 
कपडोंकी पहनता है, उन कापड़ोमे मीं अपबवित्रता आ जाती है । 
यही कारण है कि आसक्ति-ममतावालि पुरुषके मसनेपर उसके कपडे 
आदिकों कोई रखना नहीं चाहता। जिस छ्ातपर उसके शवकी 
जलाया जाता है, वहाँ कोई भजन-व्यान करना चाहे तो उसक्रा मत्त 
नहीं लगेगा । वहाँ भूले कोई सो जायगा तो उसको ग्राम खंराब- 
खराब खप्न आयेंगे 4 तात्पर्य यह है.किं उर्पत्ति-विनाशशील पदार्थेक्री 
तरफ आक्ृष्ट होते ही आसक्ति-ममतारूप मडिनता आने छगती है, 
जिससे मलुष्यका शरीर और शरीरकी हड्ियातक अधिक अपवित्र 
हो जाती है । ॥ 

“हर्षश्ोकान्वित/--उसके सामने दिनमे कितनी वार सफलता- 
बिफल्षता, अँनुकूछ-प्रतिकूल परिस्थिति, घटना आदि आते रहते है, 
उनको लेकर वह हप-शोक, राग-द्वेप, छु्कदु"ख आदिमिं दी 
'उल्हश्ा रहता है ३ कह 

धकर्ता- राजखः परिकीर्तित?--उययुक्त लक्षणावाद्ा. कर्ता 
शाजस? कहा गया है | 


श्व्दे * गीराका खर॑ [ ऋण, श्८ट : 
> ब्यास्या-- 


'मुक्तसझ्/--सांख्ययोगीका जैसे कर्मोके साथ राग नहीं होता, 
ऐसे सांख्ययोगी कर्ता भी रागरहित होता: है । 


कामना, वासना; आसक्ति। ख्थहा, ममता आदिसे अपना 
सम्बन्ध जोड़नेके कारण' ही वस्तु, व्यक्ति, पदार्थ, परिस्थिति, घठना 
शआर्दि्म आसक्ति, छिप्तता होती है । माच्विक कर्ता- इस लिप्ततासे 
मबथा रहित होता है.। 

“अनहंवादी-यदाथ, वस्तु, परिध्चिति आडढिको लेकर 
क्षपनेमे जो एक विशेषताका अनुभव करना है---यह अहंँवदन- 
शील्ता है | यह अहंवदनशील्ता आउछुरी-सम्पत्ति होनेसे अत्यन्त 
निकृष्ट है । सात्तिक कर्तामें यह अहंवदनशीलता, अभिमान तो 
रखता ही नहीं, प्रत्युत में इन चीजोका त्यागी हूँ, मरेमे यह 
अभिमान नहीं है, मे निर्विकार हूँ, में सम हूँ, मे सवंया निष्काम हूँ, 
में संसारके मात्र सम्बन्धसे रहित ह्ँ---इस तरहके अहंभावका भी 
उसमें अभाव रहता है । 


“'्रुत्युत्लाहसमन्वितः कम करते हुए विध्न-बाघाएं 
था जायें, उस कमका परिणाम ठीक न निकले, छोगोमें निन्‍्दा हो 
जाय तो भी विव्न-बाधा आदि न आनेपर जेसा पेय रहता है, 
वैसा ही थैये नित्य-निरन्‍्तर वना रहे--हसका नाम «्रुतिः है. और 
सफल्ता-ही-सफलता मिलती चढी जाय, उन्नति ही होती चली 
जाय, लोगोमें मान्तन, आदर, महिमा आदि बढ़ते चछे जायँ---ऐसी 
स्थितिमें- मनुष्यके-मनमें जैसी उम्मेदवारी, सफव्तावी -उत्कण्ठा रद्वती है, 


न 
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वैसी ही उम्मेदवारी इससे विपरीत अर्थात्‌ असफलता, अबनति, 
निन्‍दा आदि हो जानेपर भी वनी रहे---इसका नाम “उत्साह? है । 
सात्विक कर्ता इस प्रकारकी ध्ति ओर उत्साहसे युक्त रहता है । 

'खिद्धायसिद्धयोनिर्विकार ?--सिद्धि और असिद्धिमें अपनेमें 
कुछ विकार ही न आये, अपनेपर कुछ भी असर न पड़े अर्थात्‌ कार्य 
ठीक तरहसे साड्रोपाड़ पृण हो जाय अथवा पूरा उद्योग करते हुए 
अपनी शक्ति, समझ, समय; सामथ्य आदिको पूरा छगाते हुए भी 
कार्य पूरा न हो; फल ग्राप्त हो अथवा न हो तो भी अपने अन्तः- 
करणमे प्रसन्नता और खिन्नता, हप ओर शोकका न होना ही सछिद्निं- 
अस्िद्धिमें नि्विकार रहना है । ह 

“कर्ता सात्तिक उच्यतेः--ऐसा आसक्ति तथा अहकारसे 
रहित, वैय तथा उत्साहसे युक्त और सिद्धि-असिद्धिमे निर्विकार कर्ता 
'ससात््तिकः कहा जाता है । 

इस झ्लोकमें छः थाते बतायी गयी है----सज्ढ, अहवंवदनशीलता, 
धति, उत्साह, सिद्धि और असिद्धि । इनमेंसे पहली दो वातोसे रहित, 
चीचकी दो वातोंसे युक्त और अन्तकी दो बातोंमें निर्विकार रहनेके 
लिये बताया गया है । 

सम्क्ध--- 
अंब रायस कर्तोके लक्षण वताते हैं । 


रा 


इलोक--- 
रागी फर्मफलपेखुलुष्धो हिखात्मकोडशुचिः । 
दर्षशोकान्वितः कतों राज़सः परिफीर्तितः ॥ २७ | 
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व्याख्या-- 

'रागी?--रागका खरूप स्जोग्रण होनेके कारण भगवानूने 
राजस कर्ताके लक्षणोंमे सबसे पहले धागी? पद दिया है । रागका; 
अथ है---कर्मोमे, कर्मोके फल्ोमें तथा चस्तु, व्यक्ति, पदार्थ आदिमे; 
मतका खिंचाव होना, मनकी प्रियता होना | इन चीजोंका जिसप्रर' 
रंग्‌ चढ़ जाता है, चही 'रागीः होता है । 

“कर्मफलप्रेप्छु:--राजस पुरुष कोई भी काम' करेगा तो वह 
किसी फलकी चाहनाकों लेकर दी करेगा, जेसे---में ऐसा-ऐसाः 
अनुष्टान कर रहा हूँ, दान दे रहा हूँ, उससे यहाँ धन, मान, वड़ाई 
आदि मिलेंगे और परलोकमे खर्यादिके भोग, सुख आदि मिलेंगे; मैन 
'ऐेसी-पसी दवाइयोंका सेबन कर रहा हूँ तो उनसे मेरा शरीर नीरोग: 
रहेगा, आदि । 

“लुब्ध+--राजस पुरुपको जितना जो कुछ मिलता है, उसमें; 
वह सन्‍्तोष नहीं करता, प्रत्युत 'जिमि श्रतिकाम छोमभ अधिकाई! 
की तरह “ओर मिलता रहे, ओर मिल्ता रहे? अर्थात आदर, सब्कार, 
महिमा आदि अविक-से-अधिक होते रहे; धन, पुत्र, पर्िचार आदि- 
अधिक-से-अधिक बढ़ते रहें---इस प्रकारकी छाग छगी, रहती- हैं. 
छोभम लगा रहता है । 

“हिंसाव्मकश--वह हिंसाके खभाववाला होता है । अपने 
खाथके लिये बह दूसरोके नुकसानकी, दुःखकी परवाह नहीं करता 
वह ज्यों-ज्यो अधिक भोग-सामग्री इकट्टी कल्के भोग भोगताः है, त्यों- 
ही-यो दूसरे अमावग्रम्त छोगोंके हृदयमे जलन पैड: दोत्ी है । 
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इस चास्ते दूसरोके दु खकी परवाह ने करना तथा भोग भीगनां 
हिंसा ही है । 

अज्ञुचि४-रागी पुरुष भोग-बुद्धिसे जिन वस्तुओं, पदार्थों ह 
आदिका संग्रह करता है; वें सव चीजे अपवित्र हो जाती है । वह 
जहाँ रहता है, वहॉँका वायुमण्डल अपवित्र हो जाता हैं | वह जिन 
कपडोंकी पहनता है, उन काड़ोमे भी अपवित्रता आ जाती हैं. । 
यही कारण हैं कि आसक्ति-ममताबरालि पुरुषके मरनेपर उसके कपड़े 
आदिको कोई रखता नहीं चाहता | जिस स्थानपर उसके शवकी 
जलाया जाता है, वहां कोई मजन-ध्यान कएता चूहि तो उसका मन्त 
वहीं लगींगा । वहाँ भूल को? सो जाग्रगा तो उसको प्राम्र' खंराब- 
खराब खप्न आयेंगे । तात्पर्य यह हैं।कि उत्पत्तिवविनाशशील पदार्थेक्री 
तरफ आकृष्ट होते ही आसक्ति-ममतारूप मब्निता आने छागती है- 
जिससे मनुष्यका शरीर और शरीरकी हड्डियॉतक अधिक अपवित्र 
हो जाती है । ॥ 4 

“हर्पश्ोकान्बित”--उसके सामने दिनमें कितनी वार सफलता- 
ब्रिफलता, अनुकूछ-प्रतिकूल परिस्थिति, घटठनां आदि आते रहते है, 
उनको लेकर वह हफ-शौक, राग-देप, सुख-दु-ख आदिम दी 
उलझा रहता है ६ 

'कर्ती- राजसः परिकीर्तितए--उययुक्त लक्षणोवाला. कर्ता 
शजस? कट्ठा गया है ॥ हे 


तप 
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है सम्बन्ध--- 
अब तामस कर्ताके लक्षण बताते हैं । 


अयुक्तः प्राकृतः बाय जा सहित पके ! 
विपादी दीधसुत्री वे कती नामस उच्यते ॥ २८ ॥ 

व्याख्या-- ४ 
' अअयुक्त?--तमोगुण मज॒ष्यकों मूढ़ वना देता हैे#। इस 
कारण किस समयमें कौन-सा काम कैसा करना चाहिये ? किस तरह 
करनेसे हमे व्यम हे और किस तरह करनेसे हमे हानि है ?---इस 
विपयमे तांमस पुरुष सावधान नहीं रहता अर्थात्‌ वह कतव्य और 
अकर्तव्यके विषयमे सोचता ही नहीं । इस वास्ते वह “अयुक्तः अर्थात्‌ 

असावधान कहलाता है । 
प्राकृत४+--जिसने शात्ष, सत्सक, अच्छी शिक्षा, उपदेश 
आदिसे न तो अपने जीवनको ठीक बनाया है ओर न अपने जीवनपर 
कुछ विचार ही किया है, मॉ-बपसे जेसा पैदा हआ है, वेसा-का-जैसा 
ही कोरा रहा है, ऐसा मनुष्य पप्राकृतः अर्थात्‌ अशिक्षित कहलाता है। 
धस्तब्घः-ममोगुणकी ग्रधानताके कारण उसके मन, वाणी 
और शरीरमे अकड़ रहती है । इस वास्ते वह अपने बण-आश्रमर्मे 
वड़े-बूढ़े, माता, पिता, गुर, आचार आदिके सामने कभी झ्ुकता 
नहीं | वह मन, वाणी और शरीरसे कभी सरब्ता और नम्रताका 
व्यवहार नहीं करता, ग्रत्युत कठोर व्यवहार करता है। ऐसा पुरुष 
स्तव्धः अर्थात्‌ एंट-अकड़्वाला कहलाता है । 

# तमस्त्वज्ञानज॑ विद्धि. मोहन. सर्रदेहिनाम । 

( गीता १४ । ८ ) 
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“शठ»--तामस पुरुष अपनी एक, जिद होनेके कारण दूसरोंकी 
दी हुईं अच्छी शिक्षाको, अच्छे विचारोकों नहीं मानता | उसको तो 
मूढ़ताके कारण अपने ही विचार अच्छे छगते है । इस वास्ते वह 
“ठ? अर्थात्‌ जिद्दी कहल्लाता है+# । 


अनेप्कृतिक/--जिनसे कुछ उपकार पाया है, उनका 
प्रत्युपकार करनेका जिसका खभाव होता है, वह 'नेष्कृतिक' कहव्यता 
है | परंतु जो दूसरोसे उपकार पा करके भी उनका उपकार नहीं 
करता, प्रत्युत उनका अपकार करता है, वह “अनेप्कृतिकः कहलाता है | 


“अछंख?--अपने वण-आश्रमके अनुसार आवश्यक कतेव्य- 
कम प्राप्त हो जानेपर भी तामस पुरुषकों मूढ़ताके कारण वह कम 
करना अच्छा नहीं लगता, ग्रत्युत सांसारिक निरथक वातोको पडे-यड़े 
सोचते रहना अथवा नींदमे पडे रहना अच्छा छगता है | इस वास्ते 
उसे आअल्स:? अथांत्‌ आल्सी कहा गया है । 


“विचादी'--यबपि तामस पुरुपमें यह विचार होता ही नहीं 
कि क्‍या कनद्य होता हैं ओर क्या अकतव्य होता है; तथा निद्रा, 
आहस्य, प्रमाद आदिम मेरी शक्तिका, मेरे जीवनके अमूल्य समयका 
कितना दुरुपयोग हो रहा है, तथापिं अच्छे मागसे और ,कतंव्यसे 
च्युत होनेसे उसके भीतर खाभाविक ही विपाद ( दुःख, अश्ञान्ति ) 
होता रहता है | इस वास्ते उसे “विपादी? कहा गया है | 


ऑल ओ-“ वशीयीनी फिट ल-ककन्नियणााककनकनन ध्य 


कक मवेल गम जम 7 मलिक पद की 
_.. # मूर्वस्य पश्च चिह्नि गर्वबी दुवंचनी तथा। 
हटी चाप्रिग्रवादी चू परोक्ताः नेव मनन्‍्यते || 
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गीता कम तीन तरहके बताये है---सातलिक, राजस और 
तामस ( १८ | २३-२५- | कम करनेवालेका भाव साखिक 
होगा तो वे कम भ्सात्तिकः हो जायेंगे, भाव राजस होगा तो वे 
कम 'राजसः हो जायेंगे और भाव तामस होगा तो वे कम 
तामस? हो जायेंगे | इस वास्ते भगवानने केबछ क्रियाकों रजोंगुणी 
नहीं माना है | 
सम्बन्ध-- 
सभी कर्म विचारपृवक किये जाते है | उन कर्मोके विचारमें 
बुद्धि और घृति--इन कर्म-संग्राहक करणोंकी ग्रधानता होनेसे 
अब आगे उनके भेद बताते हैँ | 
इल्मेक--- 
बुद्धेमंद॑ प्रतेइयेच. गुणतस्त्रिविधं. श्टणु । 
प्रोच्यमानमदोषेण. प्ृथकन्वेनच. चनजय ॥ २९ ॥ 
व्याख्या---- | 
इसी अध्यायके अठारहवें इ्लोकमे कम-संग्रहके तीन हेतु 
बरताय॑ गय हं---करण, कर्म और कता । इनमेसे कम करनेके 
जो इन्द्रियाँ आठि करण हैं, उनके सात्विक, राजस और तामस--- 
ये तीन भेंद नहीं होते | उन इन्द्रियोंमे बुद्धिकी' ही प्रधानता रहती 
है और समी इन्द्रियों बुद्धिक अनुसार ही काम करती हैं। इस, 
_ बास्ते यहाँ बुद्धिके भेदसे करणोके भेद वता रहे ह। ह 
बुद्धिके निश्चय्रों, विचारकों इढ़तासे ठीक तरहसे रखनेवाली 
और अपने छत्यसे विचलित न होने देनेकी धारण-शक्तिका नामठ 
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शो 


घृति है | घारण-शक्ति अर्थात्‌ घ्ृतिक बिना बुद्धि अपने निश्चयपर 
टदुढ़ नहीं रह सकती । इस तास्ते बुद्रिके साथ-ही-साथ शृतिके भी 
तीन भेठ बताने आवश्यक हो गये |+ 

मनुष्य जो कुछ भी करता है, वुद्रिपतरक ही करता है. अर्थात्‌ 
ठीक सोच-समअकर ही किसी कायमे ग्रवृत्त होता है | उस कार्यमें 
प्रबत्त होनेपर भी उसको वैयकी वडी भारी आत्रश्यकता होती हैं । 
उसकी वुद्धिमे विचार-शक्ति तेज है और उसे घारण करनेवाली शक्ति- 
प्रति श्रष्टठ है, तो उसकी बुद्धि अपने निश्चित किये हुए लक्ष्यसे 
विचल्ति नहीं होती | जब वुद्धि अपने लक्ष्पपर्‌ दंड रहती हे तो 
मनुष्यका काय सिद्ध हो जाता है । ढ 

अभी साथकोके लिये कम-प्रेर्क्क और कम-संग्रहका जो प्रकरण 
चछा है, उसमे ज्ञान, कम और कर्ताकी ही खास आवश्यकता है | 
ऐसे ही सावथक अपनी साधनामे इढ़तापृषक छगा रहे, इसके लिये 
बुद्धि और धृतिके भेढकों जाननेकी विशेष आवश्यकता है; क्योकि 
उनके भेदकों ठीक जानकर ही वह संसारसे ऊँचा उठ सकता 
है | किस प्रकारकी बुद्धि और ध्रृतिकों वारण करके साधक संध्षारसे 
ऊँचा उठ सकता है और किस प्रकारकी वुद्धि और वृनिक्रे खनेते 
परमात्मप्राप्तिके अन्य जितने भी सावन हैं, उन सबसे भी बुद्धि अ र 
वृतिकी वडी भारी आवश्यकता है | इस वास्ते गीताम बुद्धि और वृति-- 
दोनोंकों साथ-साथ कहा ह, जेंसे--“जने-अने दपरमेंद्‌ बुद्धया ब्रृतिगरदीतया? 
(६२५० » ओर ध्वुद्बया विश्वुद्यया युक्तो वृत्यात्मान नियम्य, 
च? ( २८।५१ )। 


को 
लिन कक स्ता० 4 पर 
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दीवैखत्री/-अमुक्त काम क्रिस त्तरीकेसे बढ़िया और जल्दी 
ड्रो सकता है--'इस वातको वह सोचता ही नहीं । इस वाहते वह 
किसी काममे अविविकपूवेक लग भी जाता है तो थोड़े समयमें होने- 
वाले कोममें भी वहत ज्यादा समय छगा देता है और उससे काम 
भी सुचारुरूपसे नहीं होता । ऐसा मनुप्य <दीघेसूत्री? कहलाता है। 
कर्ता तामस उच्यत'--उपयुक्त आठ लक्षणीवाछा कर्ता 
धतामस? कहलाता है । 
विशेष वबात-- 
छब्वीसतर, सत्ताईसबे और अट्टठाईसबे स्छोकमें जितनी बातें 
आयी हैं, वें सब कर्ताको लेकर द्वी कही गयी है | इस वास्ते 
कर्ताके जैसे छक्षण होते है, उन्हींके अनुसार कम होते है | कर्ता 
जिन गुणोंकों खीकार करता है, उन गुर्णेके अनुसार ही कर्मोंका 
रूप होता है | कर्ता जिस सावनको करता है, वह साधन कर्ताका 
रूप हो जाता है | कर्तांके आगे जों करण होते हैं, थे भी कर्ताके 
अनुरूप होते है । तात्पय यह है कि जैसा कर्ता होता है, वेंसे ही 
कप्त, करपा आदि हींते हैं । कर्ता सात्िक, राजस अथवा तामल 
होगा ती कर्म आदि मी सात्तनिक, राजस अथवा तामस्त होंगे। 
साच्विक कर्ता कम, चुद्धि आदिको सात््विक बनाकर साह्विक 
मुखका अनुमव करते हुए असड्गतापूवक परमात्मतत्वसे अभिन्न हों 
जाता हैं--ढुःखान्ते च निगच्छति/( १८ | ३६ ) | कारण 
कि सात्तिक कर्ताका ध्येय परमात्मा होता है | इस वास्ते बह 
क॒तृत्व-मोक्तत्वसे रहित होकर चिन्मय तत्वंसे अभिन्न हो जाता है; 
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क्योंकि वह तात्विक सरूपसे अभिन्न ही था। परतु राजस-+तामस 
कर्ता राजस-नामस कम, बुद्धि आदिके लाथ तन्मय होकर राजस- 
नामस सुखमें लिप्त होता हैं । इस वास्ते वह परमात्म तत्त्वसे 
अमिनन नहीं हो सकता । कारण कि राजस-तामस कर्ताका 
उद्देश्य परमात्मा नहीं होता और उसमे जड़ताक़ा वन्धन भी, 
अधिक होता हैं । 


अब यहाँ शड्जा हो सकती है कि कर्ताका साचलिक होना तो 
दीक है, पर कम भी साच्िक केसे होते हैं ? समाघान यह है कि 
जिस कमके साथ कर्ताका राग नहीं है, कठृत्वाभिमान नहीं है, 
लेप ( फलेच्छा ) नहीं है, वह कम साच्िक हो जाता है । 
ऐसे सात्विक कमंसे अपना और दुनियाका बडा भला होता है । 
उस सात्विक कर्का जिन-जिन वस्तु, व्यक्ति, पदाथ, वायुमण्डल 
आदिके साथ सम्बन्ध होता है, उन सबमें निमछता आ जाती है; 
क्योंकि निर्मेच्ता सत्वगुणका खभाव है---'तञ सर्तं निर्मेलत्वातः 
(गीता १४७ | ६) ।) 

दूसरी बात पृतनल्लि महएहाज़ने रज्ोगुणकी क्रियात्मक दी 
माना है--भअक्राशक्रियास्थितिशीलं भूतेन्द्रियत्मक्क भोगापवर्गो्थ 
इद्यम्‌ 7 ( योगदरशन २ | १८ )॥ परंतु गीता रजोगुणको क्रियात्मक 
मानते हुए भी मुख्यरूपसे रागात्मक ही मानती है--“रज़ो रागात्मक॑ 
विद्धि? ( १४ | ७ ) 4 वास्तवमे देखा जाय तो 'राग? ही बॉथने- 
बाला है, (क्रिया? नहीं | 
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गीतामें कम तीन तरहके बताये हैं---साचिक, राजस और 
तामस ( १८ | २३--२५) । कम करनेवालेका भाव साचिक 
होगा तो वे कम 'साचिकः हो जायेंग, भाव राजस होगा तो वे 
कम शाजसः हो जायेंगे और भाव तामस होगा तो वे कम 
'तामस” हो जायेंगे | इस वास्ते भगवानने केवछ क्रियाकों रजोंगुणी 
नहीं माना है | 
सम्बन्ध 
सभी कर्म विचारपृर्वक किये जाते है । उन क्मोंके किचारमें 
बुद्धि और घृति---इन कर्म-सम्राहक करणोकी ग्रधानता होनेसे 
अब आगे उनके भेद बताते हैं | 
इल्मेक--- 
चुद्धन॑द॑ घतेब्चेंच. गुणततस्रिव्धिं श्टणु | 
प्रोच्यमानमशेषेण पृथकन्वेन घनज्ञय ॥ २९ ॥ 
व्याख्या--- 
इसी अध्यायके अठारहवें इलोकमे कम-संग्रहफे तोन हेतु 
बताये गये है---करण, कम ओर कतो । इनमेसे कम करनेके: 
जो इन्द्रियाँ आदि करण हैं, उनके सात्विक, राजस और तामस--- 
ये तीन भेंद नहीं होते | उन इच्धियोमे चुद्धिकी' ही प्रधानता रहती 
है और समी इन्द्रियाँ बुद्धिक अनुसार ही काम करती हैं।। इस 
बास्ते यहाँ बुद्विके भेदसे करणोके भेढ बता रहे है । 


वुद्धिके निश्चयकों, विचारकों इढ़तासे ठीक तरहसे रखनेवार्ली 
ओर अपने छ्क्ष्ससे विचलित न होने देनेवाढी धारण-शक्तिक्रा ना 
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घृति है । वारण-शक्ति अर्थात्‌ श्रतिक बिना बुद्धि अपने निश्चयपर 
दुढ नहीं रह सकती । इस बास्ते बुद्धिके साथ-ढी-साथ छ्तिके भी 
तीन भेद बताने आवश्यक हो गये |+ | 

मनुष्य जो कुछ भी करता है, वुद्रिपवक ही करता है. अर्थात्‌ 
ठीक सोच-समझकर ही किसी कायमे ग्रवृत्त होता है । उस का्यमें 
प्रवृत्त होनेपर भी उसको बैण्की वड़ी भारी आवश्यकता होती हैं । 
उसकी वुद्धिमे विचार-शक्ति तेज ह. ओर उसे घारण करनेवाली शक्ति- 
घृति श्रष्ट है, तो उसकी वचुद्धि अपने निश्चित किये हुए लक्ष्यसे 
विचलित नहीं होती । जत्र बुद्धि अपने छक्ष्यपर इढ रहती है तो 
मनुष्यका काय सिद्र हो जाता है । 

अभी साथकोके लिये कम-प्रेरक्त और कम-संग्रहका जो प्रकरण 
है, उसमें ज्ञान, कम और कर्ताकी ही खास आवश्यकता है | 
ही साथक अपनी साथनामे दहतापृवक लगा रहे, इसके लिये 
ओर धृतिके भेंढकों जाननेकी विश्ेप आवश्यकता है; क्योंकि 
उनके भंठकों ठीक जानकर ही वह ससारसे ऊँचा उठ सकता 
। किस प्रकारकी बुद्धि ओर घ्ृतिकों वारण करके साधथक ससारसे 
ऊँचा उठ सकता है और किस प्रकारकी बुद्धि और धनिके खनेते 
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४ साख्ययोगम तो बुद्धि और वृत्तेिैकी खास आवश्यकता ह ही; 
परमात्मप्राप्तेकि अन्य जितन भी सावन हैं, उन सब भी बुद्धि अ र 
वृतिकी बड़ी भारी आवश्यकता है | इस वास्ते गोताम बुद्धि और वृति-- 
दोनोंकी साथ-साथ कहा है, जेसे--«#ने जने दपरमेद चुद्दथा व्ृतियद्वीतया? 
(६।२० »$ ओर वुद्या बिश्यद्यया युक्तो वृत्यात्मान नियम्य, 
चः ( १८ | ५? )| 


गी० साू५ २०--- 
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उसे ऊँचा उठनेमे वाबा छग सकती दै--यह जानना साथकके 
लिये वद्त जरूरी है | इस वास्त मगवानून उन दोनोके भेद बताये 
हैं | भेद बतानेम सगवानका भाव यह ह कि साच्चिकी बुद्धि और 
चृतिसे ही साधक ऊँचा उठ सकता है, राजसी-तामसी वुद्धि 
और श्वृतिस नहीं । 


श्पिः 


धुद्धेभद ध्वतइचव गुणतस्मरिविर्य श्टणु--भगवान्‌ कहते 
कि बुद्धि मी ण्क है और श्रृति भी एक हे; परन्तु गुणोकी प्रधानतासे 
उस चृद्धि ओर ्रतिके भी सात््विक, राजस ओर तामस---ये तीन- 
तीन भेद हो जाते है | उनका में टीक-ठीक विवेचन करूँगा और 
थोडेमे वद्त विशेष बात कहूँगा, उनको तुम मन छगाकर, व्यान 
देकर ठीक तरहसे सुनो । 


है 4. 


श्रुति थ्रोत्रादि करणोम नहीं आयी है | इस वास्ते भगवान्‌ 
'चेंच? पदुका प्रयोग -करके कद्द रहे है जैसे बुद्धिकि तीन भेद 
“बताऊँगा, ऐसे ही ब्रृतिके भी तीन मंद बताऊँगा। साधारण इटिसे 
देखनेपर तो ब्रति भी बुद्धिका ही एक गुण दीग्वती है । बुद्धिका एक 
गुण होते रए भी ध्ृति बुद्धिसि अछग ओर विलक्षण है; क्योकि बृति 
खयमें अर्थात कर्तामें रहती है । उम्र बवतिके कारण ही मनुष्य 
बुद्धिका ठीक-टीक उपयोग कर सकता है । वृति जितनी श्रेष्ठ अर्थात्‌ 
सात्विकी होंगी, सावककी ( सावनमे ) बुद्धि उतनी ही स्थिर रहेगी | 
साधनमें बुद्धिकी म्थिरताकी जितनी आवश्यकता है, उतनी आवश्यकता 
मनकी-स्थिर्ताकी नहीं हे | हाँ, एक अंगमे अणिमा आदि सिद्धियोकी 
प्राप्तिम मनकी स्थिस्ताकी आवश्यकता है; परन्तु पारमार्थिक उन्ननिमें 
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! 
तो बुद्धिके अपने उद्दश्यपर स्थिर रहनेकी ही ज्यादा आवश्यकता 
है # साथककी बुद्धि भी सात््विकी हो ओर बृति भी साचिकी 
हो, तभी साधक अपने साथनमें छढतासे लगा रहेगा | इस वास्ते 
इन दोनोके मेंद जाननेक्री आवश्यकता है | 

प्रोच्यमानमशेपेणः--भगवान्‌ कहते हैं कि बुद्धि और श्तिके 
विषपयम. जाननेकी जों-जो आवश्यक वाते है सबको पूरा-प्ररा 
कहँगा, जिसके वाद फिर जानना वाकी नहीं रहेगा । 


/ /3 हु ॥/ 


“प्रथक्त्वत्त --उनके भेद अछग-अछग ठीक तरहसे कहूँगा 
अर्थात वृद्धि और वृतिके व्रिषयोभे थी क्या-क्या भेंद होत हें, 
उनको भी कहंगा | 


“थनक्षय/--जव पाण्डवोने थन्न किया था तो अज्जुन राजाओको 
जीतकर बहुत वन लाये थे। इसीसे उनका नाम “बनझ्जयः पड़ा 
था | अब भगवान्‌ अजुनसे कहते है कि अपनी साथनामे साच्विकी 
चुद्धि और बतिकों ग्रहण करके गुगातीत्न तत्त्वकी प्राप्ति करना ही 
वास्तविक वन है; इस वास्ते तुम इस वास्तविक वनकों धारण करो, 
इसीमें तुम्हार धवनज्नय? नामकी साथकता है । 
बुद्विके द्वारा तो अपना च्येय (ल्छ्य ) ठीक-टीक समझर्मे 

र धांतिक द्वारा कता स्वय उस लक्ष्यपपर दइृट रहता है | अपने 
ट्व्यपर दृठ सटनस सावक पहल कसे हो भावा आर आचरणावाला अथात्‌ 
पापा-से-पापा आर ठगाचारी-से-ठराचोारी क्यानरस्टा हों; बढ भा धमुझे तो 

अब पस्सात्मप्राप्त ह करना हेः-ड डद्रन्यपर 
सब पाप नष्ठ हो जाते है (गीता १ | ३०) | 


आता दे 


टढ़ रहता दे तो उसके 


ः 
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सम्बन्ध-- 
अब झालिकी वड़िके लक्षण ववाते है । 
इलोक--- है 
प्रबत्ति च्वा निब्रत्ति च कार्योकाय भयाभय। : 
बनन्‍्ध साक्ष च या वेत्ति चुद्धिः सा पाथ सात््विकी ॥ ३० ॥ 
व्याख्या--- हि 
प्रब्त्ति च निब्॒त्ति च'--साथकमात्रकी प्रवृत्ति ओर निवृत्ति- 
ये दो अवस्थाए होती है । कमी वह संसारका काम-वन्चा करता 
है, तो यह पग्रव्ृत्ति-अवस्था है ओर कर्मी संसारका काम-वन्चा छोडक 
एकान्तमें मजन-व्यान करता है. तो यद् निवृत्ति-अवस्था हैं। परतु 
इन दोनोंम सासारिक कामना-सहित प्रवृत्ति और वासना-सहित 
निवृत्तिज---ये ठोनो ही अबस्वाएँ ध्यवृत्ति* है अर्थात्‌ संसारमे लगाने- 
वाढी है, तथा सासारिक कामना-रहित प्रबृत्ति ओर वासना-रहित 
निवृत्ति--ये दोनो ही अवस्थाएण पनिवृत्ति' है अर्थात्‌ परमात्माकी 
तरफ ले जनिवा्ली है | इस वास्ते साधक इनको ठीक-ठीक जानका 
कामना-वासना-रहित प्रवृत्ति और निवत्तिको ही ग्रहण करे । 
वास्तवम गहरी इषछ्ठिलि देखा जाय तो कामना-बासनारहित 
प्रवृत्ति ओर निबृत्ति भी यूदि अपने सुख, आराम आहदिके लिये की 
जायें तो वे दोनो ही ्यवृत्तिः है. क्योकि वे दोनों ही बॉबनेबाली 





+ यत्नत्तिको छाडकर कोई एकान्तमे भजन-व्यान करता है तो वहाँ 
उसके सामने द्रव्य, पदढाथ तो नहीं है; पर लत्रेग मेगेकों जानी। च्यानी: 
साधक समझगे, तो सेरा आदर-मत्मार होगा! इस प्रकार भीनर एक सूक्ष्म 
इच्छा रतती हे, जिसे ध्यासना' कडते ४ | 
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हैं अर्थात्‌ उनसे अपना व्यक्तित्व नहीं कटठता । परंतु यदि कामऩा- 
वासनारहित प्रवृत्ति आर निवृत्ति--दोनो केबल दूसरोंके सुख, 


आराम ओर ढितके लिये ही की जायें, तो वे दोनो ही “निवृत्तिः 


है; क्योकि उन दोनोंसे ही अपना व्यक्तित्व नहीं रहता | वह 
व्यक्तित्व कत्र नहीं रहता 2 जब प्रवृत्ति और निवृत्ति जिसके ग्रकाशसे 
प्रकाशित होती है तथा जो प्रवृत्ति ओर निव्ृत्तिसे रहित है, उस 
प्रकाशक अर्थात्‌ तत्तकी प्राणिके उद्देश्यसे ही प्रवृत्ति और निशृत्ति की 
जाय । प्रवृत्ति तो की जाय ग्राणिमात्रकी सेत्रके लिये और निवृत्ति 
की जाय परम विश्राम अर्थात्‌ स्वरूपस्थितिके लिये। 


पकार्योकायः--शास्र, बण, आश्रमकी मर्याठाके अनुसार 
जो काम किया जाता हैं, वह “कीये? है और शास्र आदिकी 
मर्यादासे विरुद्र जो काम किया जाता है, वह “अकाये? है । 

जिसको हम कर सकते है, जिसको जरूर करना चाहिये और 
जिसको करनेसे जीवका जरूर कल्याण होता हैं, वह पका! अथीत्‌ 
कतव्य कहलाता है, ओर जिसको हमें नही करना चाहिये तथा जिससे 
जीवका वन्चन होता हैं, वह “अकाय? अर्थात्‌ अकतव्य कहलाता 
है । जिसको हम नहीं कर सकते, वह अकतव्य नहीं कहलाता; 
वड तो अपनी असामथ्य है । 

भयाभये+--मय और अभयके कारणको देखना चाहिये | 
जिस कममे अभी और परिणाममें अपना और दुनियाका अनिष्ट 
होनेकी सम्भावना है, वह कम “भय अर्थात्‌ भयढायक है, और 
जिस कमसे अमी और प्रिणाममे अपना -और दनियाका हित 


है 
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होनेकी सम्मावना है, वह कम “अभयः अर्थात सवक्तों अभय 
करनेवात्य है | 

मनुष्य जब करनेव्ययक कायमे च्युत होकर अकायमे प्रवृत्त 
होता है, तो उसके मनमे अपनी मान-बड़ाईकी हानि और निन्‍्दा- 
अपमान होनेंकी आशड्रास मय पेढा होता है | परतु जो अपनी 
मर्याठासे कमी विचल्ति नहीं होता, अपने मनसे किसीका भी 
अनिष्ट नहीं चाहता ओर केवल परमात्मामे ही छगा रहता है, 
तो उसके मनमे सदा अमय वना रहता है । बह अभय ही मनुप्यक्रो 
सवा अमयपढ---पर्माग्माको प्राप्त करा देता है 

ध्वन्धं साक्ष च या चन्तिः--जों वाहस्से तो यज्ञ, दान तीश, 
व्रत आदि उत्तम-से-उत्तम काय करता है; परतु शीतरस असत्‌+ 
जड, नाशवान पदाथोको और स्वग आदि छोकोकों चाहता है, 
उसके ढिये वे सभी कम 'चन्ध अर्थात्‌ वन्वनकारक ही है| केवछ 
परमात्मासे - ही. सम्बन्ध रखना, परमात्मांक सिवाय कर्मी किसी 
अवस्थामे अस्त, संसारके माथ छठामात्र मी सम्बन्ध न रखना “मोक्षः 
अथात मोक्षदायक है । 

अपनेकों जो वस्तु नहीं मिली हैं. उनकी कामना होंनेसे 
मनुष्य उनके अभावका अनुभव करता है। वह अपनेको उन 
वस्तुओके परतन्त्र मानता है ओर वस्तुओके भिछनेपर अपनेको 
स्वतन्त्र मानता है | वह समझता तो यह है कि मेरें पास वस्तुएँ 
होनेस मे स्वतन्त्र हो गया हूँ, पर हो जाता है उन वस्तुओके परतन्त्र | 
वस्तुआक अभाव ओर वस्तुओके नाव--इन दोनोकी परतन्त्रतार्म 
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इतना ही फक पड़ता है कि वस्तुओक॑ अमावमे परतन्त्रता ठीखती है, 
खटकती है और बस्तुओके होनेपर वस्तुओकी परतन्त्रता परतन्त्रताके 
रूपमे ठीखती ही नहीं; क्योकि उस समय मनुष्य अन्धा हो जाता 
है | परंतु है दोनो ही परतन्त्रता, और परतन्त्रता ही बन्धन है। 
अमावक्री परतन्त्रता प्रकट विष है ओर भावकी परतन्त्रता छिपा हुआ 
मीठा विष है. पर है दोनों ही विष । विष तो मारनेवाल ही 
होता है । 


निष्कर्ष यह निकला कि संसारिक वस्तुओर्की कामनासे ही 
बन्धन होता है और परमात्माके मिवाय किसी वस्तु, व्यक्ति, घटना; 
परिस्थिति, देश, काल आदिकी कामना न होनेसे मुक्ति होती है ।# 
यदि मनमें कामना है तो वस्तु पासमे हो तो वन्चन और पासमे न 
हो तो वन्धन ! यदि मनमे कामना नहीं है तो वस्तु पासमे हो तो 
मुक्ति और पातसमे न हो तो मुक्ति ! 


धुद्धिः सा पाथे सात््विकोः-इस प्रकार जो प्रव्ृत्ति-निदृत्ति, 
पी डे. हल 4... हर 
कार्य-अकाय, भय-अभय और व्च-मोक्षके वास्तविक तत्वक्रो जानती 
है, वह बुद्धि सात्विकी है । 


> एक “कामना? होती € और एक आवश्यकता होती है । ससारकी 
कामना होती ह और परमात्माकी आवश्यकता | कामनाकी कभी पूर्ति होती 
ही नहीं; उसकी तो निद्गत्ति होतों हे; पर आवश्यकताकी पूर्ति ही होती है। 
परमात्माकी आवश्यकता भी ससासकी कामना होनेसे ही पेंदा होती 


है । कामनाका अत्यन्त अभाव होनेपर आवश्यकता रहती ही नहीं अर्थात्‌ 
पस्मात्माकी प्राप्ति हो जाती हे । 


॥ 
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इनके वास्तविक तत्वकों जानना क्‍या हे ? प्रवृत्ति-निवृत्ति, 
कराय-अकाय, मय-अमब आर वन्य-मोक्ष--डनकों गहरी रीतिसे 
' समझकर, जिसके साथ वास्तवम हमारा सम्बन्ध नहीं है, उस संसारके 
साथ सम्ब्ध न मानना और जिसके साथ हमारा खत. सिद्ध सम्बन्ध 
है, ऐसे ( प्रबवृत्ति-निवृत्ति आदिके आश्रय तथा प्रकाशक ) परमात्माको 
तत््वमे ठीक-टीक जानना--अयही सात्विक वुब्विके द्वारा वास्तविक 
तत्वकी टीक-ठीक जानना हैं | 
+ खम्बन्ध--- 
अब राजसी वृुद्धिके लक्षण वताते है | 
ब्लोक---- 
यया धर्ममधर्म चर काय चाकार्यमेव चल। 
अयथावत्पजानाति बुद्धि सा पाथे राजसी ॥ ३१ ॥ 
' । व्याख्या-- ; 
“या धर्ममधर्म च---शास्रेन जो कुछ भी विधान किया है, 
वह थ्वमः हू अर्थात आम्त्रोने जिसकी आज्ञा दी है और जिससे 


 क पर लय (6 ८ 
परताकरम सदगांत हांता हे, वह बम हें 


आखोने जिसका निषेध 
किया है, वह, “अबमः हे अर्थात गात्राने जिसकी आज्ञा नहीं दी 
हैं और जिससे परछोकमे दुगति होती है, वह अबम है। जैसे, 
अपने माता-पिता, बडे-बुढाकी सेवा करनेम, दृसराक्ों सुग्ब पहुँचानेमें 
दूसराका हित करनेकी चेशम, अपने तन, मन, घन, योग्यता, पद, 
अधिकार, सामथ्य आाठिकों जगा देना “बम? है | एसे ही कुऑ-बावड़ी 
खुदवाना, वमझाल्य-औपबाल्य बनवाना, प्याऊ-सदावत चलाना; 
देश, जम, मोहस्लेके अनाव तथा गरीब बाठकोक्ती और समाजकी 


| औ॒ 
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उन्नतिके छिये अपनी कहलानेवार्ली चीजाको आक्यकतानुसार उनकी 
ही मपझकर निष्कामभावसे उदारताप्रवक ग्बचे करना चर्म है । 
इसके व्रिपतीत अपने खा, खुख, आरामके लिये दूसरोकी धन- 
सम्पत्ति, हक, पढ़, अधिकार छीनना, दूसरोका अयकार, अहित, 
हत्या आठि करना; अपने तन, मन, वन, योग्यता, पढ़, अविकार 
आदिके द्वारा दूसरोको दु.ख ठेना “अबमः? है | 

वास्तवमें धम बंद है, जो जीवफा कल्याण कर दे, और अथर्म 
बह है, जो जीवकों वन्धनमें डाल द | 


कार्य चाकायमेय चः-वगू, आध्रक, देश, काठ, छोक- 
मर्याठा, परिथ्थिति आदिके अनुसार शाख्रोने हमारे छिये जिस कमको 
करनेकी आज़ा दी है, वह कम हमारे लिये “ऋत॑त््यः है |] अवसरपर 
प्राप्त हुए कतव्यका पाछन न करना तथा न करनेछायक कामको 
करना अकतंब्यः है | जेसे, मिक्षा मॉगना, यज्ञ, विवाह आदि कराना 
ओर उनमे दान-दक्षिणा लेना आदि कम ब्राह्मगक्के छिये तो कलेब्य 
है, पर क्षत्रिय, वेश्य और झद्गके छिये अकतवब्य है । इसी प्रकार 
शाल्नोने जिन-जिन वण आर आश्रमोके लिये जो-जो कम बताये है, 
ते सत्र उन-उनके छिये कतव्य है, और जिनके छिये निषेव किया 
है, उनके लिये वे सव अकतवब्य है । 
जहाँ नोकरी करते है, वहाँ इमानदारीसे अपना पूरा समय 
देना, कायको सुचारुरूपसे करना, जिस तरहसे माछिकरक्ा हित हो, 
पसा काम करना---ये सब कमचारियिके लिये पकतंव्य' है । अपने 
साथ, छुख आर आरामम फंसकर कायम पूरा समय न छगाना, 
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कार्यकों तत्परतामें न काना. थोडी-सी वरूम ( रिथ्वित ) मिलनेसे 
मालिकिका बडा नुकसान कर ठना, उस-पोँंच रुपयोके लिये माल्किका 
अहित कर ठेना--यें सत्र कमचारियोके छिये “अकतव्य' है | 

राजकीय जितने अफसर है. उनको ग़ज्यका प्रबन्ध करनेके 
छिये, सबका हित करनेके लिये ही ऊँचे पदपा रखा जाता है | इस 
वास्त ,अपने खार्थ और अभिमानका व्याग करके जिस प्रकार सत्र 
छोगोका द्वित हो मकता है. सवको लुख-आराम. झान्ति मिल सकती 
है--ऐसे कामोकों कश्ना उनके छिये कतव्य' है | अपने तुच्छ 
खाथमे आकर राज्यका नुकमान कर देना, छोगोकों द,.ख देना आदि 
उनके लिये 'अकतब्यः है | हा हु 

तात्विक वुद्धिम कही हुई प्रवृत्ति-निवृत्ति. भय-अभय और वन्च- 
मोक्षकों भी यहाँ एव चः पदोसे ले छना चाहिय । 


अयथावत्यजानातिः--राग होनेसे राजसी वबुद्धिमे स्वार्थ, 
पक्षपात, विपमता आदि दोंप आ जाते है | इन दोपोके रहते हृए 
बुद्धि ध्ं-अवर्म. काय-अकाय, मब-अभय, बन्व-मोक्ष आदिके 
वास्तविक तत््वकों ठीक-ठीक नहीं ज्ञान सकती | इस प्रकार किम्त 
वण-आश्रमके लिये किस परिस्थितिमे कौन-सा धरम कह्दा जाता है 
और कौन-सा अबम कहा जाता है ? वह वर्म क्रिस चण-आश्रमके 
ढिंये कतव्य हो जाता है और किसके लिये अकतंब्य हो जाता है ? 
किससे मय होता है और किससे मनुष्य अभय हो जाता है ? इन 
वातोको जो बुद्धि ठीक-दीक नहीं जान सकती, वह बुद्धि राजसी है- 
वुद्धिः सा पार्थ राजसी 


स्छोक ३१ ] गीताका सार श्र 


जब सासारिकि वस्त, व्यक्ति, बटना, परिस्थिति, क्रिया, पदाथ 
आठिम राग ( आसक्ति ) हों जाता है, तो वह राग दूसरोके प्रति 
द्वेप पैठा करनेवाल्य हो जाता है | फिर मनुष्य जिसमें राग हो जाता 
है, उसके दोपोकों और जिसमे ढ्वेप हो जाता है, उसके गुणोको 
नहीं दख सकता | राग और टेप---इन दोनोसे संसारके साथ 
सम्बन्ध जुडता है | ससारके साथ सम्बन्ध जुडनेपर मनुष्य संसारकों 
नहीं जान सकता। ऐसे ही परमात्मासे अछूग रहनेपर मनुष्य 
परमान्माकों नहीं जान सकता । संसारसे अछग होकर हीं ससारको 
जान सकता है ओर ए्रमान्मासे अभिन्न होकर ही परमात्माकों जान 

वह 


सकता हे | अभिन्‍ता चाहे प्रमसे हां, चाह ज्ञानस हां । 


परमात्मासे अभिन्न होनेमे सात्तिक बुद्धि ही काम करती है 
क्योकि सात्विक वुद्धिम विवेकशक्ति जाग्रत रहती है । परत राजसी 


वुद्धिमे वह विवेकशक्ति रागके कारण घुंघर्ी-सी रहती है। जेंसे 


जलमे मिट्टी घुल जानेसे जलमे खच्छता; निमंठता नहीं रहती, ऐसे 


बिक 


ही वुद्धिमे रजोगुण आ जानेसे बुद्धिमि उतनी खच्छता, निमलता नहीं 
रहती । इसः वास्त वम-अंधम आदिके समझनेमे कंठिनता पडती 
है । राजसी वुद्धि होनेपर मनुष्य जिस-किसी विपयमे ग्रवेश करता 
है, उसको उस विपयकों समझनेमे कठिनता पड़ती है | उस विषयके 
गुण-दोषोको ठीक-टीक समझे बिना वह ग्रहण ओर त्यागकों अपने 
आचरणमे नहीं वर सकता अर्थात्‌ वह ग्राह्म वस्‍्तुका ग्रहण नहीं कर 
सकता और त्याज्य वस्तुका त्याग नहीं कर सकता । 


ना 
श्र 


श्ण०द गीताका स्ताग [ अ० १८ 
सम्बन्ध--- 
अब ताससी वद्षिके लक्षण बताते है | 
बस्टोफ- 
अधर्म _चममिति या मन्यत तमसानुता | 
स्वोधोन्विपरीनांश्य चुद्धि: सा पार्थ तामसी ॥ ३२ ॥ 
व्याख्या-- 
धअथर्म बमेमितिः-ईइ्बारकी निन्‍्दा करना, शाख, बण, आश्रम 
ओर छोकमर्थादाके वियरीत काम करना, माता-पिताके साथ आच्छा 
उर्ताव न करना, सनन्‍्त-महात्मा, गुरुआचाय आदिका अपमान 
करना, झूठ, कपट, बेईमानी, जालसाजी, अभक्ष्य-मोजन, परल्लीगमन 
आदि शाल्ननिषिद्ध पाप-कर्मोक्रो थम मानना--यह सत्र अधमको 
“यम? मानना है । 
अपने शाद्र, बण, आश्रमकी मरयदामें चछना, मांता-पिताकी 
आज्ञाका पालन करना तथा उनकी तन-मन-घनसे सेत्रा करना; 
सनन्‍्त-महात्माओके उपदेशोके अनुसार अपना जीवन बनाना; थार्मिक 
प्रन्‍्याका पठन-पाठन करना; दूमरोकी सेंवा-उपकार करना; थुद्ध-पत्रित्र 
भोजन करना आदि झांख्रत्रिहिंत कर्मोको उचित न मानना--बह 
बमको वअवम? मानना है | 
तामसी वुद्धिवाल पुरुषोके विचार होते हैं कि #शास्रकारोने, 
ब्राह्मणोने अपनेकीं बडा वता ठिया ओर तरह-नरहके नियम बनाकर 
छोगोकी बाँध दिया, जिससे भारत परतन्त्र हो गया; जबतक ये 
शाख्र रहेंगे, ये धार्मिक पुस्तके रहेंगी, तबतक भारतका उत्थान 


न्झोक ३३ ] गीताका सार १्ण्‌७ 


नहीं होगा, भातत परतन्त्रताकी वेडीमे ही जकडा दआ रहेगा? आदि- 
आदि ' इस वबास्ते वे मर्याठाओकों तोडनेमे ही थम मानते है । 


'सवोथान्विपरीतांश्व--आत्माकों खरूप न मानकर शरीरको 
ही खरूप मानना; इश्वस्को न मान करके दृश्य जगतकों ही सच्चा 
मानना; दूसरोक्ों तुब्छ समझकर अपनेको ही सबत्रसे वडा मानना; 
दूसरोको मूग्व समझकर अपनेको ही पढा-लछिखा, विद्वान्‌ समझना; 
जितने सन्‍्त-महात्मा हो गये है, उनकी मान्यताओसे अपनी 
मान्यताको श्रेष्ठ मानना; सच्चे सुखक्री तरफ ब्यान न देकर 
वतमानमे मिलनेवाले संयोगजन्य सुखक्रों ही सच्चा मानना; न 
करनेयोग्य कायकों ही अपना कतेव्य समझना, अपवित्र बस्तुओको 
ही पवित्र मनना---यह सम्प्रण चीजोको उल्टा मानना है । 

धवुद्धिः सा पाथे तामसी!--तम्ेगुणसे आब्रत' जो बुद्धि अथमको 
घम, घमको अधम और अच्छेको बुरा, सुल्ठेक्ो उछट्य मानती है 
वह बुद्धि तामसी है | यह तामसी बुद्धि ही मनुष्यकी अशोगतिमे 
ले जानेताडी है--“अथो गछछन्ति तामसाए (गीता १४।१८)। 
इस वास्ते अप्रना उद्भार चाहनेवाऊेको इसका सबथा त्याग कर 
देना चाहिय॑ | हे 

सम्नन्ध--- 
अब साचिकी घृतिके लक्षण बताते हैं | 

इलेक-- ह 
घुत्या यया चारयते मनपाणेन्द्रियक्रियाः। 
योगेनाव्यिचारिण्या श्रुति: सा पार्थ सात्त्तिकी ॥ ३३ ॥ 


ना 


१५८ गीताका सार [ झ० १८ 


ब्याख्या-- 


ध्यागनाव्यमिचारिण्या यया श्रुत्या'--सासारिक छाम-हानि, 


जय-पराजय, सुख-द ख, आदर-निरगादग, सिद्धि-अनिद्धिम सम गहनेका 
'नाम थोगः ( समता ) हे । 


परमात्माकों चाहनेक्रे साव-साथ इस छोकम सिद्धि, असिद्धि , 
वस्तु, पदाथ, सन्‍्कार, पूजा आदि आर परलछोकमे सुस्ब-मोग चाहने 


हनेका 
नाम व्यमिचार! है, ओर इस तक तथा परव्थकर्क मुख, भोग, 
वस्तु, पदाथ आहिकी किश्विन्मात्र भी इच्छा न रखकर केब्रछ 
परमात्माकों चाहना “अब्यमिचार! हे | यह अश्यभिचार जिसमे होता 


है, बड़ व्रति अव्यभिवारिणी? कइछाती है | 


अपनी मान्यता, सिद्धान्त, छक्ष्य, भाव, क्रिया, बृत्ति, विचार 
आहिकों दृढ, अठल रखनेदी जक्तिका नाम थबूतिः है 


हर 

“धारयत मनः प्राणन्द्रियक्रिया?--यांग अर्थात्‌ समतासे युक्त 
जिस थ्रतिके द्वारा मनुष्य मन, प्राण ओर इस्ड्योकी क्रियाओकों 
बारण करता है । 

मनमे राग-देपकों लकर हंनेत्रांल चिन्तनसे रहित होना, 
वहाँ ठग जाना आर जहाँसे हटाना चाहे, 
बहॉसे हटठ“जाना आदि व्रनिक्क द्वारा 
वारण करनों है । 


मनको जहाँ छगाना चाहि, 


मनकी क्रियाओको 


>> 


प्राणायाम ऋतते द्ुए रेंचकम पूरक न होना, पृरकरमें रेचक न 


होना और बाह्य कुम्मकम पूरक न होना दया आभ्यन्तर कुम्मकर्मे 


डोक ३४ ] गीताका सार श्प्य्ष्‌ 


चक न होना अर्थात्‌ प्राणायामके नियमसे विरुद्ध ख्ास-प्रखासाका 
ते होना ही ब्रनिके छा प्रागाकी क्रियाओकों घारण करना है | 

शब्द, स्पश, रूप. रस और गन्ब--हनस जिपयोकों लेकर 
इन्द्रियोकी क्रियाओक्ला उत्छेवछ न होना, जिस त्रिपयर्मे जसे प्रश्ृनत्त 
होना चाहे, उसमे प्रदत्त होना और जिस विपयसे निवृत्त होना 
चाहे, उससे निब्नत्त होना ही उतिके द्वारा इन्द्रियोकी क्रियाओको 
बारण करना है । 


अति: सा पाथ सात्तिकोः--जिस बृतिसे मन, प्राण और 


इन्द्रियोक्ती क्रियाओपर आग्पित्य हो जाता है. ढे पाथ ' वह ब्ृृति 
साचिकी है ; 


खसम्बन्ध-- 
अब राजसी घृतिक लक्षण बताते हैं | ' 
ब्लोक--- 
यया तु धर्मकामाथोन्ध्र॒त्या धारयत5जुन । 
प्रसड्डेन फल्याका्ली श्वुतिः सा पा राजसी ॥ ३४ ॥ 
व्याख्या--- 
या -तु धर्मकामाथोन्चरत्या धारयतेषआुन--राजस पुरुष 
जिस धारणा-शक्तिसे अपनी कामना-पूिके लिये धमका अनुष्ठान 
करता है, काम अथात्‌ भोग-पदाथाको मोगता है ओर अथ अथांत्‌ 
चनका संग्रह करता है | 
वम, काम और अथकों वारण करना क्या है ? 


- अमावस्था; पूर्णिमा, व्यनिपात आदि अवसरोपर दान देना; 
तीथेमिं अन्नदान करना; पर्वोपर उत्सव ननाना; ती्थ-यात्रा करना; 


२६० गाताका सार [ आअ० २८ 


धार्मिक सस्याआमे चन्दा-चिट्ठाके म्ब्प्म कुछ चढा लग 
वक्तवर कथवा-कीतन, मागवत-सप्ताह आदि करवा लेता-- यह सब 
केबछ कामना-पूर्तिके लिये करना हीं बमकों धारण करना है |+ 


सासारिक भोग-पढाथ तो प्राप्त होने ही चाहिये; क्योंकि भोंग- 
पदाथासे ही सुख मिछता है, संसारमे कोई भी ग्राणी ऐसा नहीं है, 
* जो मोग-यदार्वोकी कामना न करता हो, यदि मनुष्य भोगोकी 
कामना न करे तो उसका जीवन ही व्यथ है--ऐसी घार्णाके 
साथ मभोग-पढाथरोकी कामनापूर्तिम ही लगे रहना कामकी घारण 
करना है । 
बनके बिना दुनियामे किसीका भी काम नहीं चछता, घनसे 
ही धरम होता है, यदि- पासमे धन न हो तो आदमी घम कर ही 
हीं मकता, जितने आयोज़न किये जाते है, वे सत्र घनसे ही तो 
होते है, आज जितने आदमी वडे कहलाते है, वे सब घनके कारण 
ही तो बडे वने है, धन दोनेसे ही छोग आदर-सम्मान करते है, 
जिसके पास धन नहीं होता, उसको संसारम कोई प्रछ्ता ही नहीं, 
इस वास्त धनका खुब संग्रह करना चाहिये 
ही रचे-पच रहना अथको घारण करना है | 





इस प्रकार घनमे 


# यमका अनुष्ठान वनके लिये किया जाब और वनका खर्चा 
बर्मके लियि किया जाय) तो धर्मस वन औंग वनसे धर्म--ठोनो परम्पर 
बढ़ते रहते हैं | परतु घर्मका अनुछान आर बनका खर्चा केवल कामना- 

्तिके ल्््यि कप ञ् य ्र कप च् टोने 
पूर्तिके लियि ही किया जाय तो घर्भ ( पुण्य ) ओर धन--दोनो ही 
कामनापूर्ति करके नष्ट हो जाते है | 


न 


स्छोक शण ] गीताका सार श्देशः 


पप्रसझेन फलाकाह्ली!--संसारम राग होनेके कारण राजस 
पुरुष जो कुछ भी शुम काम करता हैं, उसमे उसकी यही कामना 
रहती है कि इस करमका मुझे इस छोकमे छुख, आराम, मान, 
सत्कार आदि मिलें और परछोकमे सुख-भोग मिले.। ऐसे फलकी 
कामनावाले तथा संसारमे अत्यन्त आसक्त पुरुपकी धारणाशक्ति 
राजसी होती हैं---.“घ्तिः सा पा, राजसी' । 


सम्बन्ध---- 
अब तामसी घृतिके लक्षण बताते है | 
इ्लोक--- 


यया खष्न॑ भय॑ शोक॑ विषादं मदमेव च। 
न बविमुद्धति दुमंधा ध्तिः सा पाथे तामसी ॥ ३५॥ 
हि व्याख्या--- 
भगवानने तेतीसवे-चौतीसव इक्ोकोमे 'घारयते” पदसे साखिक 
और राजस पुरुषके द्वारा क्रमशः साल्िकी और राजसी धृतिकों 
घारण करनेकी बात कही है; परंतु यहाँ तामस पुरुपके द्वारा तामसी 
घूृतिकों धारण करनेकी बात नहीं कही । कारण यह हैं कि जिसकी 
बुद्धि बहुत ही दुश हैं, जिसकी बुद्धिमे अज्ञता, म्ढता भरी हुई 
है, ऐसा मलिन अन्त,करणवाल्य तामस पुरुष निद्रा, मय, शोक 
आदि भावोंकों छोड़ता ही नहीं | 
ध्यया खप्न॑ भयं शोक॑ विपादं मदमेव च'--तामसी घारणा- 
शक्तिके द्वारा मनुष्य ज्यादा निद्रा, वाहर और भीतरका भय, चिन्ता, 
दुःख और घमण्ड---इनका त्याग नहीं करता, प्रत्युत इन संबमें 
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रचा-पचा रहता है | वह कमी ज्यादा नींदमें पड़ा रहता है, कमी 
मृत्यु, बीमारी, अपयश, अपभान; खास्थ्य, धन आदिके भयसे मयभीत 
होता रहता है, कमी शोक-चिन्तामें डवा रहता है, कभी दुःखरमे 
मगन रहता है और कमी अनुकूल पदार्थोके मिलनेसे घमण्डमे चूर्‌ 
रहता है | 


. निद्रा, भय, शोक आदिके सित्राय प्रमाद, अभिमान, दम्भ, 
द्वेष, ईर्ष्या आदि दुगुणोंको तथा हिंसा, दूसरोका अपकार करना, 
कष्ट देना, दूसरोके धनका किसी तरहसे अपहरण करना आदि 
दुराचारोंको भी “एवं च! पदोंसे मान लेता चाहिये । 


वन विमुश्चति दुर्मेघा घ्रुतिः सा पार्थ तामली!--इस प्रकार 
निद्रा, भय आदिको और दुगुण-दुराचारोकों पकड़े रहनेवाली अर्थात्‌ 
न छोड़नेवाली धृति तामसी होती हैं | 


मानवशरीर विवेक-प्रधान है । मनुष्य जो कुछ करता है, 
उसे वह विचारपृषक ही करता है | वह ज्यों ही विचारपूवंक काम 
करता है, त्यो ही विवेक ज्यादा स्पष्ट प्रकट होता है । साच्चिक 
पुरुषकी ध्ृति-( घारणाशक्ति-)मे यह विवेक साफ-साफ प्रकट होता 
है कि मुझे तो केवल परमात्माकी तरफ ही चलना है। राजस 
पुरुषकी ध्ृतिमें संसारके पदार्थों और भोगोमे रागकी प्रधानता होनेके - 
कारण विवेक वेसा स्पष्ट नहीं होता; फिर भी इस छोकमें छुख- 
आराम, मान-आदर मिले और परछोकमें अच्छी गति मिले, 
भोग मिलें---इस विषयमें विवेक काम करता है | परचु 
तामस पुरुषकी ध्रृतिमें विवेक विल्कुछ ही दब जाता है | तामसी 


हे 
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भावों उसकी इतनी छढ़ता हो जाती है कि उसे उन भावोंको 
-घारण करनेकी आवश्यकता ही नहीं रहती | वह तो निद्रा, भय 
आदि तामसी भावोमें ही रचा-यचा रहता है | 


पारमार्थिक मागमें क्रिया इतना काम नहीं करती, जितना 
अपना उद्देस्‍्य काम करता हैं। क्रियाकी प्रधानता स्थूलशरीरमें, 
चिन्तनकी प्रधानता सूक्ष्मशरीरमे और स्थिरताकी प्रधानता कारणरशरीरमें 
होती है, यह सब क्रिया ही है। क्रिया शरीरोंमें होती है, पर 
मेरेको तो केयछ पारमार्यिक मागमें ही चलना हैः--ऐसा उद्देश्य 
या छक्ष्य खये-( चेतनखरूप-) में ही रहता है । खयंमें जेसा 
लक्ष्य होता है, उसके अनुसार खतः कियाएँ होती हैं | जो चीज 
खयंमे रहती है, वह कभी बदलती नहीं | उस लक्ष्यकी इढ़ताके 
लिये सात्त्तिक बुद्धिकी आवश्यकता है _ओर बुद्धिके निश्चयको 
अटठछ रख़नेके लिये सात्तिक ध्रतिकी आवश्यकता है। इस वास्ते 
यहाँ तीसवंसे पंतीसवं इ्लोकतकके छ: इलोकोंमें छः बार “पर्थ' 
सम्बोधनका प्रयोग करके भगवान्‌ मनुष्यमात्रके प्रतिनिधि अजुनको 
मानो चेताते हैं कि ध्रथानन्दन ! छोकिक वस्तुओं और व्यक्तियोके 
लिये चिन्ता न करके तुम अपने लक्ष्यक्रो दढतासे धारण किये रहो | 
अपनेमें कमी भी राजसी-तामप्ती माव न आने पाये--इसके लिये 
निरन्‍तर सजग रहो ४ 


भगवान्‌ने पहले भी इसी ब्यवसायात्मिका बुद्धिकी बड़ी 
प्रशंसा की है । दूसरे अव्यायके इकतालीसव इलोकमे कमयोगीके 
लिये, छठे- अध्यायके पच्चीसर्वे इलोकमे ध्यानयोगीके लिये, नवें 
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अध्यायके तीसर्वे-इकतीसवे इोकोमे भक्तियोगीके लिये, और इसी 
अध्यायके तीसव तथा तेतीसवे सलोकमे ( बुद्धि और घृतिके नामसे ) 
सांख्ययोगीके लिये व्यवसायात्मिका बुद्धिकी वात कही गयी है । 
आगे इक्यावनवे इलोकमे भी कहेगे---बुद्धच्या विश्वुद्धया युक्तो 
ध्रत्यात्मानं॑ नियम्य च! ( गीता १८ | ५१ )। 

सम्बन्ध-- 

मनुष्योकी कमोंमे प्रद्नत्ति खुखके छोभसे ही होती है अर्थात्‌ 
सुख कम-संग्रहमे हेतु है | इस बॉसस्‍्ते अगले चार इछोकोम छुखके 
भेद वताते है । 
डे हर इाक--- 

खुख त्विदानी त्रिविर्थ श्टणु में भरतर्षभ। 
अभ्यासाद्रमते यत्र डुश्खान्त च निगच्छति ॥ १६ ॥ 
है व्याख्या---- 

“खुल तु इदानीमः--ज्ञान, कम, कर्ता, बुद्धि और ध्वतिके 
'तीन-तीन भेद बताकर यहाँ पतुः पढका प्रयोग करके भगवान्‌ 
कहते हैं कि सुख भी तीन तरहका होता है | इसमे यह विशेष 
ख्याठ करनेकी वात है कि आज पारमार्थिक मागेपर चलनेवाले 
जितने भी सावक हैं, उन साथकोकी ऊँची स्थिति न होनेमें अथवा 
उनको परमात्मतत्तका अनुभव न होनेंमें अगर कोई विध्न-बाघा 
है, तो वह है---सुखकी इच्छा | 

सालिक सुख भी आसक्तिके कारण वन्चनकारक हो जाता हैं [ 
तात्पय यह कि अगर साधनजन्य--ध्यान और एकाम्रताका सुख 
भी लिया जाय, तो वह भी वन्चनकारक हो जाता है | इतना ही 
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नहीं, अगर समाधिका छखुख भी लिया जाय, तो वह भी परमात्मतत्त- 
की ग्राप्तिमं वाधक हो जाता है--“खुखसजक्लेन वध्नाति! ( गीता 
१४'। ६ ) । इस विषयमें कोई कहे कि परमात्मतत्तका छुख आ 
जाय तो क्या उस सुखको भी हम न छे ? वास्तवमें परमात्मतत्नका 
सुख लिया नहीं जाता, प्रत्युत उस अक्षय सुखका खतः अनुभव 
होता है# । साथनजन्य सुखका भोग न करनेसे वह अक्षय सुख 
-खतः-खाभाविक भ्राप्त हो जाता है । उस अक्षेये छुखकी तरफ 
विशेष ख्याल करानेके छिये भगवान्‌ यहाँ 'तुः पदका प्रयोग 
करते हैं । 

यहाँ 'इदानीम” कहनेका तालय यह है. कि अजुन संन्यास 
और त्यागके तत्वको जानना चाहते हैं; अतः उनकी जिज्ञासाके 
उत्तरमें भगवानने त्याग, ज्ञान, कम; कर्ता, बुद्धि और ध्वतिके तीन- 
तीन भेद बताये | परंतु इन सबमें ध्येय तो सुखका ही रहता है.। 
अब उसी ध्येयकी सिद्धिके छिये खुखके भेद छुनो । 

'निविधं श्वणु मे भरतपंभ'--छोग रात-दिन राजसी ओर 
तामसी सुखमे छगे रहते हैं और उसीको वास्तविक सुख मानते हैं | 
इस कारण सांसारिक भोगोसे ऊँचा उठकर भी कोई सुख मिल " 
सकता दै; प्राणोके मोहसे ऊँचा उठकर भी कोई सुख मिल सकता 
है; शरीरके सम्बन्धके विना भी कोई सुख मिल सकता है; राजस- 
तामस सुखसे आगे भी कोई सात्विक सुख है?--ये वाते उन 








# से ब्रह्कयोगयुक्तात्मा मुखमश्षयमश्नुते || ( गीता ५ | २१ ) 
सुखमालन्तिक यत्तद्वुद्धिआह्यमतीन्द्रियम्‌ । (गीता ६ | २१ ) 
सुखेन बद्धासंस्पशमत्यन्त  सुखमश्नुते || ( गीता ६ ।.२८ ) 
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छोगोकी समझमें ही नहीं आती और वे इन बातोकों समझ्न ही नहीं 
सकते । इस वास्ते भगवान्‌ मानो कहते है कि भेया ! वह छुख 
तीन प्रकारका होता हैं, उसे तुम खुनो और उनमेसे सात्विक छुखका 
ग्रहण करो और राजस-तामस झुखका त्याग करो | कारण कि 
सात्विक खुख परमात्माकी तरफ चलनेमें सहायता करनेवाला है. और 
राजस-तामस सुख संसारमे फेंसाकर पतन करनेवाले हैं । 
भिरतपेभ'--सम्बोधन देनेमे भगवान्‌का भाव यह है कि भरत- 
वंशियोमे श्रेष्ठ अज्ुन ! तुम राजस-तामस सुखमे छुब्ध, मोहित 
होनेवाले नहीं हो; क्योकि तुम्हारे लिये राजल और तामस छुखोपर 
विजय करना कोई बड़ी बात नहीं है | तुमने राजस सुखपर विजय 
भी कर ली है; क्योकि खगकी उवशी-जैसी सुन्दरी अप्सराको भी 
तुमने ठुकरा दिया है ।,इसी प्रकार तुमने तामस सुखपर भी _ विजय 
कर ली है; क्योकि प्राणिमात्रके लिये आवश्यक जो निद्राका तामस 
सुख है, उसको तुमने जीत लिया है । इसीसे तुम्हारा नाम “गुडाकेशः 
हुआ है | 
राजस सुखका त्याग तो हरेक मनुष्य कर सकता है, पर _ 
तामस सुख अर्थात्‌ निद्राका त्याग करना सबके लिये बड़ा कठिन है । 
ययपि नींदका सुख तामस माना गया है#, तथापि उस छुखमें एक 
% निद्राकों तामस सुख कहनेका अभिप्राय यह है कि इसमें बुद्धि 
मोह्वित हो जाती है अर्थात्‌ उसमे वेहोशी आ जाती- है । उस बेहोशीसे 
संसारकी सर्वथा विस्मृति हो जाती है और जाग्रत्‌-अवस्था सर्वथा दब जाती 


है, इस वास्ते इसको तामस-सुख कहा गया है। अगर इन्द्रियोंसद्वित बुद्धि 
मोहित न हो तो यही अवस्था समाधि हो जाती है | समाधिसे भी विश्राम 


क्र 
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विश्राम मिलता है | विश्रामसे बुद्धि आदिमें एक ताजगी आती है । 
स्थू व्शरीरका स्वास्थ्य भी अच्छा होता है । उस ताजगीके कारण 
सभी काम ढंगसे होते हैं, और वह्द ताजगी साच्विक कार्योमें सहायक 
भी 'होती है | उस नींदके छुखपर भी अजुन विजय कर लैते हैं। 
इसी दइृष्टिको लेकर भगवान्‌ यहाँ अजुनके लिये भरतघभ' सम्बोधन- 
का प्रयोग करते हैं । 

धअभ्य(साद्षमते यत्रः-- सात्तविक सुखमे अभ्याससे रमण 
होता है । साधारण मनुष्योको अम्यासके बिना इस खुखका अनुभव 
नहीं होता | राजस-तामस छुखमे अभ्यास नहीं करना पड़ता । उसमें 
तो ग्राणिमात्रका स्वतः-खाभाविक ही आकषण होता है । 


राजस-तामस सुखमें इद्धियोका विषयोकी ओर, मन-बुद्धिका 
भोग-संग्रहकी ओर और थकावट होनेपर निद्रा आदिकी ओर खतः 
आकषण होता है | विषयजन्य, अभिमानजन्य, प्रशंसाजन्य और 


मिलता है | इस विश्ाममें निद्रासे मिलनेवाली जो ताजगी है; वह मिल 
जाती है; पर तु इस ताजगीका सुख लेनेसे गुणातीत नहीं होता । गुणातीत 
तो समाधिके सुखसे असछ्ठ होनेसे ही होता है | 

प्रकृति क्रियाशील, परिवर्तनशील है ओर परमात्मतत्व अपरिवतंन- 
शील, निर्विकार, शान्त, निश्चल है | निद्रावस्थामें उस निश्चल तत्त्वमे 
स्थिति हो जाती है; परंतु अम्तःकरणमें भोगोंका महत्व रहनेसे निद्राके 
बाद मनुष्यकी फिर भोग और संग्रह ही रुचि हो जाती है और वह 
उसीमे छग जाता है | इस प्रकार रागके कारण प्रागी उस निश्चक तत्तसे _ 
लाभ नहीं ले सकता और निद्रासे केवछ थकावट दूर कर लेता हैं | अगर _ 
वह भोग और ऐश्वर्यकी असक्तिका सर्वेथा त्याग कर दे तो निद्रा और 
निद्राफे बाद भी खरूपमें स्वतः स्वाभाविक अटल स्थिति रहेगी | 
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निद्राजन्य सुख सभी ग्राणियोकों खत: ही अच्छे छगते हैं । कुत्ते 
आदि जो नीच प्राणी है, उनका भी आदर करते हैं तो वे राजी 
होते हैं और निरादर करते हैं तो नाराज हो जाते हैं, दुःखी हो 
जाते हैं | तात्यय यह हैं कि राजसम-तामस सुखमे अम्यासकी जरूरत 
नहीं है; क्योकि इस सुखको सभी प्राणी अन्य योनियोमें भी लेते 
आये है | 
इस सात्विक सुखमें अभ्यास क्‍या है १ अ्रवण-मनन भीं 
अभ्यास है, शात्रोकों समझना भी अभ्यास है, और राजसी-तामसी 
वृत्तियोंकी हृठाना भी अभ्यास है | जिस राजस-तामस सुखमें प्राणि- 
मात्रकी रूतः-खाभाविक प्रवृत्ति हो रही है, उससे मिन्‍न नई 
प्रवृत्ति करनेका नाम “अभ्यास है, साचिक -सुखमें अभ्यास करना तो 
आवश्यक है, पर रमण करना वाधक है | 


यहाँ “अभ्यासाद्रमते! पदका यह भाव नहीं है कि साचिक 
सुखका भोग किया जाय, ग्रत्युत सात्विक सुखमें अभ्याससे ही रुचि- 
प्रियता-प्रबृत्ति आादिके हानेको ही यहाँ रमण करना कह्दा गया है | 

“डुशखान्तं च निगच्छति”--उस सात्तिक सुखमें अभ्याससे 
ज्यों-ज्यो रुचि, प्रियता बढ़ती जाती हैं, त्यो-व्यों परिणाममे दुःखोका 
नाश होता जाता हैं और प्रसन्‍नता, सुख तथा आनन्द बढ़ते 
जाते हैं | 

भय! अब्यय देनेका तात्यय है कि जबतक सात्विक' सुखर्मे 
रमग होगा अर्थात्‌ साधक साचिक सुख लेता रहेगा, तबतक - 
दुःखोका अत्यन्त अभाव नहीं होगा | कारण कि सातच्विक सुख भी- 
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परमात्मविषयक वुद्धिकी प्रसन्‍्ततासे पैदा हुआ है--- भाव्मबुद्धि- 
प्रसादजम? ( गीता १८ | ३७ ) | तो जो उत्पन्न होनेबाला होता 
है, वह जरूर नष्ट होता है| ऐसे सुखसे दुःखोका अन्त कैसे 
होगा ? इस वास्ते साखिक छुखमें भी आसक्ति नहीं होनी चाहिये | 
सात्विक छुखसे भी ऊँचा उठनेसे मनुष्य दुःखके अन्तको प्राप्त दो 


जाता है, गुणातीत हो जाता है । 
इेताक--- 
यक्तदन्ने विषपमिव परिणामेषसतोपमम | 
तत्सु्ख खात्विक थोक्तमात्मबुद्धिप्सादजम्‌ ॥ रे७ ॥ 
. व्याख्या-- 
पयत्तद्य्न विपमिब'ः--यहाँ “यत्तदओ' कहनेका भाव यह है 
कि यतः--जो साह्विक सुख है, 'ततः-चह परोक्ष है अर्थात्‌ 
उसका अभी अनुभव नहीं हुआ है | अभी तो उस सुखका केवल 
उद्देश्य बनाया है, जब कि. राजस-तामस खुखका अभी अनुभव 
होता है| इस वास्ते अनुभवजन्य राजस-तामस सुखका त्याग करनेमें 
कठिनता आती है ओर छक्ष्यरूपमें जो -सात्तिक छुख है, उसकी 
प्राप्तिके छिये किया इआ रसहीन परिश्रम ( अभ्यास ) आरम्ममें 
जहरकी तरह होता है--भ्ञग्ने विपमिष” तात्यय यह है कि 
अनुभवजन्य राजस-तामस सुखको तो त्याग दिया और रत्त्यवाल्ा 
साखिक सुख मिला नहीं--उसका रस अभी मिला नहीं; इस वास्ते 
वह सात्तिक घुख- आसम्ममे जहरकी तरह प्रतीत होता है | 
राजस-तामस सुखको अनेक योनियोमें भोगते आये हैं और 
उसे इस जन्ममें भी भोगा हैं | उस भोगे हुए सुखकी स्थ्ृति आनेसे 
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राजस-तामस झुखमे खामाविक ही मन लग जाता है | परंतु साचिक 
सुख उतना भोगा हुआ नहीं है; इस वास्ते इसमे जल्दी मन नहीं 
छगता | इस कारण सात्तिक सुख आरम्ममे विषकी तरह लगता है । 

वास्तवमे सात्त्विक सुख विषकी तरह नहीं है, ग्रत्युत राजस- 
तामस छुखका त्याग विपकी तरद्द होता है | जैसे, वाछककों खेल- 
कूद छोड़कर पढ़ाईमे छगाया जाय तो उसको पढ़ाईमे केंदीकी तरह 
होकर अभ्यास करना पड़ता है और उसमें मन नहीं लगता तथा 
इधर उच्छु्छता, खेल-कूढ छूट जाता है तो उसको पढ़ाई विपकी 
तरह माद्म देती है | परंतु वही बालक पढता रहे और एक-दो 
परीक्षामें पास हो जाय तो उसका पढ़ाईमें मन लग जाता है अर्थात्‌ 
उसको पढ़ाई अच्छी छगने छग जाती है | तब उसकी पढ़ाईके 
अम्याससे रुचि, प्रियता होने लगती है | 

वास्तवमें देखा जाय तो साच्विक सुख आरम्भमें विषकी तरह 
उन्हीं लोगोके लिये होता है, जिनका राजस-तामस सुखमें राग है | 
परंतु जिनको सांसारिक भोगोसे खाभाविक वैराग्य है, जिनकी 
पास्मार्थिक शाल्घाध्ययन, सत्सड़्र, कथा-कीतन, साधन-भजन आदियें “ 
खाभाविक रुचि है और जिनके ज्ञान, कम, बुद्धि और ध्ति साचिक 
हैं, उन साधकोंको यह साचखिक सुख आरम्भसे ही अमृतकी तरह 
आनन्द देनेवाल होता है | उनको इसमे कष्ट, परिश्रम, कठिनता 
आदि माढम ही नहीं होते | 

“परिणामे5खतो पमम!--साथन करनेसे साधकमे सचगुण 
आता है। सत्वगुणके आनेपर इन्द्रियों और अन्तःकरणमें खब्छता, 


+ 
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निमल्ता, ज्ञानकी दीति, शान्ति, निर्विकारता आदि सदूभाव-सदूगुण 
प्रकट हो जाते हैं#&। इन सदृगुणोका प्रकट होना ही परिणाममें 
अमृतकी तरद्द होना है । इसका उपभोग न करनेसे अथात्‌ इसमें 
रस न लेनेसे वास्तविक अक्षय सुखकी प्राप्ति हो जाती है-- 


वाह्यस्पशेष्वसक्तात्मा विन्द॒त्याव्मनि यत्खुखम्‌ | 
स ब्रह्मयोगयुक्तात्मा खुखमक्ष्यमरनुते ॥ 
( गीता ५ | २१ ) 
अर्थात्‌ वाहरके विषयोमे आसक्तिरहित अन्तःकरणवाला पुरुष 
जड़ताके त्यागसे होनेवाले परमात्मविषयक छुखको प्राप्त होता है, 
जो कि साचिक सुख है | उसके बाद परमात्माके सम्बन्धसे युक्त 
वह पुरुष अक्षय सुखका अनुभव करता है, जो कि गुणातीत है । 
परिणाममें साखिक सुख राजस-तामस छुखसे ऊँचा उठाकर 
जड़तासे सम्बन्ध-विच्छेद करा देता है और इसमें आसक्ति न होनेसे 
अन्तमें परमात्माकी प्राप्ति करा देता है। इस वास्ते यह परिणाममे 
अमृतकी तरह है | 
आत्मवुद्धिप्लादजम!ः--जिस बुद्धि सांसारिक मान-आदर, 
बड़ाई, धन-संग्रह, विषयजन्य सुख आदिका ग्रहत्त नहीं रहता, 
केवल परमात्मविषयक विचार ही रहता है, उस बुद्धिकी प्रसनता 
अर्थात्‌ खच्छतासे यह छुख पैदा होता है प। 

# सात्विक, राजख और ताम्स-ये तीनों सुण अन्तःकरणमें अमूर्तरूपसे 
रहते हैं | इनका पता वृत्तियोंसे ही छूगता है, जिनका वर्णन चोदहवें 
अध्यायमें ग्यारहवेंसे तेरहवें स्टोकोर्मे हुआ है ।. 

गए यहाँ सात्विक सुखकों परमात्मविषयक बुद्धिसे जन्य वताया गया है 
अर्थात्‌ यह सुख उत्तन्‍्तर होता है और सदा एक़रस नहीं रहता | परंतु 


ज्ध सि 
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ब्५ न [ 
परमात्मावययक चुद्धका प्रतानतास पृ होनबाला अथांत्‌ 
सांसारिक सयोगजन्य सुखसे सबंथा उपरत होकर परमात्मामे बुद्धिके 
छठे अध्यायके इक्करीसव इल्ेकम आया हुआ जो आत्यन्तिको सुख है; 
वह जन्य नहीं ह--“सुखमात्यन्तिक बत्तदबुद्ठिय्राह्ममरतीन्द्रियम | वेत्ति 
यत्र न चेंचायं॑ खिंतश्रलति तत्वतः ॥? उसकी थ्ञात्यन्तिकः कहनेका 
तात्पय है कि वह ख्तःसिद्ध है, स्वाभाविक है। उसमे कभी किश्रिन्मात्र 
भी परिवर्तन न हुआ, न होगा और नः द्वो सऊता है | वह सदा एकरस 
रहता हैं| उससे बढ़कर कोई तत्व है ही नहीं | इस वास्ते वह सुख 
सात्विक नहीं है, प्रत्युत सात्विकसे भी विलक्षण हे | 


उस सुखको “अतीन्द्रियः कहनेका तात्पय है कि इन्द्रियोंफे सम्बन्धसे 
दनेवाले जितने सुख हैँ ओर त्रिलोडी, अनन्त ब्रह्माण्डोंकी भोग-भूमियोके 
सम्बन्धसे होनेवाले जितने सुख हैं, वे सब-के-सव आदि ओर अन्तवाले 
ईं तथा दुःसोके कारण हैं। क्योकि उन-उन लोकोमे स्थिति ओर वहाँके 
पदार्थेिका सथोग मिटनेवाला है, कम्मी रहनेवाला नहीं है | परतु वह 
आत्यन्तिक सुख इन्द्रियोंसे रहित है अर्थात्‌ विपयेन्द्रिय-जन्य मुखसे 
सत्था अतीत ओर विलक्षण है | 

उस मुखको 'बुद्धिआह्मः कहनेका तात्पर्य है कि वह आत्यन्तिक 
सुख निद्रासे उत्पन्न होनेवाले तामस सुखसे विलक्षण है; क्योंकि निद्रामे 
तो बुद्धि लीन हो जाती दे, पर आत्यन्तिक सुखर्भ बुद्धि जाग्रत्‌ रहती है -। 
वास्तवमे बुद्धि उस गुणातीत सुखकों ग्रहण नहीं कर सकती | वह 
आत्यन्तिक सुख बुद्धिका विषय नहीं है अर्थात्‌ उसे बुद्धिके द्वारा पकड़ा 
नहीं जा सकता | अतएव थवुद्धिग्राह्मः कदइनेमे केवल बुद्धिकी स्वच्छताका 
ही तात्पर्य है; जिसका लक्ष्य दूसरे अव्यायम ध्लत् प्रज्ञा प्रतिष्ठिताः पदोसे 
किया गया है । उस आत्यन्तिक सुखफ़ा विवेचन छठे अध्यायके बाईसवे 
इलोकमे इस प्रकार किया गया है--ध्यं रूब््णा चापर लाभ मन्यते 
नाथिकं ततः । यस्मिन्सथितो न दुश्लेन गुरुणापि विचाल्यते 
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विलीन होनेंपर जो सुख होता है, वह सुख सात्तिक हैं; जेसे कि 
गीतामें कहा है-- 


रागद्वेपवियुक्तेस्तु विपयानिन्दियेंश्वरन्‌ ।, 
आत्मवस्येविधेयात्मा. प्रसादमधिगच्छति ॥ 
(२| ६४ ) 


अर्थात्‌ जिसका अन्त.करग अपने वशमे है, ऐसा पुरुष राग- 
देषरहित और अपने वशीमूत की हुई इन्द्रियोके द्वारा विषयोका सेवन 
भी करता है अथोत्‌ सबके साथ यथायोग्य व्यवहार, आचरण भी 
करता है, तो भोगवुद्धि निवृत्त होनेसे उसके चित्तम्रे प्रसन्नता पैंदा 
होती हैं | इसी प्रसनताको यहाँ 'आत्मबुद्धिप्रलादज्ञम/ कहा है । 
- प्रसाद. सर्वेदुश्वानां. हानिरस्योपजायते । 
प्रसन्नचेतलो ह्याशु बुद्धि: पर्यवतिष्ठत ॥ 
( २। ६८ ) 
अर्थात्‌ उत्त प्रसन्‍नतासे उसके सम्पूण दुःख मिट जाते हैं, 
किसी तरहका दुःख वाकी नहीं रहता । ऐसे प्रसन्‍्नचित्तवाले 
पुरुषकी बुद्धि बहुत जल्दी परमात्मामें अटछ हो जाती हैं” अर्थात्‌ 
वह परमात्मतत्तको ग्राप्त हो जाता हैं। इसीको पिछले इलोकर्मे 
“<ु'्खान्तं च निगच्छति' कहा है | है 
“तत्खुख॑ सार्विक प्रोक्तम--सत्सड़्, खाध्याय,  संकीतन, 
जप, ध्यान, चिन्तन आदिसे जो सुख होता है, वह मान, वडाई, 
आराम, रुपये, भोग आदि विपयेन्द्रिय-सम्बस्वका नहीं है और प्रमाद, 
आल्स्य, निद्राका भी नही हैं । वह तो परमात्माके सम्बन्धका है | 
इस वास्ते वह सुख साचिक कहा गया है । 


् 
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सम्बन्ध---- 
अब राजस घुखक़ा वर्णन करते हैं । 
; इलोक--- 
विषयेन्द्रियसंयोगाद्यत्तदओ 5म्ततोपमम्‌ । 
परिणामे विषमिव तत्खुखं॑ राजस स्म्ुतम्‌ ॥ ३८ ॥ 
व्याख्या--- ;$ 
धैविपयेन्द्रियसंयोगात्‌र--विवयो और इन्द्रियोंके संयोगसे 
होनेवाला जो सुख है, उसमें. अभ्यास नहीं करना पड़ता । कारण 
कि यह ग्राणी किसी भी योनिर्मे जाता है तो उसको वहाँ विषयों 
और इच्द्रियोके संयोगसे होनेवाछा खुख मिलता ही है | शब्द, 
स्पश आदि पॉचो विपयोंका सुख पश्ु-पक्षी, कीठ-पतड़ आदि सभी 
ग्राणियोकी मिंछता है | अतः उस खुखनमे ग्राणिमात्रका खाभाविक 
अभ्यास रहता है। मनुष्यजीवनमें भी बचपनसे देखा जाय तो 
अनुकूल्तामें राजी होना ओर ग्रतिकूछतामें नाराज होना खाभाविक 


ही होते आये हैं । इस वास्ते इस राजस खुखमें अभ्यासकी 
जरूरत नहीं है । 


ध्यक्तद्य्र अम्बृतोपमम!--राजस सुखकी आरम्मम अमृतकी 
तरह कहनेका भाव यह है कि सासारिक विषयोकी ग्राप्तिकी सम्भावनाके 
समय मनमें जितना छुख होता है, उतना छुख, मस्ती और राजीपन 
विपयोके मिलनेपर नहीं रहता । मिछनेवर भी आरुम्भमें 
( संयोग होते ही ) जेसा सुख होता है, थोड़े समयके बाद वैसा 
सुख नहीं रहता; और उस विपषयको भोगते-भोगते जब भोगनेकी 


जन 
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शक्ति क्षीण ह्वो जाती है, तो उस समय सुख नहीं होता, ग्रत्युत 
विबयभोगसे अरुचि हो जाती है। भोग भोगनेकी शक्ति क्षीण 
होनेके बाद भी अगर विषयोकों भोगा जाय तो दुःख, जछन पैदा 
हो जायगी, चित्तमें सुख नहीं रहेगा | इस वास्ते यह राजस घुख 
. आरम्ममें अम्ृतकी तरह दीखता है । 


अमृतकी तरह कहनेका दूसरा भाव यह है कि जब मन 
विषयों खिंचता है, तो मनको वे विबय बड़े प्यारे छगते हैं । 
विषयो और भोगोंकी बातें सुननेमें जितना रस आता है, उतना 
भोगोमें नहीं आता | इस वास्ते गीतामें आया है----“यामिमां पुष्पितां 
चा्च प्रवदन्त्यविपश्चित? ( २। ०२ ); राजस पुरुष खगके 
भोगोका सुख सुनते हैं तो उनको वह छुख बड़ा प्रिय लगता है और 
वे उसके लिये छछचा उठते हैं | तात्यय है कि वे खगके छुख 
दूरसे छुनकर ही बड़े प्रिय छुगते हैं; परन्तु खगमें जाकर खुख 
भोगनेसे उनको उतना सुख नहीं मिलता और वह उतना: प्रिय भी 
नहीं छगता | 

“परिणामे विपमिव'--आरम्ममें विषय बड़े झुन्दर छगते हैं, 
उनमें बड़ा छुख माद्धम देता है; परन्तु उनको भोगते-भोगते जब 
परिणाममें चह सुख नीस्सतामें परिणत हो जाता है,“ उस छुखमें 
बिल्कुछ अरुचि हो जाती है, तो वही सुख जहरकी तरह 
माद्धम देता है | 

संसारमें जितने प्राणी कैंदमें पड़े हैं, जितने चौरासी छाख 
योनियों और नरकोंमें पडे हैं, उन सबका कारण देखा जाय तो 
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उन्होंने विषयोका भोग किया है, उनसे सुख लिया है उसीसे वे 
केंढ, नरक आदियें दुःख पा रहे हैं; क्योंकि राजस छुखका परिणाम 
दुःख होता ही है---रजसस्तु फर् दुःखम' (गीता १४। १६) | 
आज भी जो छोग धवरा रहे हैं, दुःखी हो रहे हैं, वे सब 
पदार्थेकि रागके कारण ही दुःख पा रहे हैं | जो धनी होकर फिर 
निधन हो गया है, यह जितना दु.खी ओर संतप्त द्वै उतना दुःख 
और सन्ताप खाभाविक निधनको नहीं है; क्योकि उसके भीतर 
सुखके संस्कार अधिक नहीं पडे हैं | परंत धनीने राजसी सुख 
. अधिक भोगा है, उसके भीतर झुखके संस्कार अधिक पढ़े हैं, 
इसलिये उसको घनके अभावका दुःख ज्यादा है । ज़ेसे, जो मनुष्य 
तरह-तरहकी सामग्री मोजन करनेवाला है, उसके भोजनमे कभी 
थोडी-सी भी कमी हो जाय तो उसको वह कमी बड़ी खटकती है 
कि आज भोजनमे चटनी नहीं है, खटठाई नहीं है, मिठाई नहीं है, 
अमुक-अमुक चीज नहीं है-- इस प्रकार नहीं-नहींका ही ताँता लगा 
रहता है | परंत॒ साधारण आदमी वाजरेकी रूखी-सखी रोटी 
खाकर भी मॉजसे रहता है, उसको भोजनमें किसी चीजकी कमी 
खटकती ही नहीं | तापय यह हुआ कि पदार्थोके संयोगसे जितना 
ज्यादा सुख लिया है, उतना ही उसके अभावका अनुभव होता 
है | अभावके अनुभव दु.ख ही होता है । है 
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जिस पदाथकी कामना होती हे, उसकी ग्राप्तिके लिये मनुष्य 
उद्योग करते हैं । उद्योग करनेपर भी वस्तु मिलेगी या न मिलेगी, 
इसमें संदह रहता हैं | वस्तु न मिले” तो उसके अभात्रका 
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दुःख होता है, और वस्तु मिल जाय तो “जिमि प्रतिकाभ लोम 
अधिकाई! की तरह उस वस्तुकों ओर भी अधिक प्राप्त करनेकी 
इच्छा हो जाती है । इस प्रकार ३च्छापूर्ति नयी इच्छाका कारण वन 
जाती है, और इच्छापूर्ति तथा फिर इच्छाकी उत्पत्ति--यह चक्कर 
चलता ही रहता है, इसका कमी अन्त नहीं आता | तात्पय यह 
है कि इच्छा कमी मिठ्ती नहीं ओर इच्छाके रहते हुए अभाव 
खटकता रहता है | यह अभाव हीं विषकी तरह है अथोत्‌ 
दुःखदायी है । 
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जब राजसी सुख परिणाममें विषकी तरह हैं तो राजसी 

सुख लेनेवाले जितने छोग है, वे सब मर जाने चाहिये ? परंतु 

राजसी सुख विषर्की तरह मारता नहीं, प्रत्युत विषकी तरह अरुचि- 

कारक हो जाता है | उसमें पहले जेसी रुचि होती है, वेसी रुचि 

अन्तमे नहीं रहती अर्थात्‌ बह सुख विपकी तरह हो जाता है, 
साक्षात्‌ विप नहीं होता । 


राजस छुख विपकी तरह क्यो हे ? क्योकि विप तो एक 
जन्ममे ही मारता है, पर राजस सुख कई जन्मोतक मारता है। 
राजस सुख लेनेबाला रागी पुरुष शुभ-कम करके यदि खगमें भी 
चल्श जाता है तो वहाँ भी उसको सुख-शान्ति नहीं मिलती । 
खगमे भी अपनेसे ऊँची श्रेणीवालोको देखकर ईर्ष्या होती है कि ये 
हमारेसे ऊँचे क्यो हो गये है ! समान पद्वालोको देखकर 
दुःख होता हैं कि ये हमारे समान पदपर आकर क्यो बैठ गये 
हैं ! और नीची श्रेणीवाल्षेको देखकर अभिमान आता है कि हम 

गी० सा० १२-- 
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इनसे ऊँचे हैं ) इस प्रकार उसके मनमें ईर्प्या, दुःख ओर अभिमान 
होते ही रहते हैं, फिर उसके मनमे सुख कहाँ ओर शान्ति कहाँ ? 
इतना ही नहीं, पुण्योके क्षीण हो जानेपर उसको पुनः म॒ृत्युलोकममें 
आना पड़ता है--“क्षीण पुण्ये मत्यछोक विशन्ति! (गीता ९,। 
२१ ) । यहाँ आकर फिर झुम-कर्म करता है और फिर खगगें 
जाता है | इस प्रकार जन्म-मरणके चक्करमें चढ़ा द्वी रहता है--- 
5गतागत॑ कामकामा रूमन्ते! (९ |२१) | यठि वह रागके कारण 
पाप-कर्मेर्मिं छग जाता हैं तो परिणामम चौरासी छाख योनियो और 
नरकोमें पडता हुआ न जाने कितने जन्मोतक जन्मता-मरता- रहता 
है, जिसका कोई अन्त नहीं आता । इस वास्ते इस सुखकों विपकी 
तरह कहा है ) 





'तत्खुब॑ राजसं स्घृतम'--साखिक सुखके लिये तो 
( सेतीसबे इ्छोकमें ) पप्रोक्तम! पद कहा है, पर राजस सुखके वि 
यहाँ 'स्म्ृतम! पद कहनेका तात्यय है कि पहले भी मनुष्यने राजस 
झुखजा फल दुःख पाया है, परतु रागके कारण वह सयोगकी 
तरफ पुनः लछचा उठता है | कारण कि संयोगका प्रभाव उसपर 
पड़ा हुआ है और परिणामके प्रमावको वह स्वीकार नहीं करता | 
अगर वह परिणामके प्रभावकों खीकार कर ले तो फ़िर राजस सुखरमें 
फसेंगा नहीं | स्मृति, आख, पुराण आहिमिं ऐसे बहत-से इतिहास 
आते है, जिनमें मनुष्योके द्वारा राजस छुखके कारण बहुत दुःख 
पानेकी वात आयी हे | इसी बालकों स्मरण करानेके छिये यहाँ 
अस्म्ृतम! पद आया हे | 
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जिसकी बृत्ति जितनी साचिक होती है, यह उतना ही हरेक 
विबयके परिणामक्की तरफ सोचता हैं | अर्शक्े तात्कालिक सुखकी 
तरफ वह ध्यान नहीं देता । परंतु र.ज़सी इत्तिवाछा परिणामकी 
तरफ सोचता ही नहीं, उसकी बृत्ति तात्कालिक सुखकी तरफ ही 
जाती है । इस बास्ते वह संसारमें फेंसा रहता है । राजसीको संसार- 
का सम्बन्ध वतमानमे तो अच्छा माद्म देता है; परंतु परिणामर्मे 
यह हानिकारक है---“ये हि संस्पशजा भोगा दुःखयोनय एव ते! 
( नीता ७ | २२ ) | इस वास्ते साथकको संसारसे विरक्त हो जाना 
चाहिये; राजसी सुख्बम नहीं फेंसना चाहिये । 
सस्‍स्वच्च---- 
अब तामस सुखका वर्णन करते हैं । 
इलोक--- हे 
यद्स्े चाजुवन्धे च खुल मोहनमात्मनः | 
निद्रालस्यप्रमादोत्थ॑ तत्तामसमुदाहननम्‌ ॥ ३० ॥ 
व्याख्या--- 
“निद्वालस्यप्रमादात्थम!ः--जब राग अत्यधिक बढ़ जाता है, 
तो बढ तमोगुणका रूप वारण कर छेता है | इसीको मोह कहते 
हैं । इस मोह ( म्रढ़ता )के कारण मनुष्यको अधिक सोना अच्छा 
लगता है | अधिक सोनेवाले मनुष्यकों गाढ़ नींद नहीं आती । गाढ 
नींद न आनेसे तन्द्रा ज्यादा आती है और खप्न भी ज्यादा आते 
हैं । तनद्रा ओर खप्नमें तामस मनुष्यका वहुत समय वरबाद हो 
जाता है | परन्तु तामस मनुष्यकों इसीसे ही सुख मिलता है, इस 
वास्ते इस चुखको निठासे उत्पन्न बताया दै | 
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यद्यपि नीद तामसी है, तथापि नींदका जो वेहोशीपना है, 
बह व्याज्य है और जो विश्रामपना है, वह ग्राद्य है| परन्तु हरेक 
आदमी वेहोशीके बिना विश्रामपना ग्रहण नहीं कर सकता; अतः 
उनके लिये नींठका वेहोशीभाग भी ग्राह्म है । हाँ, जो साधना 
करके ऊंचे उठ गये हैं, उनको नींदके वेहोशीभागके बिना भी 
जाग्रत-सुषुप्तिम ही विश्राम मिल जाता है। कारण कि जाग्रत- ' 
अवस्थामे संमारके चिन्तनका सर्वथा त्याग होकर परमात्मतत्तममे स्थिति 
हो जाती है तो महान विश्राम, सुख मिलता है, उस स्थितिसे भी असझू 
होनेपर वास्तविक तत्त्वकी प्राप्ति हो जाती है | 

जो साधक है, उनको विश्रामके लिये नहीं सोना चाहिये | 
उनका तो यही भाव होना चाहिये कि पहले काम-वन्बा करते हुए 
भगवान्‌का भजन करते थे, अब लेठे-लेटे भजन करना है। 

( २ ) अतिनिद्वा--इस निद्वांके आदि ओर अन्‍्तमें शरीरमें 
आलस्य भरा रहता है । शरीरमें भारीपन रहता हैं | अधिक नींद 
लेनेका खभाव 'होनेसे हरेक कायमे नीठ आती रहती हैं | समयपर 
सोना ओर समयपर जागना युक्तनिद्रा है, और अधिक सोना 
अतिनिद्रा है । 

चोदहवे अध्यायके आठवे इछोकमे भगवान्‌ ने पहले प्रमादको, दूसरे 
नंबरमे आल्स्यको और तीसर नवरमे निद्राको रखा ह--'प्रमादालूस्य- 
निद्वाभिस्तन्निवध्ताति भारत” | परंतु यहाँ पहले. निद्वाको, 
दूसर नंवरमें आल्स्यकों और तीसरे नंबरमें प्रमादको रखा है--- 
'निद्राल्स्यप्रमादोत्थम! | इस व्यतिक्रममें भगवान्‌का तात्पय है 
कि वहा इन तीनोंके द्वारा मनुष्यकों वॉधनेका प्रसढ़ है. और 


स्छोक ३० ] गौताका सार १८३ 


यहाँ मनुष्यका पतन करनेका ग्रसड़ है | बाँवनेके विषयमे प्रमाद 
सबसे अधिक वन्चनकारक है, इस वास्ते इसकों सब्रसे पहले रखा 
है । कारण कि सक्रिय-प्रमाद निषिद्ध आचरणोमे प्रवृत्त करता 
है, जिससे अधोगति होती है | आल्स्य केबल अच्छी प्रवृत्तिको 
रोकनेवाल्ा होनेसे इसको दो नवरमे रखा है। निद्रा आवश्यक 
होनेसे वन्धनकारक नहीं है, प्रत्युत अतिनिद्रा ही बन्धनकारक है, 
इस वास्ते इसे तीसरे नवरमें रखा है | यहाँ उससे उलठा क्रम 
रखनेका अभिग्राय है कि सके लिये आवश्यक होनेसे निद्रा इतना 
पतन करनेवाली नहीं है । निद्रासे अधिक आल्स्य पतन करता 
है, ओर आलस्यसे भी अधिक प्रमाद पतन करता है । कारण 
कि मनुष्य ज्यादा नींद लेगा तो वृक्ष आदि मूढ़-बोनियोकी प्राप्ति 
होगी, परंतु आलस्य और प्रमाद करेगा तो कतत्यच्युत होकर 
ढुराचार करनेसे नस्कमें जाना पड़ेगा । 


“यद्ग्रे चानुवन्धे च खुख॑ माहनमात्मनः--निद्रा, आल्स्य 
और प्रमादसे उत्पन्न हुआ सुख आरम्भमें और परिणाम्में मोहित 
करनेवाढ्ा हैं | इस सुखमें न आरम्भ्में विवेक रहता है और * 
न परिणाममें विवेक रहता है अर्थात्‌ यह सुख विवेकको जाम्रत 


« तमोग,णकी बूत्ति जो सक्रिय/प्रमाद है, वह तो अच्छी प्रवृत्तिको 
रोककर खेल-कूद आदि सामान्य फाल्तू क्रियाओमे लगाता है; परंतु जब 
सक्रिय-प्रमादके साथ राग मिल जाता है ( जो कि रजोगुणका रूप है ) तो 
उससे कामना पैदा हो जाती है | कामनासे फिर अनेक तरहके पाप, अन्थ 
होते हैँ, जिनका परिणाम बड़ा भयंकर होता है । 


है 


भी 
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ज्ञानखरूप दोनेके कारण उसे चित” कहते हैं और आनन्दखढूप 
होनेके कारण उसे “भानन्द” कहते हैं । उस सचिदानन्द' परमात्माका 
ही अंश होनेसे यह प्राणी भी सच्िदानन्दखरूप है । परंतु जब 
प्राणी असत्‌ वस्तुकी इच्छा करता हैँ कि अमुक वस्तु मुझे मिले 
तो उस इच्छासे वह खत"*-स्वाभाविक आनन्द---छुख ढक जाता है । 
जब असत्‌ वस्तुकी उच्छा मिट जाती है, तो उस इच्छाके मिटत ही 
वह खत -खाभाविक सुख प्रकट हां जाता है । 

नित्य-निरन्‍्तर रहनेवबात्य जो सुख-छूप श“तत्त! है, उत्तमे जब 
सात्तिऋ बुद्धि तल्खोन हो जाती है तो बुद्धिमे खब्छता, निमेद्ता आ 
जाती है | उस खच्छ और निमल बुद्धिसे अनुभवमें आनेवाला वह 
खाभाविक सुख ही साचिक कहव्यता हैं | बुद्धिसे भी जब सम्बन्ध 
छूट जाता है तो वास्तविक सुख्ब रह जाता है । सात्विक बुद्विके 
सम्बन्धसे ही उस सुखकी सात्विक सज्ञा होती है | बुद्धिसे सम्बन्ध 
छूठते ही उसकी साचिक संज्ञा नहीं रहती । 


मनमे जब किसी वस्तुकों प्राप्त करनेकी इच्छा होती है तो 
वह वस्तु मनमे बच्त जाती हैं अथांत्‌ मन और बुद्धिका उसके साथ 
सम्बन्ध हो जाता है | जब वह मनोत्राओ्छित वस्तु मिल जाती है तो 
वह वस्तु मनसे निकल जाती है अर्थात्‌ तस्तुका मनमे जो खिंचाव 
था, वह निकछ जाता हैं | उसके निकलते ही अर्थात्‌ वस्तुसे 
सम्बन्ध-विच्छेद होते दी त्रस्तुके अभावका जो दुःख था, वह निदृत्त 
हो जाता है और नित्य रहनेवाले खत,सिद्ध सुखक्रा तात्कालिक 
अनुभव ह्वो जाता है | व्रास्तवर्मे यह छुख बस्तुके मिलनेसे नहीं हुआ 
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है, प्रत्युत रागक तात्काल्कि मिटनेसे हुआ है, पर राजसी पुरुष 
मूछसे उस झुखको वस्तुके मिल्नेसे होनेवात्य मान छेता है। वास्तवर्मे 
देखा जाय तो वस्तुका सयोग वाहरसे होता हैं ओर प्रसन्नता 
भीतरसे होती है | भातरसे जो प्रसनता पेदा होती है, वह बाहरके 
संयोगसे पेंढा नहीं होती, पग्रत्युत भीतर मनमे वी हुई वस्तुके साथ 
जो सम्बन्ध था, उस वस्तुसे सम्बन्ध-विष्छेद होनेपर पदा होती हें 
तात्पय यह कि वस्तुके मिलनेसे अर्थात्‌ वस्तुका सयोग होते ही 
भीतरसे उस वस्तुसे सम्त्नन्ध-विच्छेह हो जाता हैं. और सम्बन्ध- 
विष्छेट होते ही नित्य रहनेबाले खाभाविक सुखबका आभास हो 
जाता हें | 

जब नीदमे बुद्धि तमोगरुणमे छीन हो जाती है तो बुद्धिकी 
स्थिरताको लेकर वद् घुख प्रकट हो जाता है । कारण कि तमोगुणके 
प्रभावसे नींदमें जाम्रत्‌ और खप्नके पदार्थोक्री विस्पृति हो जाती है । 
पदार्थोंकी स्व्वति दुःखोका कारण हैं। पदार्थोकी विस्पृति होनेसे 
निद्रावस्थामें पटायोका वियोग हो जाता हैं तो उस्त वियोगके कारण 
खाभाविक छुखका आभास होता है, इसीको निद्राका छुख कहते 
हैं। परंतु बुद्धिकी मलिनतासे वह खाभाविक छुख जेसा है, वेसा 
अनुभवमे नहीं आता | तावय है कि बुद्धिके तमोगुणी होनेसे 
बुद्धिमे खच्छता नहीं रहती ओर खच्छता न रहनेसे वह छुख स्पष्ट 
अनुभव नहीं आता | इस वास्ते इस सुखको तामस क्या गया है | 

इन सबका तात्पयं यह है कि सात्तविक पुरुषकों संसारसे 
विमुख होकर तचमे बुद्धिके तल्‍्लीन होनेसे सुख होता है; राजस 
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पुरुषकों रागके कारण अन्तःकरणम वसी हुई वस्तुके बाहर निऋलनेसे 
सुख होता है; और तामस पुरुषकों वस्तुओके लिये किये जानेवाले 
कतब्य-कर्मोकी विस्मृतिसे और निरथक्र क्रिया तथा प्रमादमें छगनेसे 
सुख होता हैं | इससे यद सिद्ध हुआ कि जो नित्य-निरन्तर 
रहनेबाला सुखरध॒तत्त्व है, वह असतके सम्बन्धसे आच्छादित 
रहता हैं । ब्रिवेकपूवक्त असतसे सम्बन्ध-विच्छेद हो जानेपर, रागवाली 
वस्तुओके मनसे निकल जानेपर और बुद्धिके तमोगुणमे छीन हो 
जानेपर जो लुख होता है, वह उसी सुखका आमास है | तात्यय 
यह इआ कि संसारसे विवेकप्रवक्ष विमुख होनेपर साखिक छुख, 
भीतरसे वस्तुओके निक्रव्नेपर राजत छुख और मढ़तासे निद्गा- 
आलस्यम संसारकों भूलनेपर तामस छुख होता है; परंतु वास्तविक 
सुख तो ग्रक्ृतिजन्य पदायोंसे सबंथा सम्बन्ध-बिच्छेदसे ही होता है । 
इन सुखोम जो प्रियता, आकाण और ( मुखका ) भोग है, वही 
पारमार्यिक उन्‍नतिमे बाबा देनेबाल्ा ओर पतन करनेवाण है । 
इस वास्ते पारमार्थिक उन्नति चाहनेवाले साधकोंको इन तीनों 
सुखोसे मम्बन्ब-विन्छेदा करना अत्यावश्यक है | 
अल 

वीसवेसे उन्तालीसव इत्रोकतक बयवानूने युणोक्री मुख्यताको 
लेकर जान, कम आरिके तौन-तीन भेद बताये | अब इनके सिवाय 
गुणोक्री लेकर सप्टिकी सम्पृण वस्तुओके भी तीन-तीन भेद होते 
हैं--इसका लक्ष्य कराते हुए भगवान्‌ अगले इलोकमे प्रकरणका 
उपस्तह्ार करते है । 
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> 


इलेक--- 

न तदस्ति प्रथिव्यां वा दिवि देवयु वा पुनः 

सत्त्व श्रद्धांतजमुक्त यदान स्यान्त्रभिगंग। ॥ ४० ॥ 

व्याख्या--- 

अठारह वे अध्यायके आरम्भमे अजुनने संन्यास और व्यागका 
तत्त्व जानना चाहा तो भगवानने पढे त्याग--कर्मयोगका वणन 
किया | उस प्रकरणका उपसहार करते हुए भगवानने कहा कि जो 
त्यागी नहीं हैं, उनको अनिष्ट, इष्ट आर मिश्र---यह तीन प्रकारका 
कर्मोका फल मिलता है और जो संन्यासी हैं, उनको कभी नहीं 
मिलता । ऐसा कहकर तेरहवे इलोकसे संन्यास--सांख्ययोगका 
प्रकरण आरम्भ करके पहले कमोंके होनेमें अधिप्रानादि पॉच हेतु 
बताये । सोलह वे-सन्नहवें इलोकोमे कतृत्व माननेबालोकी निन्‍्दा और 
कतृत्वका त्याग करनेवालोकी प्रशंसा की | अठारहवे इठोकमें कम--- 
प्रेत और कम-संग्रहका वणन किया । प्रतु जो वास्तविक तत्तत 
है, वह न कम-प्रेकक है और न कम-हंग्राहक है | कर्म-ग्रेरक और 
कम-संग्रद् तो प्रकृतिके गुणोके साथ सम्बन्ध रखनेसे ही होते है। 
फिर गुणोके अनुसार ज्ञान, कम, कर्ता, बुद्धि, व्ृति और सुखके तीन- 
तीन भेदोका वणन किया | सुखका वर्णन करते हुए यह बताया कि 
प्रकृतिके साथ यत्किश्चित्‌ सम्बन्ध रखते हुए ऊंँचा-से-ऊँचा जो 
सुख होता है, वह साच्चिक होता है । परंत जो वास्तविक 
खरूपका सुख है, वह गुणातीत है, विलक्षण है, अलौकिक है 
( जिसका वर्णन छठे अध्यायके इक्कीसवें स्लोकमे हुआ है )। 
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साच्िक सुखको “आत्मबुद्धिम्रसादजम! कहकर भगवानने 
उसको जन्य ( उत्पन्न होनेब्राछा ) बताया । जन्य वस्तु नित्य नहीं 
होती । इस वास्ते उसको जन्य वतानेका तालय है कि उस जन्य 
सुखसे भी ऊपर उठना है अर्थात्‌ प्रकृति ओर ग्रकृतिके तीनों 
गुणोसे रहित होकर उस परमात्मतत्तकों प्राप्त करना है, जो कि 
सबका अपना ख्ामाविक खरूप है | इस वास्ते कहते हैं--- 

“न तदस्ति प्रथिव्यां वा दिवि देवेपु वा पुत्ृ/--यहाँ 
“पृथिव्याम? पढमें मृत्युछोक और प्रथ्वीके नीचेके अतछ, वितल 
आदि सभी छोकोंका, 'दिविः पदसे खगे आदि छोकोका, 'दिवेष' 
पढको प्राणिमात्रके उपलक्षणके रूपमें देकर उन-उन स्थानोमें रहने- 
बाले मनुष्य, देवता, असुर, राक्षस, नाग, पशु, पक्षी, कीठ, पतंग, 
चुक्ष॒ आदि सभी चर-अचर आणियोका, और “वा पुनश पढोसे 
अनन्त ब्रह्माण्डोका सकेत किया गया है । तात्पय यह हुआ कि त्रिछोकी 
और अनन्त ब्रह्माण्ड तथा उनमे रहनेवाली कोई भी वस्तु ऐसी नहीं 
है, जो प्रकृतिसे उत्पन्न इन तीनो गुणोसे रहित हो# अर्थात्‌ सब-के-सव 
ब्रिगुशानक है-- खत्च पकरतिजैपुक्त यदेभिः स्यात्निभिमुणरे:ः । 
ओर रानस-तामसका त्याग करना हैं । गीतामे सात््विक, राजन ओर 
तामस--तीनो यगुणोंका वर्णन कहाँ-कहाँ हुआ है; इसे बताया जाता हे-- 

सातव अव्यायके बारहवे ब्छोकम माक््यविक, राजस ओर तामस 
भावोका वर्णन हुआ है | चोदहवे अब्यायके पॉँचवें छत्ोकम प्रक्ृतिजन्य 
उत्त्व, रत्न आर तम--तीनो गुणोक्री बन्वनकारक बतल्यकर छठेसे आठवें 
ब्लोकतक ऋमणः तीनों सुणोके बॉवनिका अल्ग-अल्ग प्रकार बताया हैं, 
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प्रकृति और प्रकरतिका काय---यह सब-का-सन्र ही त्रियुणात्मक 
ओर परिवतनशील है । इनसे सम्बन्ध जोड़नेसे ही बन्धन होता है 
ओर इनसे सम्बन्ध-विच्छेद करनेसे ही मुक्ति होती है; क्योकि खुद 
( खय ) का खख्य असड्र ह | सरूप “ख? हैं और प्रकृति प्पर! 
है | प्रकृतिसे सम्बन्ध जुडते ही अहंकार पेंदा हो जाता है, जो कि 
पराधीनताको पेढा करनेबाला है | यह एक विचित्र वात है कि 
अहंकारमें खावीनता माद्यम देती है, पर है वास्‍्तवमे परावीनता 
कारण कि अहंकारसे प्रकृतिजन्य पदा्थो्मं आसक्ति, कामना आदि 
फिर नवे लोक गुणोक्री विजयका दसवें इलोकमे ठो गुणोंको दवाकर एक 
एुणके बढनेका) स्वारहवेसे तेरहवें इलोकतक बदे हुए. गुणोंके लक्षणोंका, 
चौदहव-पंद्रहव॑ इ्लोकाम तात्कान्कि गुणबृद्धिसे मरनेवालेकी गतिका, 
सोलहव ब्लोकम त्रिगुणात्मक कर्मेक्रे फठका, सच्नहव इलोकमे तीनों गणोंसि 
उतनन होनेवाली दृत्तियोंका और अठारहवे इलोकम स्वाभाविक गुणोंकी 
न्थितिके अनुसार गतिका व्णन हुआ ६ | सन्नहवे अध्यायके पहले इलोकमे 
तीज्नों गुणोस होनेवाली निड्ठाके विषयम अर्जुनका प्रश्न ह। फिर दूसरे 
इलोकम त्रिविव अश्रद्धाका, चौथे इलोकमे त्रिविध वजनका, आठवेसे दसवें 
इल्येकतक त्रिविव आहारीके लक्षण) ग्यारहसे तेरहरव श्लोकतक अिविध 
यज्ञका, सन्नहवेसे उन्‍्नीसवं ब्लोकतक जिविध तपका और बीसर्वेंसे बाईसवें 
इलोकतक त्रिविव ढानका वर्णन हुआ है| अठारहवें अध्यायके सातवेंसे 
नव इलछोकतक त्रिविध त्यागका, बीसवेसे वाईसवे इलोकतक त्रिविध जानका; 
तेईसवसे पचीसवें इछोकतक जिविध कर्मका, छब्बीसवंसे अद्दाईसर्वें इलोक- 
तक त्रिविध कर्ताका, तीसवेसे बत्तीसवे इलोकतक निविध वुद्धिका, तँतीसवे- 
से पेंतीस्वे छल्लोेकतक त्रिविध श्रृतिका और सैंतीसवेसे उन्तालीसवें इलोक- 
तक त्रिविध सुखका वर्णन हुआ हें | इस प्रकार तीनों गु्णोक्रा वर्णन 
चोबीस बार हुआ है । 
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पैदा हो जाती है, जिससे पराधीनतामे भी खावीनता दीखने लग 
जाती है | इस बास्ते ग्रक्ृतिजन्य गुणोसे रहित होना आवश्यक है । 
ग्रकृतिजन्य गुणोम रजोगुण और तमोंगरुणका त्याग करके 


#१ 


सत्वगुण बढानेकी आवश्यकता है और सच्नगुणम भी प्रसन्नता और 
विवेक तो आबइयक हैं, परंतु सात्त्तिक सुख और ज्ञानकी आसमक्ति 
नहीं होनी चाहिये; क्योकि सुख्व आर ज्ञानकी आसक्ति बॉबनेवार्ली 
है | इस वास्ते इनकी आसक्तिका त्याग करके सत्तगुणसे उँचा 
उठे । इससे ऊँचा उठनेके लिये ही यहाँ गुणाका प्रकरण आया है। 

सावथककों तो सात्विक ज्ञान, कम, कर्ता, बुद्धि, श्रति और 
सुख---उनपर व्यान देकर इनके अनुरूप अपना जीवन बनाना 
चाहिये ओर सावधानीसे राजस-तामसका त्याग करना चाहिये । 
इनका त्याग करनेमे सावधानी ही सावन हैं | सावधानीसे सत्र 
साधन खत: प्रकट होते है । प्रकृतिसे सम्बन्ध-विच्छेद करनेमें 
सात्विकता बहुत आवश्यक है | कारण कि इसमे प्रकाश अर्थात्‌ 
विवेक जाग्रत रहता है, जिससे प्रकृतिसे मुक्त होनेमे बड़ी सहायता 
मिलती है | वास्तवम तो इससे भी असड़ होना है । 

सम्बन्ध--- 

त्यागके ग्रकरणमे भगवानूने यह ववलाया कि नियत कमोंका 
त्याग करना उचित नहीं है | उनका मृढ्तापूवक त्याग करनेसे वह 
त्याग तामस हो जाता है ( ४८ | ७ ); शारीरिक क्लेशके भयसे 
नियत कर्मोंका त्याय करनेसे वह त्याग राजस हो जाता है 
( ९१८ | ८ ) ओर उन नियत कर्मोकों फल और आसक्तिका 
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त्याग करके करनेसे वह त्याग साखिक हो जाता हैं ( 7८।॥९ )। 
साख्ययोगकी दृष्टिसे सम्पूण करमोंकी सिद्धिसे पाँच हेतु बताते हुए 
जहाँ सात्तिक कर्मका वर्णन हुआ हैं, वहोँ नियत कर्मको कतृतल्वा- 
भिमानसे रहित, राय-द्ेपते रहित और फलेच्छासे रहित अुरुषके 
द्वारा किये जानेक़ा उल्लेख क्रिया है ( 7८ | १३ )। अब यहाँ 
भगवान्‌ यह वताना चाहते है कि उन कमोंमें क्रिस वर्णके लिये 
कौन-से कर्म “नियत-कर्म! है और परमात्माका सम्बन्ध रखते हुए 
नियत कमोंकों केसे किया जाय | इसको वतानेके लिये भगवान्‌ 
अगला ग्रकरण ग्रारम्भ करते हैं| 
' इछोक--- 
व्राह्मणक्षंत्रियविशा शुद्गाणां च परंतपु। 
कमोणि प्रविभक्तानि स्वभावप्रभवेगुणं ॥ ४१ ॥ 
ह व्याख्या--- ; 
सम्पूण कमों और पदार्थोकों प्रकृतिक का्यरूप संसारकी 

सेवामें अपंण करनेको “कमग्रधान कमयोग” कहते हैं, जिसका वर्णन 
ड्सी अधष्यायके चोथेसे वारहबे इलोकतक हुआ है । उन्हीं कर्मों ओर 
पदाथोंके द्वारा प्रकृति और उसके कायरूप संसारके मालिक परमात्मा- 
का प्रजन करनेको भक्तिमिश्रित कमयोग?ः कहते हैं | इसी भक्ति- 


मिश्रित कमंयोगका वणन यहाँ-इकताढीसर्वेसे अड़ताढीसर्वे रलोकतक 
किया गया हैं | 


_ब्राह्मणक्षत्रियविद्वां शुद्राएां च परंतप'---यहाँ ब्राह्मण, 
स्तत्रिय ओर वैश्य--इन तीनोके लिये एक पद और शद्दोके लिये 
गी० सा० १३-- 
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अलग एक पद देनेका तात्पय है कि ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैंय--- 
ये द्विजाति है और दद्र द्विजाति नहीं है'। इस वास्ते इनके कर्मोंका 
विभाग अछग-अछग है और कमेके अज्णुसार शाल्लीय अधिकार मभीं 
अलग-अछग है | 

“कमीणि प्रविभक्तानि स्वभावप्रभवैगु ण:---खभावसे उत्पन्न 
होनेवाले गुणोके अनुसार ही चारों वर्णोके कम अछग-अछग विभक्त . 
किये गये हैं | चौथे अध्यायके तेरहवें इलोकर्मे भगवानूने कहां है--- 

चातुर्वेण्य मया रृष्टं गुणकमंविभागशः । 

तात्यय यह है कि मनुष्य जो कुछ भी. कम ' करता है, उससे 
दो चीजें बनती हैं--( १) खमाव, जिसे ध्गुणः कहा गया है 
और ( २ ) अदृष्ट अर्थात्‌ सश्चित, जिसे क्रम” कहा गया है, जो 
कि आगे प्रारब्ध वनकर फल देता हैं| गुण अर्थात्‌ खमाव और 
कममें भी परस्पर सम्बन्ध है । मनुष्यका जैसा खभाव होता है, 
वह प्रायः वैसे ही कर्म करता है और जेसे कम करता है, उसका 
प्रायः वैसा ही खभाव वर्नता है। इन्हीं गुण ( खभाव ) और कर्मोके 
अनुसार भगवानने महासगके आदियमें चारों व्णोंकी रचना की है । 
प्रजापति ब्रह्मानें भी सगके आदिमें ( पूष कर्मोका फछ भुगतानेके, 
लिये ) गुण और कमेके अनुसार सृष्टिकी रचना की है । उर्स सृश्ें 
कतव्योंके सहित मनुष्योको पैदा किया है---.'सहयज्ञाः प्रजा+ 
ख॒छ्छा पुरोचाच प्रजापति? (गीता ३ | १०) । इससे यह 
सिद्ध होता है कि कतंव्यका विधान केबल मनुष्योके लिये ही है 
क्योकि मनुष्य कमयोनि है | मनुष्योंके सिवाय देवता, पछ; पक्षी» 
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वृक्ष, छता आदि जितने भी स्थावर-जड्भम प्राणी हैं, उनके लिये 
कतव्यका विधान नहीं है; क्योकि वे सभी भोगयोनियों हैं | उन 
भोगयोनियोमें भी पुण्य-प्रधान फल भोगनेके लिये खगे आदि ऊँचे 
लोक हैं. पाप-प्रधान फछ भोगनेके लिये नरक है और पाप-पुण्य- 
मिश्रित फलसे होनेवाला मनुष्यजन्म पाप-पुण्प दोनोसे ऊंचा उठनेके 
लिये हैं (“इस प्रकार अपने पूवकृत कर्मोंका फल भोगनेके लिये वे. 
प्राणी बार-बार उत्पन्न होते रहते हैं और अपने कर्मकल्मोगके 
अनुसार ही अनेक योनियोमें उनका जन्म होता रहता है'। 


यह प्राणी पृवजन्मके अपने-अपने सात्विक, राजस और 
तामस--इन गुणो और कमोंकी प्रधानताको लेकर जिस-जिस वणमें 
पैदा होता है, उन्हीं गुणों और करमोंके अचुसार शास्तोने. उस-ठस, 
वण्के लिये कर्मोंका अछग-अछग विधान कर दिया है--- 
“कमोणि, प्रविभक्तानि स्वभावप्रभब्रेगुणें? | इसका तात्पय.. यह 
हुआ कि गुणों और कमोंके अलुसार ही महासगंके आदियमें भगवान्‌ 


३. ९. आदियमें ज््‌ 
ओर सगंके आदिम ब्रह्मा चारो वर्णोंकी रचना करते हैं तथा उनके 
कर्मोका विधान करते हैं । 


/ 


यदि मनुष्य अपने खाथ और अभिमानका त्याग करके 
शास्तद्वारा नियत कम्मोंसे भगवानका पूजन करता है तो वे ही कर्म - 
उसका कल्याण कर देते हैं | कल्याणका अर्थ है कि पुराने सश्चित- 
कम भस्म हो जाते हैं; प्रारब्य-कर्म फछ देकर नष्ट हो जाते हैं और 
निष्काममावसे किये हुए क्रियमाण-कम फलजनक नहीं बनते, ज़िससे 
संसारका वन्धन छूट जाता है | ः 
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सम्बन्ध--++ 
अब वाह्मणके स्वाभाविक कर्म बताते हैं | 
इलोक-- 
शमो दमस्तपः शो क्षान्तिराजबनेव चे। 
ज्ञानं विज्ञानमास्तिक्यं ब्रह्मकर्म स्वभावजम्‌ ॥ ४९% ॥ ' 
ह व्याख्या--- बह 
| दाम?-.- मनको जहाँ छगाना चाहें, वही लग जाय और 
जहॉसे हटाना चाहे, वहाँसे हट जाय---इस प्रकार मनके निग्नहकी 
धाम? कहते है । है 
“दम?--जिम्त इन्द्रिससे जब जो काम करना चाहें, तव वह 
काम कर ले और जिस इन्द्रियों जब जहॉसे हटाना चाहे, तब 
वहॉँसे हटा' लें----इस प्रकार इच्द्रियोको वशमे करना “ढठम? है | 


ध्तप”---गीतामें शरीर, वाणी और मनके तयका वणन आता 
है ( १७। १४-१६ » उस तपको लेते हुए भी यहाँ वास्तवमे 
ततपःका अथ है---अपने धमका पाछन करते हुए जो कष्ट हो 
अथवा कष्ट आ जाय, उसको ग्रसन्॒तापूवक सहना अर्थात्‌ कश्के 
आनेपर चित्तमें प्रसन्नताका होना | 


जे ली न्द्ियों भर 
शाोचम'-..अपने मन, बुद्धि, इच्द्रियोँ, शरीर आदिको पवित्र 

रखना तथा अपने खान-पान, व्यवहार आदिकी पवित्रता रखनां--- 

इस प्रकार 'शोचाचार-सदाचारका ठीक पालन करनेका नाम 


शौच? है । 
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'्ञान्तिः---कोई कितना ही अपमान करे, निन्‍्दा करे, दुःख 
दे ओर अपनेर्म उस्तको दण्ड देनेकी योग्यता, बल, अधिकार भी 
हो, फिर भी उसको दण्ड न देकर उसके क्षमा माँगे बिना ही 
प्रसन्‍नतापूवंक माफ कर देनेका नाम श्षान्तिः है। 


“आजबम!---शरीर, वाणी आदिके ब्यवहारमें सरूता हो 
ओर मनमे छल, कपठ, छिपाव आदि दुर्भाव न हो अथोत्‌ सीधा- 
सादापन हो, उसका नाम 'आजबः है |» 


शानम'---वेद, शास्त्र, पुराण, इतिहास आदिका -अच्छी तरह 
अध्ययन होना और उनके भावोका ठीक तरहसे -बोघ होना तथा 
कतेव्य-अकतंव्यका बोध होना श्ञानः है । ह 


२ 
“विज्ञानमः--यज्ञमें खुकू, खुबा आदि वस्तुओका किस अवसरपर 
किस विधिसे अ्रयोग करना चाहिये--इसका अर्थात्‌ यज्ञविधिका 
अनुमब कर लेने ( अच्छी तरह करके देख लेने ) का 
नाम विज्ञान! हैं । ह 
आस्तिक्यमः--परमात्मा, वेदादि शात्र, परछोक आदिका 
हृदयमे आदर हो, श्रद्धा हो और उनकी सत्यतामे कमी सन्देह न ' 
हो तथा उनके अलुसार अपना आचरण हो, इसका नाम 
थ्आस्तिक्यः है | 
ध्रह्मेकम स्वभावजमः--ये शम, दम आदि ब्राह्मणके 
खामाविक गुण हैं अथौत्‌ इन गरुणोकों धारण करनेमें ब्राह्मणको परिश्रम 
नहीं पड़ता । 
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जिन ब्राह्मणोंमें सत्तगुणकी ग्रधानता है, जिनको वंश-परम्परा 
परम झुद्ध है और जिनके पूर्वजन्मक्ृत कम भी शुद्ध हैं, ऐसे ब्राह्मणोके 
लिये ही शम, दम आदि गुण खामाविक होते है और उनमें 
किसी गुणके न होनेपर अथवा किसी गुणमें कमी होनेपर भी उसको 
पूर्ति करना उन ब्राह्मणोके लिये सहज है । 

चारों वर्णोकी रचना गुणोंकी तारतम्यतासे की गयी है, इस 
वास्ते गुणोंके अनुसार उस-उस व॒णमे वे-वें कम खामाविक प्रकट दो 
जाते हैं और दूसरे कम गौण हो जाते हैं । जेंसे, ब्राह्मणमें सत्लगुणकी 
ग्रधानता होनेसे उसमें शम, दम आदि कम खाभाविक भाते हैं 
और .जीविकाके कम गौंण हो जाते हैं और दूसरे वर्णोमे रजोगुण 
तथा तमोगुणकी प्रंधानता होनेसे उन वर्णोके जिविकाके कम भी 

खाभाविक॑ कमरे सम्मिल्ति हो जाते हैं। इसी इश्सि गोतामें 
ब्राह्मणके स्वभावज कमोंमें जीविकाके कम न कह करके शम, दम 
आदि कम ही कहे गये हैं । 
सम्बन्ध---- 
अब क्षेत्रियके स्वाभाविक कर्म बताते हैं--- 
इलोक--- & 
शौर्य तेजो ध्वृतिदीक्ष्यं युद्धे चाप्यपछायनम्‌ । 
दानमीश्वरभावश्च कक्षा कमे स्वभावज्ञम ॥ ४३ ॥ 
ह व्याख्या-- 

“शौरयेम!--मनमें अपने धर्मंका पान करनेकी तत्यरता हो; 
धममय युद्ध# प्राप्त होनेपर युद्धमें चोट व्याने, अड् कट जाने, मर 
...__ » अपना युद्ध करनेका विचार भी. नहीं है, कई खाब भी नहीं के. 
पर परिस्थितिवशांत्‌ केवल कतंव्यरूपसे प्राप्त हुआ है, वह “घर्ममय युद्ध? दे | 


री 


) 
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जाने आदिका किद्निन्मात्र भी' भय न हो, धाव होनेपर भी मनमें 

प्रसन्नता और उ-साह रहे और सिर कटनेपर भी पहले-जसे ही अख- 
हक 0 है ] 

शन्न चलाता रहे, उसका नाम “शोय? हैं । 


नतेज्ः--जिस प्रभाव या शक्तिके सामने पापी-दुराचारी मनुष्य | 
' भी पाप-दुराचार करनेमे हिचकते हैं, जिसके सामने छोगोकी मर्यादा- , 
विरुद्ध चलनेकी हिम्मत नहीं होती अर्थात्‌ छोग स्वाभाविक ही 
मर्यादामें चढते हैं, उसक्रा नाम “तेज? है । 
“श्वुतिः--विपरीत-से-विपरीत अवस्थामें भी अपने घमंसे ' 
विचंलित न होने और शब्रुओके द्वारा धम तथा नीतिसे विरुद्ध * 
अनुचित व्यवहारसे सताये जानेपर भी घर्म तथा नीति-विरुद्ध कार्य 
न करके वैयपूवक उसी मर्यादामें चडनेका नाम “्ृतिः है । 
दाक्ष्यमः--प्रजापप शासन करनेकी, प्रजाको यथायोग्य 
व्यवस्थित रखनेकी और उसका संचालन करनेकी विशेष योग्यता, 
चतुराईका नाम <दाक्ष्यः हैः | 
'युद्धे चाप्यपछायनम्‌--युद्धमें कमी पीठ न दिखाना, मनमें 
कमी हार स्वीकार न करना, युद्ध छोड़कर कभी न भागना--यह 


१3] 


युद्धमें ्अपछायन? है । 


दानम--क्षत्रियल्येग दान देते हैं तो देनेंमें कमी नहीं रखते, 
बड़ी उदारतापूबक देते हैं | वतमानमें दान-पुण्य करनेका स्वभात्र 
चैइयोमें देखनेमें आता हैं; परंतु वेश्यछोग दान देनेमें कस्ताकसी 
करते हैं अर्थात्‌ इतनेसे ही काम चल जाय तो अधिक क्‍यों दिया 
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जाय---ऐसा द्वव्यका छोम उनमें रहता है | द्रव्यका लोभ रहनेसे 
घरमका पालन करनेमे बावा आ जाती है, कमी आ जाती है; 
जिससे छात्विक दान ( गीता १७ ॥ २० ) देनेमे कठिनता पड़ती 
है| परतु क्षत्रियोमे दानवीरता होती है। इंस वास्ते यहाँ “दानः 
शब्द क्षत्रियोंके स्वभावमें आया है | | 


“ईंइबरभावश्य'--क्षत्रियोंमे स्वाभाविक ही शासन करनेंकी 
प्रवृत्ति होती है । लोगोके नीति, धम और मर्यौदा-विरुद्ध आचरण 
देखनेपर उनके मनमें स्वाभाविक ही ऐसी बात आती है कि ये 
लोग ऐसा क्यो कर रहे हैं; और उनको नीति, धमके- अचुसार 
चलनेकी इच्छा होती है । अपने शासन द्वारा सत्रको अपनी-अपनी: 
मर्यादाके अनुसार चलानेका भाव रहता है । इस ईश्वरभावमे अभिमान 
नहीं होता; क्योकि क्षत्रियजातिमे नन्नता, सरलता आदि गुण देखनेमें 
भाते हैं । 


4 हे स्वभाव जम: दि ८ तन 
कक्षा कम स्वभावजम?--जो मात्र प्रजाकी' दुःखोंसे रक्षा 
करे, उस्तका नाम #क्षत्रियः है--.'क्षतात॑ चायत इति क्षच्रिय? । उस 
७०७०, «_ ३ 
क्षत्रियके जो स्वाभाविक कम हैं, वे क्षात्रकम कहलाते हैं | 
सम्बन्ध--- 
अब ५ ओर ञ्ज के ८ क 5 
व वेश्य और शूद्धके स्वाभाविक कर्म बताते-हे | 
आोक--- 


. 2 ्छ 

कृपिगारक््यचाणिज्य॑ - चेइ्यकर्म स्वभावजम । 
० 'चयाव्मक॑ + है 

परिचयील कम शझुद्वस्याएि स्वभावजम्‌ ॥७७॥: 


| ञ् ० | 
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| व्याख्या-- , 
“कषिगौरक्ष्यवाणिज्यं॑ वेश्यकर्म स्वभावजम!--खेती करना, 
गायोकी रक्षा करना, उनकी वंश बृद्धि करना और छुद्ध व्यापार 
' ऋरना---ये गुण चेब्यमे स्वाभाविक होते है | 


जुद्ध व्यापार करनेका तात्पय है---जिस देशमें, जिस समय, ' 
जिस वस्तुकी आवश्यकता हो, लोगोके हितकी भावनासे उस वस्तुकों 
( जहाँ वह मिल्ती हो, वहाँसे व्व करके ) उसी देशमें पहुँचाना; 
प्रजाकी आवश्यक बस्तुओके अमावकी पूर्ति कैसे हो, वस्तुओके 
अभावमे कोई कष्ट न पार्वे---इस भावसे सचाईके साथ वस्तुओंका: 
यातायात करते हुए वितीण करना । 


भगवान्‌ श्रीकृष्ण ( नन्‍्द॒वाबाको लेकर ) अपनेको वेश्य ही मानते 
है# । इस वास्ते उन्होने स्वयं-गायो और वछडोंको चराया और यहाँ 
मनु महाराजने वरस्य-वृत्तिमें 'पशुन्ां रप्षणम? ( मनुस्मति १ | ९०) 
( पशुओंकी रक्षा करना ) कहा है, पर यहाँ भगवान्‌ (उपयुक्त 
पदोंसे ) अपने जाति-भाइयोसे मानो यह कहते हैं कि तुमछोग सब 
पशुओका पालन, उनकी रक्षा न कर सको तो कम-से-कम गायोका 
पालन और उनकी रक्षा जरूर करना | गायोंकी बृद्धि न कर सको 
तो कोई बात नहीं; परंतु उनकी रक्षा जरूर करना, जिससे हमारा 
गोघन घट न जाय । इस वास्ते वेश्य-समाजकों चाहिये कि वह 


%& कृषिवाणिज्यगोरला  छकुसीद॑ तुर्य॑मुब्यते | 
वार्ता चठ॒र्विधा तत्र वय गोबचयोड्निशम | 
| »( औीमद्धा० १० | २४ | २१ ) 
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गायोकी रक्षामे अबना तन-मन-धन छगा दें, उनकी रक्षार्मे अपनी 
शक्ति वचाकर न रखे | 
'परिचयोत्मक कम शूद्॒स्यापि स्वभावजम!--चारों वर्णोकी 
सेवा करना, सेव्राकी सामग्री तेयार करना और चारों वर्णोंके कार्योमें 
कोई वाधा, अड़चन न हो, सत्रको खुख-आराम हो--इस भावसे 
अपनी बुद्धि, योग्यता, वलके द्वारा सबकी सेवा करना झढ्का 
स्वाभाविक कम है । हर 
यहाँ एक शह्ला पेदा होती हैं कि भगवानने चारो वर्णोकी 
उत्पत्तिमें सत्त, रज और तम--इन तीन गु्णोंकों कारण बताया । 
उप्तमें तमोगुणकी ग्रधानतासे झुद्धकी उत्पत्ति बतायी और गीतार्मे 
जहाँ तमोगुणका वणन हुआ है, वहॉपर अज्ञान, प्रमांद, आलस्य, 
निद्रा, अप्रकाश, अग्रवृत्ति और मोह---ये सात अवगुण बताये हैं#। 
तो ऐसे तमोगुणकी प्रधानतावाले श॒द्बसे “सेवा? कैसे होगी ? क्योकि 
बह आल्स्य, प्रमाद आदिमें पड़ा रहेगा तो सेवा कैसे कर सकेगा ? 
सेवा बहुत ऊँचे दर्जेकी चीज हे । ऐसे ऊँचे कमका भगवानूने 
जठायुके लिये केसे विधान किया ? 
%# तमस्त्वशञानज॑ विद्धि मोहन सर्वदेहिनाम्‌ | 
प्रमादाल्स्यनिद्राभिस्तन्निवध्नाति भारत ॥ 
ह | ( गीता १४ | ८ ) 
अप्रकाशोष्प्क्‍बृत्तिश्व॒ प्रमादों मोह एवं च।| 
( भीता १४ । १३ ) 
प्रमादमोही तमसो. भवतोउज्ञाममेव च)| ' 
( गीता १४। *७ ) 


४ 
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इसका समाधान इस प्रकार है--यदि इस शक्कापर गुणोकी 
इश्टिसे विचार किया जाय तो गीतामें आया है कि सत्त्वगुणवाले 
ऊँचे लोकोमें जाते हैं, रजोग्रणवाले मर्कर पीछे मध्यछोक अर्थात्‌ 
मृत्युछोकमे आते हैं और तमोगुणवाले अधोगतिमें जाते हैं# | इसमें 
भी वास्तवमें देखा जाय तो रजोगुणके बढ़नेपर जो मरता है, वह 
-कमप्रधान मनुष्ययोनिमें जन्म लेता है----रजसि प्रलूयं गत्वा कम- 
सह्ञिपु जायते? ( गीता १४। १५ ) इन सबका तात्पय यह हुआ कि 
-मनुष्यमात्र रजःप्रधान ( रजोगुणक्री प्रधानतावाछा ) है । रजः- 
अधानवालोमें जो सात्विक, राजत्त और तामस---तीन गुण होते हैं, 
उन तीनो गुणोसे ही चारो वर्णोक्री रचना की गयी है। 
इस वास्ते कम करना सबमें मुख्य होता है और इसीको 
लेकर मनुष्योको कमंयोनि कहा गया है तथा गीतामे भी चारो वर्णोके 
कर्मोके लिये 'स्वमावज कम?, 'स्वभावनियत कम आदि पद आये 
हैं । इस वास्ते शद्गका परिचर्या अर्थात्‌ सेवा करना “स््रभावज कम! 
है, जिसमें उसे परिश्रम नहीं होता । 
मनुष्यमात्र कमयोनि होनेपर भी ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्यमें 
विवेक-विचारकी विशेष तारतम्यता रहती है. और शुद्धि भी रहती है, 


परंतु श॒द्रमों मोहकी प्रधानता रहनेसे उसमें विवेक बहुत दब जाता 


है। इस इष्सि श॒द्गके सेवा-कममें विवेक्रकी प्रधानता न होकर 
-आज्ञोकी प्रधानता रहती है---“अग्या सम न सुसाहिब खेवा? ( मानस 


# ऊध्ये गच्छन्ति सच्त्वस्था मध्ये तिष्ठन्ति राजसाः | 
जघन्यगुणवृत्तिाया अधो गउछन्ति तामसाः ॥ 


( गीता १४ | १८ ) 


कप 


रा 
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२। ३० । २ )इस वास्ते चारों वर्णोकी आज्ञाके अनुसार सेवा करना, 
सुख-सुविधा जुढ्य देना शद्धके लिये खामाविक होता है । 
गद्वोके कर्म परिचिर्यात्मक अर्थात्‌ सेवाखरूप होते हैं। उनके 
शारीरिक, सामाजिक, नागरिक प्रामणिक आदि सव-के-्सत्र कम ठीक 
तरहसे सम्पन्न होते हैं, जिनसे चारों ही वर्णकि जीवन-निर्वाहके लिये 
सुख-सुबिधा, अनुकूछता और आवश्यकताकी पूर्ति होती है । 
खाभाविक कर्मोंका तात्पयं-- ु 
_बास्तवमे चेतन-तत्व खतः-खाभाविक निर्विकार, सम ओर 
शान्तरूपसे स्थित है | उसी चेतन-तत््व परमात्माकी शक्ति प्रकृति 
खतः-खाभाविक क्रियाशीठ है । उसमे नित्य-निरन्तर क्रिया होतो 
रहती है---'प्रकरषण करण प्रकृति? । यद्यपि प्रकृतिको सकिय और 
अक्रिय-दो अवस्थावाडी ( सगे-अवस्थामें सक्रिय और प्रढय-अवस्थामें 
अक्रिय ) कहते हैं, तथापि सूक्ष्म विचार करें तो प्रछय-अवस्थामें भी 
क्रियाशील्ता मिंठती नहीं है | कारण कि जब पग्रल्यका आरम्भ 
होता है, तब प्रकृति छय-अवस्थाकी तरफ चलती है और जब 
प्रत्यका मध्यभाग आता हैं, तब प्रकृति सगकी तरफ चलती है । 
इस प्रकार प्रकृतिर्में सूक्ष्म क्रिया चलती ही रहती है । प्रकृतिकी 
सक्म क्रियाकों ही अक्रिय-अवस्था कहते हैं; क्योकि इस अवस्थामें 
सृश्टिकी सचना नहीं होती | परंतु महासगमे जब सृश्टिकी रचना 
होती है, तब सगके आदिसे सगके मध्यतक प्रकृति सगकी तरफ 


ध्य दी एः ् ८ 
चलती हैं ओर सगका भमध्यभाग आनेपर प्रकृति प्रठ्यकी तरफ 
चढती है | इस प्रकार प्रकृतिकी स्थूछ क्रियाको सक्रिय-अवस्था 


लन-«कने 


कहते है 


है 
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स॒यका उदय होता है, फिर वह मध्यमे आ न है, और 
फिर वह अस्त हो जाता है, तो इससे माद्ठम होता है कि श्रातः 
सूर्योदय होनेपर प्रकाश मध्याहतक वढ़ता जाता है और मध्याहसे 
सुर्यास्ततक प्रकाश घव्ता जाता है । सुर्यास्त होनेंके वाद आधी 
राततक अस्थकार बढ़ता जाता हैं और आधघी रातसे सूर्योदियत्क 
अन्धकार घटता 'जाता है । वास्तवमें सुक््म प्रकाश और अन्वकारकी 
सन्वि मध्याह और मध्य रात ही है, पर वह दीखती है सूर्योदय 
और सूर्यास्‍्तके समय | इस इश्टिसे प्रकाश और अन्धकारकी क्रिया 
मिट्ती नहीं, ग्रत्युत निर्तर होती ही रहती है । ऐसे ही सगे और 
अलय, महासग और महाप्रव्यमे भी प्रकृतिमें क्रिया होती ढी रहती है । 

इस क्रियाशीछ ग्रकृतिके कार्य शरीर्के साथ जब यह प्राणी 
सम्बन्ध जोड़ लेता है, तब शरीरद्ारा होनेवाली खाभाविक . 
क्रियाएं. ( तादात्म्यके कारण ) अपनेमे प्रतीत होने छगती हैं । 
प्रकरतिके साथ सम्बन्ध खय॑ चेतनने ही जोड़ा है, प्रकृतिने नहीं; 
क्योंकि- सम्बन्ध जोड़नेकी शक्ति चेतन ही है, जड़ प्रकृतिमे नहीं | 
इस वास्ते सम्बन्ध-बिच्छेद करनेकी जिम्मेवारी भी इसपर ही है, 
क्योकि पुरुषने ही सम्बन्ध माना है । वास्तवमें संसारके साथ माना 
हुआ सम्बन्ध भी प्रतिक्षण छूठता जा रहा है । जेंसे, मनुष्य मानता 
था कि मै बच्चा हूँ, पर उस बचपन अवस्थासे उसको सम्बन्ध- 
विष्छेद करना नहीं पड़ा, प्रत्युत अपने-आप सम्वन्धविच्छेद हो 
गया । इसी भ्रकार युवा और वृद्ध अवस्थासे भी सम्बन्ध-विच्छेद 
डो रहा है। ऐसे ही देश, काठ, वस्तु, परिस्थिति, व्यक्ति आदि 


रथ 


पी 
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सभी अभावमे जा रहे हैं, पर में ( खयं--अपना खरूप ) ज्यो-का- 
त्यो ही रह रहा हूँ अर्थात्‌ मैं जब बच्चा था तो वह शरीर और 
परिस्थिति, वस्तु, व्यक्ति आदि सभी बदल गये, पर मै ज्यों-का-त्यों 
हूँ | तात्पय यह है कि यदि हम इन आने-जानेवाढी परिस्थिति, 
अवस्था, वस्तु, देश, काछ, घदना आदिको देखते रहें और इनके 
साथ न मिले तथा इनको अपने साथ न मिलाव तो हम खतःसिद्ध 
मुक्तिका अनुभव करेंगे | 


चेतन परमात्मा और जड़ ग्रकृति---दोनोका खमभाव मिन्‍न-मिन्‍न 
हैं | चेतन खाभाविक ही निर्विकार अर्थात्‌ परिवतनरहित है और 
प्रकृति खाभाविक ही विकारी अर्थात्‌ परितिनशील है | अतः इन 
दोनोका खभाव भिन्न-भिन्न होनेसे इनका सम्बन्ध खाभाविक नहीं है; 
किंतु चेतनने ग्रकृतिके साथ अपना सम्बन्ध मानकर उस सम्बन्धकी 
सदूभावना कर छी दै अर्थात्‌ सम्बन्ध है? ऐसा मान छिया हैं। 
इसीको गुणोका सड्ग कहते हैं, जो जीवात्माके अच्छी-बुरी योनियोंमें 
जन्म लेनेका कारण है--'कारणं गुणसझो पस्य सद्सयोनि जन्मखुः 
(गीता १३॥२१ ) इस सइके कारण, गुणोकी तारतम्यतासे 
जीवका ब्राह्मणादि व्में जन्म होता है; जेसे--सत्त्वगुण ग्रधान, 
रजोगुण गीण और तमोगुण अत्यन्त न्‍्यून होनेपर ध्राह्मण? होता है 
रजोगुण प्रवान, सत्तगुण गोण और तमोगुण अत्यन्त कम होनेपर 
क्षत्रिय” होता है; रजोगुण प्रधान, तमोगुण गौण और सत्ततगुण 


बहुत थोडा होनेपर “वेश्य होता है; और तम्नोगुण प्रधान, रजोगुणं 
गौण और सत्तगुण बहुत थोड़ा होनेपर दरद्गर! होता है | इस प्रकार 


ही 


ञऊ 
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गोकी तारतम्यतासे जिस वर्णमें जन्म होता है, उन गुणोके अजुसार 
। उस वर्णके कर्म खाभाविक, सहज होते हैं; जैसे--ज्रह्मणके 
व्ये शम, दम आदि, क्षेत्रियके लिये श्ौय, तेज आदि, वेश्यके 
ठेये खेती, गौर्षा आदि और झुद्धके लिये सेवा--यें कम खतः- 
ज्ाभाविक होते हैं। तात्पर्य है कि चारो वर्णोंकी इन कर्मोंको करनेमे 
परिश्रम नहीं होता; क्योंकि गुशोंके अनुसार खभाव और खमावके, 
अनुसार उनके छिये कर्मोका विधान है।इस वास्ते इन कर्मोमें उनकी _ 
खाभाविक ही रुचि होती है | मनुष्य इन खाभाविक कर्मोंकी जब अपने 
लिये अर्थात्‌ अपने खा, भोग और आरामके लिये करता है तो वह 
उन कर्मोंसे बंध जाता हैं | जब उन्हीं कर्मोंको खाथ और अमिमानका 
त्याग करके निष्कामभावपूर्वक संसारके हितके छिये करता है तो 
'कर्मयोगः हो जाता है, और उन्हीं- कर्मोंसे सब संसारमें व्यापक, 
परमात्माका पूजन करता है तो 'भक्तिमिश्रित कर्मयोग? हो जाता दै | 
जब भगवत्परायण होकर केवल भगवंत्सम्बन्धी कम ( जप, ध्यान, 
सत्सज़्, खाध्याय आदि ) करता- है तो वह भक्तियोग हो' जाता 
है । फिर प्रकृतिके गुणोका सवंथा सम्बन्ध-विच्छेद हो जानेपर 
केवछ एक परमात्मतत्त ही रह. जाता है, जिसमें सिद्ध महापुरुषके- 
खरूपकी खतः-सिद्ध 'खतन्त्रता, अखण्डता, निर्विकारताकी अनुभूति 
रह जाती है । सिर भी उसके शरीर, मन, बुद्धि और इन्द्रियोके 
द्वारा अपने-अपने वर्ण, आश्रमकी मर्यादाके अनुसार निर्लित्ततापूषक 
शास्रविहित कम खाभाविक होते हैं, जो कि संसारमात्रके छिये 


| हज 
आदश होते हैं | प्रमुकी तरफ आद्ृष्ट होनेसे प्रतिक्षण प्रेम बढ़ता 
रहता है, जो अनन्त आनन्द्खरूप है । 
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- जाति जन्मसे मानी जाय या कमेसे १ 
ऊँच-नीच योनियोमें जितने भी शरीर मिलते हैं, वे सव गुण 
और कमके अनुसार ही मिलते है& | गुण और कमके अनुसा ही 
मनुष्यका जन्म होता है; इस वास्ते मनुष्यकी जाति जन्‍्मसे ही 
मानी जाती हैं | अतः स्थूछशरीरकी इशिसि विवाह, भोजन आदि 
जन्मकी प्रधाननासे ही करना चाहिये अथात्‌ अपनी जाति या ब्रणके 
अनुसार ही भोजन, विवाह आदि कम होने चाहिये | 


दूसरी बात, जिस ग्राणीका सांसारिक भोग, घन, मान, आराम, 
सुख आदिका उद्देश्य रहता है, उसके लिये वर्णके अनुसार कततेव्य- 
कम करना और वर्णकी मर्यादामे चछना अनिवाय हो जाता है । 
यदि वहः वणकी मर्यादामे नहीं चछता तो उसका पतन हो जाता 
है| । परंतु जिसका उद्देश्य केवछ परमात्मा ही है, संसारके भोग 


कारण गुणसचज्जोज्स्य सदसद्योनिजन्मसु | 
“(गीता १३। २१ ) 
कर्मण:. सुकृतस्थाहुः सात्विकं/ निर्मल फलम्‌ | 
रजसस्तु फल दुश्खमज्ञानं तमसः फलम्‌ ॥ 
(गीता १४ | १६ ) 
ऊर्ष्य॑ गच्छन्ति सच््वस्था मध्ये तिष्ठन्ति राजसाः | 
जबन्यगुणबृत्तिस्समा अधोी. गच्छन्ति तामसा।॥ 
(गीता १४ । १८ ) 
+ आचारदीन न पुनन्ति वेदा यदृप्यधीताः सह षडमिरख्लेः । 
छन्दास्थेन मत्युकाले त्यजन्ति नीडं शकुन्ता इव जातपक्षाः ॥ - 
( वसिष्ठस्मृति ) 





तर 
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आदि ग्राप्त करना नही है, उसके लिये सत्सड्र, खाब्याय, जप; 
ध्यान, कथा, कीतन, परस्पर विचार-विनिमय आदि भगवत्सम्बन्धी 
काम मुख्य होंगे | तात्यय हैं कि परमात्मार्की श्राप्तिमें प्राणीके 
पारमार्थिक भाव, आचरण आदिकी मुख्यता है जाति या 
वर्णकी नहीं । 

तीसरी बात, जिसका उद्देश्य परमात्माक्ी प्राप्तिका हैं, वह 
भगवत्सम्बन्धी कार्योकों मुख्यतासे करते हुए भी वण-आश्रमके अनुसार 
अपने कतंव्य-कर्मोको पूजन-बुद्धिसि केवछ भगव्लीत्यय ही करता 
हैं । इस वास्ते आगे भगवानने कहा है--- 


आर 


यतः प्रवृत्तिभूतानां येन सर्वमिदं ततम्‌। 
स्वकमंणा तमभ्यच्य सिद्धि विन्द्ति मानवः ॥ 
हा (१८ | ४६ ) 
. इस इलोकमे वड़ी श्रेष्ठ बात बतायी है कि जिससे सम्पूण संसार 
पैंदा हुआ है और जिससे सम्पूण संसार व्याप्त है, उस परमात्माका 
ही लक्ष्य रखकर, उसके प्रीत्यय ही पुजन-रूपप्ते अपने-अपने वर्णक 
अनुसार कम किये जाये | इसमें मनुष्यमात्रका अधिकार है | देवता, 
अछुर, पशु, पक्षी आदका खत: अधिकार नहीं हे; परंतु उनके 
डिये परमात्माकी तरफसे निषेध नहीं है | कारण कि सभी परमात्माका 





शिक्षा, कब्प, निरूक्त; छन्‍्द, व्याकरण ओर ज्योतिष--इन छहों 
अज्ञोतह्िित अध्ययन किये हुए, वेद आचारद्दीन पुरुषको पवित्र नहीं करते | 
पर पंदा होनेपर पक्षी जैसे अपने घोसलेको छोड़ देता है, ऐसे ही मृत्यु- 
समयमे आचारददीन पुरषकों वेट छोड़ देते हैं |? 


गी० सा० १४-- 
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अंश होनेसे परमात्माकी प्राप्ति सभी अविकारी हैं । ग्राणिमात्रका 
भगवानपर पूरा अविकार है । इससे भी यह सिद्ध द्वोता दे कि 
आपसके व्यवहारमे अर्थात्‌ रोठी-बेटी और गरीर आदिके साथ 
बर्ताव करनेमें तो जन्मकी सुख्यता. हैं, और परमात्माकी प्राप्तिमे 
भाव, विवेक और कर्मकी प्रधानता हैं। इसी आहयकों लेकर 
भागवतकारने कहा है कि. जिस पुरुषके वणकों बरतानेवाला जो 
लक्षण कहा गया है, वह यदि दूसरे वर्णबालेमे भी मिले तो उसे 
भी उसी वर्णका समझ छेना चाहिय्रेक | अभिप्राय यह है कि 
ब्राह्मणके शम-दम आदि जितने लक्षण हैं, वे लक्षण या गुण 
खाभाबिक ही किसीमें हो तो जन्ममात्रसे नीचा होनेपर भी उसको 

- जलीचा नहीं माननो चाहिये | ऐसे ही मद्भाभारतमें युविष्ठिर और 
'नहुपके संवादमे आया है कि जो श॒द्र आचरणोमे श्रेण्ठ है, छस 
शुद्गको श॒द्र नहीं मानना चाहिये और ब्राह्मण ब्राह्मणोचित कर्मोसे 
रहित है, उस व्राह्मणको ब्राह्मण नहीं मानना चाहिये अथौत्‌ 
वहाँ कर्मोकी ही ग्रधानता ली गयी है, जन्मकी नहीं | 





# यस्य बब्लक्षण गरोक्त पुसो वर्णाभिव्यज्ञक्रम । 
यदन्यच्रापि. इस्वेत तत्‌ तेनेव विनिर्दिशेत्‌ ॥ 
( श्रीमद्धा० ७ । ११ | ३५ ) 
त॑ झद्टे ते न्यद्‌ भवेब्लशइम द्विजि तच्च न वियते। 
न त्रै श्द्वो भवेच्छूद्रों 'आह्षणो न च ब्राह्मणः ॥ 
यत्रंतत्लश्यते सप चूत से ब्राह्मण; 
यत्रेतनन  भवेत्‌ सप॒त॑ झूडमिति 


गई] 


स्मृतः | 
निर्दिशेत्‌ ॥ 
( मद्गाभारत, बनपर्व १८० | २५-२६ ) 


ड़ 


! 
| 
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के 


ञे 


शाल्योमें जो ऐसे वचन आते है, उन सबका तातय है कि 
कोई भी नीचे वर्णवाला साधारण-से-साथारण मनुष्य अपनी 
पारमार्थिक उन्नति कर सकता है, इसमे सन्देहकी कोई बात नहीं 
है | इतना ही नही, वह उसी वरणमे रहता हुआ शम, दम आदि 
जो सामान्य धम हैं, उनका साड्रोपाड़ पाछन करता हुआ अपनी 
श्रेठ्ठताको प्रकट कर सकता है | जन्म तो पृवकर्मोके अनुसार हुआ 
है#, इसमें वह बेचारा क्या कर सकता है, पंरंतु वहीं ( नीचे 
वर्णम ) रहकर भी वह अपनी नयी उन्नति कर सकता है । उस 
नयी उन्नतिमे प्रोत्साहित करनेके लिये ही शास्न-वचनोंका आशय 
माद्म ठेता है कि नीचे वणवात्य भी नयी उन्नति करनेमें हिम्मत 
न हारे | जो ऊँचे वणवाद्घा होकर भी बर्णोचित काम नहीं करता, 
उसको अपने वर्णोच्ित काम करनेके लिये शाज्नोमे प्रोत्साहित किया 
है; जे 5 * 8 


त्राह्मणस्य हि. देहोष्यं श्लुद्वकामाय नेप्यते 


( श्रीमहा[ ० ११। १७ | ४२ ) 


ए जप 
जिन ब्राह्मणोंका खान-पान, आचरण, सवंथा भ्रष्ट है, उन 


५ ब्राह्मणेका वचनमात्रसे भी आदर नहीं करना चाहिये--ऐसा 


स्प्रतिमं आया है | परंतु जिनके आचरण श्रेष्ट हैं, जो भगवानके 
भक्त हैं, उन त्राह्मगोकी भागवत आदि पुराणेंमें और महाभारत, 
रामायण आदि इतेहास-प्रन्थोमें बहुत महिमा गायी गयी है । 


# संति नूले तद्वियाकों जात्वायुभोगाः | 
_ ( योगठ्शन' २ । १३ ) 


५ 
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“ भगवानका भक्त चाहे कितनी ही नीची जातिका क्यो न हो, 
वह भक्तिहीन विद्वान ब्राह्मणसे भी श्रेष्ठ है # । 


%& अद्दो वत श्रप्चोडतो गरीयान्‌ यज्जिह्ाग्र बर्तत नाम तुभ्यम्‌ | 
तेपुस्तपस्ते जुहुबुः सस्तुरार्या ब्क्षानूचुनाम गण्णन्ति ये ते ॥ 
(श्रीमद्धा० ३ | ३३ | ७ ) 
“थअहो ! वह चाण्डाल भी सर्वश्रेष्ठ दे, जिसकी जीभके अग्रभागपर 
आपका नाम विराजता है | जो श्रेष्ठ पुरुष आपका नाम उच्च(रण करते 
हैं, उन्होने तप, हवन, तीर्थस्नान, सदाचारका पालन और वेदाध्ययन 
-+सब कुछ कर लिया | 
विप्रादू द्विपडगुणयुतादरविन्दनाभपादारविन्द्विमुखाच्छवपच वरिध्ठम्‌ | 
मन्ये तदपिंतमनोवचनेद्धितार्थंथांण पुनाति स कुल न तु भूरिमानः ॥ 
(श्रीमद्धा० ७ । ९ | १० ) 
भमेरी समझसे बारह गु्ोंसे युक्त ब्राह्मण भी यदि भगवान्‌ कमल- 
नाभके चरण-कमलोंसे विमुख हो तो उससे वह चाण्डाल श्रेष्ठ है जिसने 
अपने मन, वचन) कर्म, धन और प्राणोंकों भगवानके अर्पण कर दिया 
है, क्योंकि वह चाण्डाल तो अपने कुछतकको पविनत्र कर देता हैं; परंतु 
बड़प्पनका अभिमान रखनेवाला भगवद्दिमुख ब्राह्मण अपनेकों भी पवित्र 
नहीं कर सकता |? 
चाण्डालोडपि मुनेः श्रेष्ठो.. विष्णुभक्तिपरायणः | 
विष्णुभक्तिविद्ीनस्तु. द्विजोडपि. इ्वप्चोडघमः ॥ 
( पद्मपुराण ) 
“हरिभक्तिमे लीन रहनेवाला चाण्डाल भी मुनिसे श्रेष्ठ है, और 
हरिभक्तिसे रहित ब्राह्मण चाण्डाल्से भी अधम है |? 
अवेष्णवाद्‌ द्विजादू विप्र चाण्डालो वेष्णवो वरः। 
संगणः इझ्वपचों . मुक्तो ब्राक्षणो नरक॑ त्रजेत्‌ ॥ 
( अह्मवेबतं० अह्य० ११ | ३९ ) 


हर 
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ब्राह्मणकों विराटरूप मगब्रानका मुख, क्षत्रियकों हाथ, वेश्यको 
ऊरू ( म॒व्यभाग ) और झद्गको पैर बताया गया है । ब्राह्मणको मुख 
बतानेका तात्यय है कि उनके पास ज्ञानका संग्रह है, इस वास्ते 
चार्रो वर्णोको पढ़ाना, अच्छी शिक्षा देना और उपदेश छुनाना---यह 
मुखका ही काम है । इस इशिसे ब्राह्मण ऊँचे हो गये । 
क्षत्रियकों हाथ बतानेका तात्यय है कि वे चारो वर्णोंकी 
शन्ुुओसे रक्षा करते हैं | रक्षा करना मुख्यरूपसे हाथोका ही काम 
है; जेसे शरीरमें फोड़ा-फुंसी आदि हो जाय तो हाथोसे ही रक्षा की 
जाती है; ररीरपर चोट आती हो तो रक्षाके लिये हाथ ही आड़ 
देते हैं, और अपनी (क्षाके लिये दूसरोपर हाथोसे ही चोट पहुँचायी 
जाती है; आदमी कहीं गिरता है तो पहले हाथ ही टिकते हैं | इस 
वास्ते क्षत्रिय हाथ हो गये | अराजकता फैछ जानेपर तो अपने जन, 
धन आदिकी रक्षा करना चारो वर्णोका धरम हो जाता है । 
चैश्यको मध्यमाग कहनेका तात्पय है कि जैसे पेटमें अन्न, 
जल, औषब आदि डाले जाते हैं- तो उनसे शरीरके सम्पूण 
“अवेष्णव ब्राह्मणसे वेष्णव चाण्डाल श्रेष्ठ है; क्‍योंकि वह वेष्णव 


चाण्डाल अपने बन्धुगणोंसहित भव-बन्धनसे मुक्त हों जाता है ओर 
वह अवेष्णव ब्राक्षण नरकर्मे पड़ता है |? 


न झूठा भगवद्धक्ता विप्रा भागवताः स्मृताः। 
सबव्षु ते झूद्रा ये हछामक्ता जनादने॥ 


( महाभारत ) 
'यर्दि भगवद्भक्त झाद् दे तो वह झाद्ग नहीं, परमश्रेष्ठ ब्राह्मण है । 
वास्तवर्म सभी वर्णो्मे आूद्र बह दे, जो भगवानकी भक्तिसे रहित है |? 





कु 


न्‍हँ 


तन 
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अवयबोंको खुराक मिलती है ओर सभी अबयब पुष्ट होते हैं, ऐसे 
ही बस्तुओका संग्रह करना, उनका यावायात करना, जहाँ जिप्त 
चीजकी कमी हो वहाँ पहुँचाना, प्रजाको किसी चीजका अभाव न 
होने देना वें्यका काम है | पेटमे अन्न-जलका संग्रह सत्र शरीस्के 
लिये होता है ओर साथमे पेठकों भी पुष्टि मिल जाती है; क्योंकि 
मनुष्य _ केवछ पेटके लिये पेट नहीं भरता | ऐसे हीं बैंश्य केव्रल 
संसारके लिये ही संग्रह करे, केबछः अपने लिये नहीं | वेह ब्राह्मण 
आदिको दान देता है, क्षत्रियोको ठेक्स देता है, अपना पालन 
करता है और शद्रोको मेंहनताना देता हैं । इस प्रकार वह सबका 


' पालन करता है | यदि वह संग्रह नहीं करेगा, क्ृपि, गोस्क्ष्य और 


वाणिज्य नहीं करेगा तो क्या ठेगा ? 
ग़द्को चरण वतानिका ताथय है कि जेंसे चरण सारे शरीरको 
उठाये फिरते हैं ओर पूरे शरीरकी सेवा चरणोसे ही होती है, ऐसे 
ही सेवाके आधारपर ही चारो वण चढते हैं। शद्द- अपने सेवा-कमके 
द्वारा सबके आवश्यक कार्योकी पूर्ति करता है | 
उपयुक्त विवेचनमे ध्यान देनेकी एक वात है कि गीतामे चारों 
वर्णोके उन खामाविक कर्मोका वणन है, जो कम खतः होते हैं, 
अर्थात्‌ उनको करनेमे अविक परिश्रम नहीं पड़ता । चारों वर्णोके 
लिये और भी दूसरे कर्मोका विधान है, उनको स्पृति-प्रन्थोमे देखना 
चाहिये ओर उनके अनुसार अपने आचरण बनाने चाहिये । यही 
बात गीताजीने कही है-... - हु 
तस्माच्छात्ं प्रमाणं त कार्याकार्यव्यवस्थितों ! 
ज्ञात्वा शास्रविधानाक्त. कर्म कतुमिहाइसि ॥ 
। | (६ १६। २४ ) 
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८5 5 तेरे ८ | 5 ( ८5 
“इसलिये तेरे छिये इस कतव्य और अक्तब्यकी व्यवस्थामें 
। म हद न ५ 
शात्र ही प्रमाण हैं | ऐसा जानकर तू शात्रविधिसे नियत कम ही 
करने योग्य है ।! 
ए बज >घवक ८ रे 5 का हक वर्णोंके 

वतमानमें चारों वर्णोमें गड़बड़ी आ जानेपर भी यदि चारो 4 
: समुदायोकी इकट्ठा करके अछग-अलग समुदायमें देखा जाय तो 
ब्राह्मण-समुदायमें शाम, दम आदि गुण जितने अधिक मिलेंगे, उतने 


क्षत्रिय, वेश्य और शूद्ब-समुदायमे नहीं मिलेंगे । क्षत्रिय- - 


सम्ुुदायमे शो, तेज आदि गुण जितने अधिक मिलेंगे, उतने 
ब्राह्मण, वेश्य और डद्द-समुदायमे नहीं मिलेगे । वश्य-समुदायर्मे 
व्यापार करना, धनका उपाजन करना, घनकों पचाना ( धनका 
भमका ऊंपरसे न दीखने देना ) आठि गुण जितने अधिक मिलेंगे, 
उतने ब्राह्मण, क्षत्रिय और गद्ब-समुदायमे नहीं मिलेंगे । झुद्व- 
समुदायमें सेवा करनेंकी प्रवृत्ति जितनी अधिक मिलेगी, उतनी ब्राह्मण, 
क्षत्रिय और वैर्य-समुदायमे नहीं मिलेगी | तात्पय यह है कि 
आज सभी वण मर्यादारहित और उच्छु्लल होनेपर भी उनके खभावज 
कम उनके समुदायोगें विशेषतासे देखनेमे आते है, अर्थात्‌ यह चीज 
व्यक्तिगत न्‌ दीखकर सपुदायगत देखनेमे आती है | 

जो छोग शात्रके गहरे रहस्यक्ो नहीं जानते, वे कह देते हैं 
कि ब्राह्मणोके हाथमें कलम रही, इस वास्ते उन्होने आह्मण सबसे 
श्रेष्ठ है? ऐसा लिखकर ब्राह्मणोको सर्वोच्च कह दिया | जिनके पास 
राज्य था, उन्होने ब्राह्मगोसे कहा--क््यो. महाराज ! हमलोग कुंछ 
नहीं है क्या ? तो त्राह्मणेने कद दिवा--नहीं-नहीं, ऐसी बात नहीं। 


््पि ॥ 


है 
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छापलोग भी हैं, आपलोग ठो नम्वरमे हैं | वश्योने आाह्मणोसे 
कहा---क्यो महाराज ! हमारे ब्रिना केसे जीविका चलेगी आपकी ? 
ब्राह्मणोने कहा---हॉँ, हाँ, आपबोग तीसरे नम्बरमें हो | जिनके पास 
न राज्य था, न धन था; वे ऊँचे उठने छगे तो ब्राह्मणोने कह 
 दिया--आपके भाग्यमे राज्य और घन छिखा नहीं है | आपलोग तो 
इन त्राह्मणो, क्षत्रियों और वेश्योकी सेवा करो | इस वास्ते चोथे 
नम्बरमें आपलोग हैं | इस तरह सबको भुलावेमें डालकर विद्या, राज्य 
और धनके ग्रभावसे अपनी एकता करके चौथे वणकों पददछित कर 
दिया---यह लिखनेवालोका अपना खाथ और अभिमान ही है ! 

- इसका समाधान यह है कि ब्राह्मणोने कहीं भी अपने ब्राह्मण- 
ध्रमके लिये ऐसा नहीं लिखा है कि ब्राह्मण सर्वोपरि है, इस वास्ते 
डनको, बड़े आरामसे रहना चाहिये, घन-सम्पत्तिसे युक्त होकर मौज 
करनी चाहिये इत्यादि । प्रस्युत ब्राह्मणोके लिये ऐसा छिखा है कि 
उनको त्याग करना चाहिये, कष्ट सहना चाहिये, तपश्चया करनी 
चाहिये | ,गृहस्थमें रहते हुए भी घन-संग्रह नहीं करना चाहिये, 
अज्नका संग्रह भी थोड़ा ही होना चाहिये---कुम्भीधान्य अर्थात्‌ एक 
बड़ा भरा हुआ अनाज हो, छोकिक भोगोमें आसक्ति नहीं होनी चाहिये, 
ओर जीवन-निर्वाहके छिये किसीसे दान भी बव्या जाय तो उसका 
काम करके अर्थात्‌ यज्ञ, होम, जप, पाठ आदि करके ही छेना चाहिये । 
गोदान आदि छिया जाय तो उसका प्रायश्रित्त करना चहिये। 


यदि ब्राह्मणको श्राद्रका निमन्त्रण देना चाहे तो वह श्राद्रके 
पहले दिन दे, जिससे ब्राह्मण उसके पितरोक्ा अपनेमें आवाहन 


हु 
बे 


न्‍ 


$ 
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करके रात्रिमें अह्मचय और संयमपृवक्र रह सके | दूसरे दिन वह 


यजमानके पितरोका पिण्डदान, तप ग ठीक विधि-विधानसे करवाये | उसके 
बाद वहाँ भोजन करे | निमन्त्रण भी एक ही यजमानका खीकार करे 


और भोजन भी एक ही घरका करे | श्राद्रक्का अन खनेके वाद 
गायत्री-जप आदि करके शुद्ध होना चाहिये | दान लेना, श्राइका 


- भोजन करना ब्राह्मणके लिये ऊँचा दर्जा नहीं है | आाह्मणका ऊँचा 


दर्जा त्यागमे है। वे केवछ यजमानके पितरोंका कल्याण करनेकी भावनासे 
क ० >] मो | ॥| [] 

ही श्राइका भोजन और दक्षिणा खीकार करते हैं, स्वाथकी भावनासे 
नहीं, तो यह भी उनका व्याग ही है । 


ब्राह्मणोनें अपनी जीविकाके छिये ऋत, अमृत, मृत, सत्यानृत 
ओर ग्रंगृत--ये पॉच वृत्तियाँ बतायी हैं&---- 


( १) ऋत-बृत्ति सर्वोच्च वृत्ति मानी गयी द्वै ।इसको शिलोज्छ 
या कपोत-बृत्ति भी कहते हैं । खेती करनेत्राले खेतमेंसे घान काटकर 
ले जाये, उसके वाद वहाँ जो अन्न ( ऊपी, सेट आदि ) प्रथ्वीपर 
गिरा पड़ा हो, बह. भूदेवों ( ब्राह्मणो ) का होता है, अतः उनको 
चुनकर अपना निर्वाह करना “शिछोज्छबृत्तिः है अथवा धान्यमण्डीमें 

# शऋतामताभ्या  जोवेतु. मतेन प्रमतेन वा। 
सत्याउताम्यामपि वा न अजृत््या कदाचन ॥ 
प्र ( मनुस्मृति ४ |४ ) 
कऋत, अमृत; मत, प्रधत ओर सन्‍्यावृत-इनमेंवे क्रिसो भी 


इत्तिसे जीवन-निर्वाह करें, परतु श्ानज्नत्ति अर्थात्‌ सेबाइत्तिसे कभी भी 
लीवन-निर्वाह न करे |? 





ह्य 


ञ 


हा 


२१८ गीताका सार [ आअ० १८ 
न धान्य तौछा जाता है, वहाँ पृथ्वीपर गिरे हुए दाने भूदेषोके 
होते हैं; अतः उनको खुनकर जीवन-निर्वाह् करना 'कपोतद्ृत्तिः है। 
(२ ) बिना याचना किये और विना इ्चारा किये कोई 
यजमान आकर देता है तो निर्वाहमात्रकी वस्तु लेना अम्ृत-व्ृत्ति हैं | 
इसको अयाचितबृत्ति भी कहते है । 

( ३ ) छुबह मिक्षाके लिये गाँवमें जाना ओर लोगोको वार, 
तिथि, मुह्त आदि वताकर ( इस रूपमे काम करके ) मिक्षामें जो 
कुछ मिल जाय, उसीसे अपना जीवन-निवाह करना मृत-द्त्ति है | 

( ४9 ) व्यापार करके जीवन-निवाह करना सत्यातृत-च्ृत्ति है | 

(५) उपयुक्त चारो इस्ियेंसि जीवन-निर्वाह्द न हो तो खेती 
करे, पर वह भी कठोर विंवि-विधानसे करे; जंसे---एक वेलसे हल 
न चलाये, धृपके समय हल न चछाये आदि | यह प्रमृत-ब्ृत्ति है | 

उपयुक्त इत्तियोमेंसे किसी भी इत्तिसे निर्वाह किया जाय, उसमे 
पद्चमहायज्ञ, अतिथि-सेत्रा करके यज्ञशेप * भोजन करना चाहिये |< 

» आहाग ओर अत्रियके लिये यह निषेघ आया ८ कि वह श्ववृत्ति 
( कुत्तेकी इत्ति ) अर्थात्‌ नवाबृत्ति कभी न करे--ध्न श्रन्नृत्या कदाचन? 
( मनु> ४ | ४ )* 'सेवा श्रन्नृत्तिराख्याता तस्मात्ता परिवजेबेत्‌ 
( मनु० ४ | ६ ) | वास्तवम मेवाजत्तिका ही निषेध किया गया है, सेवाका 

नहीं | माता-पिताकी तरद वे नीचे-से-नीचे वर्णकी नीची-मे-नीची सेवा 
कर सकूते हैं| नीचे वर्णोकी सेवा करनेमे उनकी महत्ता ढ्वी €'। इस बास्ते 
निन्‍्दा इत्तिक्ों दी की गयी ह अर्थात्‌ मान-बड़ाई, उपार्जन आदि खार्यके 
ल्थि सेवा करनेकी नित्दाः है। खवार्थक्रा त्थाग करके सेवा करनेक्री 
निन्‍्दा नद्ीीं इ | है 
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न्‍ श्रीमद्भंगवद्गीतापर विचार करते है तो ब्राह्मणक लिये पालनीय " 
जो नौ खाभाविक धम बताये गये हैं, उनमें जीविका- पेंदा करनेत्राला 
एक भी घम्म नहीं है| क्षत्रियके लिये सात खामावरिक धम बताये हैं, 
उनमें युद्ध करना और शासन करना--ये दो घम कुछ जीविका पैदा 
करनेवाले हैं | वैश्यके लिये तीन घम बताये हैं---खेती, गोरक्षा 
ओर व्यापार; ये तीनो द्वी जीविका पैदा करनेवाले हैं । झद्गके ढिये 
एक सेवा ही धम बताया है जिसमें पेदा-द्वी-पेदा होती है; दूसरी 
बात, शद्गके लिये खान-पान, जीवन-निर्वाह्द आदिमें वहुत छूट दी 
गयी है | 

भगवानने “स्व स्व कमेण्यभिरतः संसिद्धि लभते नरश 

( गीता १८ | ४५ ) पदोसे कितनी विचित्र वात बतायी हैं कि शम, 

_ दम ओदि नौ धर्मोके पालनसे ब्राह्मणका जो कल्याण होता है, वह्दी 
कल्याण शौय, तेज आदि सात-ध्मोंके पालनसे क्षत्रियका होता है, 
वही - कल्याण खेती, गोरक्षा और व्यापारके पालठनसे वैेश्यका 


होता है और- वहीं कल्याण केवछ सेवा करनेसे श़द्का हो 


जाता है | | 


आगे भगवानने एक विलक्षण बात बतायी है कि ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वेश्य और-“झ॒द् अपने-अपने वर्णोचित कमोके द्वारा उस 
परमात्माका प्रजन करके परम सिद्धिको प्राप्त हो जाते हैं---- 
स्वकमेंणा तमश्यच्यं सिद्धि विन्दति मानव” ( १८ | ४६) 
वास्तवमें कल्याण वर्णोचित कमोसि नहीं होता, प्रत्युत निष्कामभाव- 
पृतक पूजनसे ही होता है । झ॒द्रका तो खाभाविक कम ही परि- 
चरयत्मक अथांत्‌ पूजनरूप है; अत. उसका पूजनके द्वारा पूजन होता है 


बक 


को 
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अर्थात्‌ उसके द्वारा दुगुनी पूजा होती है । इस आस्ते उसका 
कल्याण बहुत जल्दी होगा ! उसका कल्याण जितनी जल्दी होगा, 
उतनी जल्दी ब्राह्मण आदिका नहीं होगा | 

शाखकारोने उद्धार करनेमें छोटेको ज्यादा प्यार दिया है; 
क्योकि छोठा प्यार्का पात्र होता हैं और वड़ा अधिकारका 
पात्र होता है | बड़ेपर चिन्ता-फिकर ज्यादा रहती है, पर छोटेपर 
कुछ भी भार नहीं रहता । श॒द्कों भाररहित करके उसकी जीविका 
बतायी गयी हैं ओर प्यार भी दिया गया है | 

वास्तवमें देखा जाय तो जो बर्ण-आश्रममें जितना ऊँचा होता 
है, उसके लिये शात्रोके अनुसार उतने ही कठिन नियम होते हैं, 
उन नियमोका साड्रोपाड़ पाछन करनेसे कठिनता अधिक बढ़ती है । 
परंतु जो वग-आश्रम्मे नो चा होता है, उसको परमात्माकी प्राति सुगमतासे 
हो जातीः है | इस विपयर्म विष्णुपुराणमें एक कथा आती है-- 
एक वार बहुत-से ऋषि-मुनि मिलकर श्रेष्ठठाका निणय करनेके 
लिये भगवान्‌ वेदब्यासजीके पास गये । व्यासजीने सबको 
आदरपूवक विठाया और खयं गड्ढामें स्नान करने चले गये | 
गड्ढामें स्नान करते हुए उन्होंने कहा---“कलियुग, तुम धन्य हो ! 
कलियुग, तुम वन्य हो !! कलियुग, तुम धन्य हो !!! ब्लियो, तुम- 
धन्य हो ! स्लियो, तुम धन्य हो |! ल्वियो, तुम घन्य हो !)! श़द्रो, तुम 
वन्य हो ! शद्रो, तुम घन्य हो !! शद्रो, तुम पनन्‍्य हो !!!? जब व्यासजी 
स्नान करके ऋषियोके पास आये तो ऋषियोंने कहा----'महाराज ! आपने 
कलियुग, ल्लियों ओर श॒द्दोको धन्यवाद कैसे ढिया ?? तो उन्होंने कद्दा कि 


ध] 
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कलियुगमें अपने घमंका पान करनेसे स्रियो ओर शू्द्रोका 
कल्याण जल्दी ओर छुगमतापूवक हो जाता है । 
यहाँ एक ओर वात सोचनेकी हैं कि जो अपने खाथका काम 
करता है, वह समाजमें और संसारमें आदरका पात्र नहीं होता । 
समाजमें ही नहीं, घरमे भी जो व्यक्ति पेट ओर चट्ट होता है, 
उसकी दूसरे निन्‍दा करते हैं'। ब्राह्मणोने खाथ-दृश्टिसि अपने ही 
मुंहसे अपनी ( त्राह्मणोंकी ) प्रशंसा, श्रेट्ठाकी बात नहीं कही हैं. । 
उन्होने आाह्मर्णोके लिये त्याग ही बताया है.। साच्िक पुरुष भपनी 
प्रशंसा नहीं करते, प्रत्युत दूसरोकी प्रशंसा, दूसरोका आदर करते 
हैं | तात्पय है कि ब्राह्मणोने कमी अपने खा्थ और अभिमानकी 
बात नहीं कही है| यदि वे खाथ और अभिमानकी बात कहते तो 
वे इतने आदरणीय नहीं होते, संसारमे और शाख्रोमें आदर न पाते । 
वे जो आदर पाते हैं, वह त्यागसे ही पाते हैं । 
इस प्रकार मनुष्यक्रो शात्रोका गहरा अध्ययन करके उपयुक्त 
सभी वातोको समझना चाहिये, और ऋषि-मुनियोपर, शाख्रकारोपर 
झूठा आक्षेप न करके महान पापसे बचना चाहिये । मनुष्य-दरीर अपने 
ठद्धारके लिये मिल है, उसको प्राप्त करके मनृष्यको अपना पतन 
नहीं करना चाहिये | हि 
. ऊँच-नीच वर्णोमें प्राणियोका जन्म मुख्यरूपसे गुणो और 
कर्मोके अनुसार होता है----“चातुव्वेण्य मया रूृष्टं गुणकमेविभागशः 
( गीता ४ | ३२ )/ परंतु ऋणानुबन्ध, शाप, वरदान, सह्ढ आदि 
किसी कारणविशेषसे भी ऊँच-नीच वर्णो्मे जन्म हो जाता है | उन्न _ 


का 
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वर्णमि जन्म होनेपर भी वे अपने पृरसखभावके अबुसार दी आचरण 
करते हैं | यही कारण है कि ऊँचे वणमें उत्पन्न होनेपर भी उनके 
नीचे आचरण उख्े जाते हैं, जेसे थुन्चुकारी आदि; और नीचे वर्णमें 
उत्पन्न होनेपर भी वे महापुरुप होते हैं, जंसे विदुर, कबीर; रंदास 
आहठि | 


आज जिस ममुदायम जातिगत॑, कुल्परम्परागत, समाजगतः 
ओर व्यक्तिगत जो भी शालह्य-त्रिपवीत दोष आये हैं, उनको अपने 
विवेक-विचार, सत्सड्र, “खाध्याय आदिके द्वारा दूर 'करके अपनेमें 
खच्छता निमछता, पतित्रता छानी चाहिये, जिससे अपने मलुष्य- 
जन्मका न्येय सिद्ध कर सके । ' 
सम्बन्ध--- 
स्वभावज कर्मोका वर्णव करनेका 
अगले दो इटोकोमें बताते है । 


इलोक---- 





स्‍्वे स्‍्वे कर्ृण्यभिरतः संखिद्धि छऊमते नरः। 

स्वकर्मनिरतः सिद्धि यथा विन्दति तच्छुणु ॥४५॥ 
५ व्याख्या-- 

“स्वे स्थे कमेण्यभिरतः संखिद्धि छभते नर”--गीताके 


हे 


अच्ययनसे ऐसा माछूम होता हैं कि मनुष्यकी जेंसी खतःसिद्ध 
खाभाविक प्रकृति ( खमाव ) है, उसमें अगर यह प्राणी कोई नयी 
उलझन पदा न करे राग-द्रेप न करे तो-बह्द॒ग्रक्रेति उसका 
खाभाविक ही कल्याण कर दे । ताबय है कि प्रकृतिके द्वारा - 


इल्ोक 2५ ] गीताका सार श्श्रे 


प्रवाेरूपसे अपने-आप होनेवाले जो खाभाविक कम हैं, उनका 
खाध-न्यागयवक प्रीति और तत्यरतासे आचरण करे, परतु क्मोंके 
प्रवाहके साथ न राग हो. न देंप हो और न फलेच्छा हो | राग-द्वेष 
ओर फलेच्छासे रहित होकर क्रिया करनेसे 'करनेका वेग! शान्त हो 
जायगा, ओर कममें आतक्ति न होनेसे नया वेग पदा नहीं होगा। 
इससे प्रकृतिके पदाथों और क्रियाओके साथ निर्टिप्तता ( असंगता ) 
आ जायगी । निर्लिप्तता होनेसे प्रक्ृतिकी क्रियाओका प्रवाह 
खाभाविक ही चलता रहेगा और उनके साथ अपना कोई सम्बन्ध 
न रहनेसे साथककी अपने खरूपमे स्थिति हो जायगी, जो कि 
प्राणिमात्रकी खतः खामाविक है | अपने खरूपमे. स्थिति होनेपर 
इसमें जो खाभाविक भूख ( रुचि ) है, उसका परमात्माकी तरफ 
खाभाविक आक्रपण हो जायगा, पर यह सबक होता है कर्मेमिं 
अभिरति? होनेसे, आसक्ति होनेसे नहीं । 
कममे एक तो “अभिरति? होती हैं और एक “आसक्ति? होती 

है | अपने खाभातरिंक कर्मोको केवछ दूसरोके हिंतके लिये तत्परता 

और उत्साहपूवक करनेसे अर्थात्‌ केवछ देनेके छिये कम करनेसे 

मनमें जो प्रसन्नता होती हैं, उसका नाम “अभिरति? है | फलकी 

इच्छासे कुछ करना अर्थात्‌ अपने पानेके लिये कम करना “आसक्ति? 


है | कममें अभिरतिसे कल्याण होता है और कर्मोकी आसक्तिसे 
बन्धन होता है | ; 


इस प्रकरणके “सर्वे स्वे 'कर्मणिश “स्वकर्मणा तमभ्यच्य॥ 
'स्वभावनियत कम), “सहज कम! आदि पूदोंमें कर्म शब्द 


दशक 


र्रछ गीताका सार _ [ अ० २८ 
गर 


एक वचनमे आया है | इसका तात्यय दे कि मनुष्य प्रीति और 
तत्परतापूषक एक कम करे, चाहे अनेक कम करे, उसका 
उद्देश्य केवल परमाक्रप्राप्ति होनेसे उसकी कतेब्यनिष्ठा एक ही 
होती है | परमात्मप्राप्तिके उद्देश्यको लेकर मनुष्य जितने भी कर्म 
करता है, वे सब कम अन्तमे उसी उद्देश्यमें ही छीन हो जाते हैं. 
भर्थात्‌ उसी उद्देश्यकी पूर्ति करनेवाले हो जाते हैं। जैसे गड्ञाजी 
हिमालयसे निकलछकर गड्जासागरतक जाती है तो नढ, नदियाँ,. 
झरने, सरोवर, वर्षाका जछ--ये सुभी उप्तकी धारामे मिल्का 
गड्ढामे एक हो जाते है, ऐसे ही* उद्दे श्यवालेके सभी कम उसके 
उद्देश्यमें मिल जाते हैं | परतु जिसकी कमोमे आसक्ति है, वह 
एक कम करके अनेक फल चाहता है अथवा अनेक कर्म करके 
एक फल चाहता है; अतः उसका उद्देश्य एक परमात्माकी ग्राप्तिका 
न होनेसे उसकी कतवब्यनिष्ठा एक नहीं होती । इस वास्ते ऐसे 
मनुष्यक लिये भगवानूने कहा है-.- । 





वहुशाखा हानन्ताश्व बुद्धयोष्व्यवसायिनाम्‌ ॥ 
( गीता २ | ४१ ) 
“स्थिर विचारवाले सकाम मनुष्योकी बुद्धियाँ बहुत भेदोब्राली 
ओर अनन्त होती है |? 
धवस्वकमंनिरतः सिद्धि यथा विन्दति तच्छुणः--अपने 
कममि पग्रीतिपूषक तत्यरतासे _छगा हुआ मनुष्य परमात्माको जैसे 
प्राप्त होता है, वह सुनो अर्थात्‌ कममात्र परमात्मग्राप्तिका साधन है, 
इस बातकों सुनो ओर छुन करके ठीक तरहसे समझो | 


ख्छ़ोक ४५ ] गीताका सौर श्र 


विशेष बात 
मालिककी ,सुख-सुविधाकी सामग्री जुझण देना, मालिकके 
दैनिक कार्यों अनुकूछता उपस्थित कर देना आदि कार्य तो 
वेतन लनेवाडा नोकर भी कर सकता है और करता भी है। 
-परंतु उसमें “क्रिया” (कि इतना काम करना है ) की और 
-समयः (कि इतने घंटे काम करना है) की प्रधानता रहतो 
है | इस वास्ते वह- काम-घंघा प्सेवाः नहीं बन पाता | यदि 
माल्िकिका वह काम-धंधा आदरपृवक सेव्यबुद्धिसे, महत्त्वबुद्धिसे 

किया जाय तो वह 'ध्सेवा? हो जायगा | 


सेव्यबुद्धि, महत््ववुद्धि चाहे जन्मके सम्बन्धसे हो, चाहे 
विद्याके सम्बन्धसे; चाहे वण-आश्रमके सम्बन्धसे हो, चाहे योग्यता, 
अधिकार, सद्गुण-सदाचारके सम्बन्धसे | जहाँ मह्वुद्धि हो, 
जाती है, वहाँ सेब्यकों छुख-आराम कैसे मिले १ सेव्यकी प्रसन्नता 
किस वातमें है'? सेव्यका क्‍या रुख है! क्‍या रुचि है १-- 
'ऐसे भाव होनेसे जो भी काम किझा जाय, -वह 'सेवाः हो 
जाता है। 

सेव्यका वही काम पूजाबुद्धि, भगवदूबुद्धि, यग्रुरुबुद्धि आदिसे 
किया जाय, और पूज्यमावसे चन्दन लगाया “जाय, पुष्प चढ़ाये 
जायें, माला पहनायी जाय, आरती की जाय तो वह काम “्पजनः 
हो जात[ है । इससे सेव्यके, चरण-स्पश अथवा , दशनमात्रसे 
चित्तकी प्रसन्नता, हृदयकी गद्गदता,; शरीरका रोमाश्वित एवं 
पुलकित हवोना,आदि होते हैं और-सेव्यक्े. अति विशेष -भाव प्रकट 


शगीए सा० १७५-- 
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होते हैं | उससे सेब्यकी सेवामे कुछ 'शिथिकता आ सकती हैं; 
परंतु भावोके बढ़नेपर अन्तःकरण-झुद्धि, भगवद्पेम, भगवद्दशन आदि 
ह्वो जाते हैं | 
मालिकिका समय-समयपर काम-धधा करनेसे नौकरकों पेसे 
मिल जाते हैं और सेब्यकी- सेवा करनेसे सेवक्रको अन्तःकरण-शुब्वि- 
पृवक भगवत्प्राप्ति हो जाती है, परंतु प्रजाभावके बढ़नेसे तो प्रजक- 
को तत्काल भगवद्माप्ति हो जाती है ) तात्पय है कि चरणचापी तो 
कर भी करता हैं, पर उसको सेवाका आनन्द नहीं मिलता; क्योंकि 
उसकी इष्टि पैसोपर रहती है | परंतु जो सेवाबुद्धिसि चरणचापी 
कतता है; उसको सेवारमें विशेष आनन्द मिलता हैं; क्योंकि उसकी 
दृष्टि सेब्यके खुखपर रहती है। पूजा तो चरण छूनेमात्रसे शरीर 
रोमाश्वित हो जाता है और अन्तःकरणमें एक पारमार्थिक आनन्द 
होता है । उसकी दृष्टि पूज्यक्री महत्तापर और अपनी छुघुतापर 
रखती है | ऐसे देखा जाय त्तो नोकरके काम-घंचेसे मालिकको 
आराम मिलता है; सेवाें सेन्यकों विशेष आराम तथा सुख मिलता 
है और पूजामें पूजकके भावसे पृज्यको प्रसन्‍नता होती है, वहाँ 
शरीरके सुख-आरामकी ग्रधानता नंहीं है | 


अपने स़भावज कर्मोकेद्वोंर पूजा करनेसे प्रजकका भाव बढ़ 

जाता है तो उसके स्थूछ, सुक्म' और काएण-शरीरकी चेष्ट, चिन्तन, 
तमाधि भादि सभी छोटी-बंडी" क्रियाएँ सब प्राणियोमें व्यापक 
परमात्माकी पूजन-सामग्री बन जाती हैं | उसकी दैनिक-चर्या 
श्र्थात्‌ खाना-पीना आदि सब क्रियाएँ भी प्रजन-सामप्री वन जाती हैं| 


+ 
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जैंसे ज्ञानयोगीका 'मे कुछ भी नहीं करता हूँ? यह भाव हरदम 
बना रहता है, ऐसे ही अनेक प्रकारकी क्रियाएँ करनेपर भी भक्ति- 
मिश्रित कमंयोगीके भीतर एक भगवद्भाव हरदम बना रहता है | उस 
भावकी गाढ़तामें उत्तका अहंभाव भी छूट जाता है । 
इलोक--- 
| यतः प्रचुत्तिभ्नूतानां येन सर्वरमिदं ततम्‌ । 
स्वेकमंणा तमभ्यच्य सिद्धि विन्द्ति मानवः ॥ ४६ ॥ 
व्याख्या---- 7 
प्यतः परवुत्तिभूतानां येन सर्वमिदं ततम?ः--जिस परमात्मासे 
संप्तार पैदा हुआ है, जिससे सम्पूण संसारका संचालन होता है, 
जो सबका उत्पादक, आधार और प्रकाशक है और जो सबमे 
परिपृण है अर्थात्‌ जो परमात्मा अनन्त ब्रह्माण्डोकी ' उत्पत्तिके पहले 
भी था, जो अनन्त ब्रह्माण्डोके छीन होनेयर भी रहेगा. और अनन्त 
त्रह्माण्डोके रहते हुए भी जो रहता है तथा जो अनन्त ब्रह्माण्डोमें 
व्याप्त है, उसी परमात्माका ,अपने-अपने खभावज ( वर्णोचित 
खाभाविक ) कमोंके द्वारा पूजन करें । 


'स्वकमेणा तमभ्यच्य'--मनुस्झतिमें श्रह्मणेके छिये छः कम 
बताये गये हैं---ख्॒यं पढना और दूसरोको पृढ़ाना, खय॑ यज्ञ करना ' 
और दूसरोसे यज्ञ कराना तथा खंय॑ दान लेना और दूसरोंको दान 
देना# ( इनमें पढाना, यज्ञ कराना और दान लेता--ये तीन कम « 

# अध्यापनमष्वयनं. यजनं॑ याजन तथा। 
दान॑ अतिग्रहई चेब श्राक्षणानामकल्पयत्‌ || 


( मनु० १। ८८ ) 
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जीविकाके हैं ओर पढ़ना, यज्ञ करना और दान देना--ये तीन 
त्राह्मणके, लिये कर्तव्यकम हैं ) | उपयुक्त शाख्नियत छः कम और 
शम-दम आदि नौ स्वभावज कम तथा इनके अति्िक्ति खाना-पीना, 
उठना-बेंठना आदि जितने भी कम हैं, उन कमोकि द्वारा ब्राह्मण 
चारों वर्णमि व्याप्त परमात्माका प्रजन करें | तात्पय है कि परमात्मा- 
की आज्ञासे, उनकी प्रपतन्नताके छिये ही भगवदूबुद्धिसे निष्काम- 
भावप॒ब्क सबकी सेवा करें | - 
ऐमे ही क्षत्रियोके लिये पाँच कम बताये गये जाओ 
रक्षा करना, दान देना, यज्ञ करता, अध्ययन करना और विषयोमें 
आसक्त न होना# | इन पॉच कर्मों तथा शोौय, तेज आदि सात 
स्वभावज कमेकिे द्वारा तथा खाना-पीना आदि सभी कमेंके द्वारा 
: क्षत्रिय सत्र व्यापक परमात्माका पूजन करें । 


वैश्य यज्ञ करना, अध्ययन करना, दान देना और व्याज 
लेना तथा कृषि, गौरक्ष्य और वाणिज्यन॑--इन शात्रनियत और 
खभावज कमेकि द्वारा आर डरद्र शास्रतिह्चित तथा स्वभावज कम 
# प्रजाना रक्षणं दानमिज्यावध्ययनमेव च। 
विपयेष्वप्रसक्तिश्चन॒ क्षत्रियस्थ॒ समासतः ॥| 





ट ( मनु० १। ८९ ) 
“| पच्मचना ग्क्षणः दानमिज्याध्ययन्मेव च। 
वणिक्पथ कुसीद च॒ वेश्यस्थ कृपिमेव च॥ 


( मनु० १ | ९०) 


ख्छोक ४६ ] गीताका सार ल्‍ २२९, 


सेवा के द्वारा सबन्र व्यापक परमात्माका पूजन वरे -अर्थात्‌ अपने 
शातबिहित, स्वरभावज और खाना-पीना, सोना-जागना आदि सभी 
कर्मोंके द्वात भगवानकी आज्ञासे, भगवान्‌की प्रसन्‍नताके लिये, 
भगवदूबुद्धिसे निष्कामभावपृथक्र सबकी सेवा करें | 


शाख्रोमे मनुष्यके -छिये अपने वर्ण और आश्रमके अनुसार 
जो-जो कतंव्य-कर्म बताये गये हैं, वे सव सप्ताररूय परमात्माकी 
“प्रजाके डिये ही हैं | यदि साधक अपने कर्मोके द्वारा भावसे 
उस पर्माम्ाका पूजन काता है तो उसकी मात्र क्ियाएँ 
परमात्माकी पूजाके लिये ही होती हैँ । जैसे पितामह भीष्मने 
- ( अजुनके साथ युद्ध करते हुए ) अजुनके सारथी बने हुए 
भगवान्‌की अपने युंद्ररूप कमके द्वारा वाणोसे प्रजा की । भीष्नके 
बाणोसे मगवान्‌का कवच टूट गया, जिससे भगवानके शरीरमें धाब 
हो गये और हाथकी अंगुल्योंमें छोटे-छोटे बाग छंगनेसे अंगुलियोंसे 
लगाम पकड़ना कठिन हो गया । ऐसी पूजा करके अन्त समयमें 
शराय्यापर पड़े हुए पितामह भीष्म अपने बाणोद्वारा पृजित भगवानका 
न्यान बरते हैं--थुद्धमें मेरे तीखे वागोसे जिनका कत्रत्र टूट रेया 
हैं, जिनकी त्वचा विच्छिन्न हो गयी है, परिश्रमके कारण जिनके 
मुखपर स्व्रेदकर्ण सुशोगित हो रहे हैं, घोड़ी ठायोसे उड़ी हुई 





# एकमेव तु शृद्गस्थ प्रभः कर्म समादिश्यत्‌ | 
एनेषाप्रेव. वर्णाना शुश्रूपामनसूयया ॥ 


( मनु० १ | ९१ ) 


थक 


२३० गीताका सार [ आअ० १८ 


रज जिनकी सुन्दर अछकावलीमें छगी हुई है :इस प्रकार बाणोंसे 
अलंकृत भगवान्‌ कृष्णमे मेरे मन-बुद्धि छग जायेऋ)! हे 
लछोकिक और पारमार्थिक कर्मोके द्वारा उस परमात्माका पूजन 
तो करें, पर उन करमोंमें और उनको करनेके करणों-उपकरणोंमें 
ममता न रखें | कारण कि जिस वस्तु, “क्रिया आदिमें ममता हो 
जाती है, वे सभी चीजें अपवित्र हो जानेसे। पूजा-सामग्री नहीं 
रहतीं ( अपवित्र फछ, फूछ आदि भगवानूपर नहीं चढ़ते )। 
इस वास्ते भमेरे पास जो कुछ है, वह सब उस सवंब्यावक - 
परमात्माका ही है, मुझे तो केवछ निमित्त बनकर उनकी दी हुई 
शक्तिसे उनका पजन करना दहैैः--इस भावसे जो कुछ किया 
जाय, वह सब-का-सव परमात्माका पूजन हो जाता दै । इसके 
विपरीत उन कम, वस्तु आदिको प्राणी जितना अपना मान लेता है, 
उतनी ही उसकी अपनी मानी हुई क्रियाएं, वस्तुएं ( अपवित्र 
होनेसे ) परेमात्माके पूजनसे वच्चित रद्द जाती हैं । 
पसिद्धि विम्द्ति मानव/--सिद्धिको प्राप्त होनेका ताधय है 
कि अपने कर्मसे परमात्माका पूजन करनेवाछा मनुष्य प्रकृतिके ' 
सम्बन्धसे रहित होकर खतः खरूपमें स्थित हो जाता है | खरूपमें 
स्िंत होनेपर पहले जो परमात्माके समपण किया था, उस संस्कारके 
कारण उसका प्रभुमें अनन्यप्रेम जाग्रत्‌ हो जाता हैं | फिर उसके 
ये कुछ भी प्राप्त करना वाकी नहीं रहता | 
# युवि तुस्गरजोविधूम्नविष्वक्‌ कचछल्तिश्रमवायलडडुतास्थ |. 
मम निशितशर विभिद्यमान॒त्वचि विल्सत्कवचे<5स्तु कृष्ण आत्मा || 


( श्रीमद्धा० १। ९। ३४ ) 
ममता मल जरि जाइ? ( मानस ७ | ११७ क ) 


चर 


ोक ४६]... गीताका सार श्र! 


यहाँ 'मानधघश पदका तालये केवल ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, 
शद् और ब्रह्मचारी, गृहस्थ) -बनप्रस्थ, संन्यास--ईन वर्णों और 


: आश्रमों आदिसे ही नहीं है, म्रत्युत हिंदू, मुसठमान, ईसाई, बौद्ध, 


पात्सी यहूदी आदि सभी जातियों और सम्प्रदायोसे है । किसी भी 
जाति, सम्प्रदाय आदि कोई भी व्यक्ति क्यों न हो, संव-के-सव 
ही परमात्मके पूजनके अधिकारी हैं; क्योंकि सभी परमात्माके अपने 
हैं। जैसे घरमें खभावक्रे भेदसे अनेफ़ नरहके च्रालक होते हैं, पर 
उन सबकी माँ एक ही होती है, और उन बाऊकोंकी तरह-तरहकी 
जितनी भी/क्रियाएँ होती हैं, उन सृतर क्रियाओसे माँ प्रसन्‍न द्वोती 
रहती है; क्योंकि उन बालप्रेंमें मक्का अपनापन होता दै। ऐसे दीं 
भगवानके सम्मुख हुए प्राणीकी सभी क्रियाओँकी भगवान्‌ 'अपनों 
पूजन मान लेते हैं और प्रसन्‍न हो जते हैं । 

|, इसी अध्यायके सत्तरवें इ्लोकमें भगवानूने कहा है कि कोई 
भी मनुष्य तुम्दारे और हमारे संवादका अध्ययन करेगा; उसके 
दर मैं झानयज्षसे पूजित दो जाऊँगा-। इससे यह सिद्र द्वोता दे 
कि कोई गीताका पाठ करे; अध्ययन करे तो उसको भगवान्‌ अपना | 
पूजन मान छेते हैं । ऐसे जो उत्पत्ति-बिनाशशील वस्तुओसे विघ्तुख _ 
दोकर भगवानक़े सम्मुख हो जाता है, उम्की क्रियाओंकों भगवान्‌ 


अपना पूजन मान छेते हैं । 
६5 
सम्बन्ध-- है 


स्वभाबज € सहज ) कमोंको निष्कामभावपूर्वक ओर पूजाबुदिसे 
कहते हुए उसमें कोई कमी रह भी -जाय तो भी उससे साधकको 


२३२ गींताका 'सार ।... [ अ० हैं 


हताश नहीं होना चाहिये---इसको बतानेंके लिये अगले दो श्छोक 
कहते हैं । 
इलोक-- 
श्रयान्खधर्मों विगुण:ः परधमौत्खलुछितात्‌ । 
खभावनियतं कर्म कुवेन्नाप्नोति किल्विषम्‌ ॥ ४७ ॥ 
व्याख्या-- 
श्रेयान्खध्मों विश्ुण:-परधर्मोत्खनुष्ठितातः--यड़ो 'स्ंघम? 
दाव्दसे वर्ण-घम ही मुख्यतासे लिया गया है । 

' €ः नाम किसका है ? मनुष्य अपनेको जो मानता है, वह 
'ख! है, और उसका धम “खघम? है। जेसे कोई अपनेको मनुष्य 
मानता है तो मनुष्यताका पाछन करना उसके लिये खधम है | 
ऐसे ही अपनेको कोई विद्यार्थी या अध्यापक मानता है तो पढ़ना- 
या पढ़ाना उसका ख्घम हो जायगा । कोई अपमेंको साधक मानता 
है. तो साधन करना उसका खधम हो जायगा । कोई अपनेको भक्त, 
जिज्ञाु और सेवक मानता है तो भक्ति, जिज्ञासा ओर सेवा उसका 

. खधम हो जायगा | इस प्रकार जिसकी जिस कार्यमें नियुक्ति हुई 
है और जिसने जिस कायकों खीकार किया है, उसके छिये उस 
कायको साड्रोंपाड़ करना खधम है | 

ऐसे ही मनुष्य अपनेको जिस वण और आश्रमका मानता है, 
उसके छिये उसी वण और आश्रमका घर खधर्म हो जायगा | 
त्राह्मणबणमें उत्पन्न हुआ अपनेको ब्राह्मण मानता है तो यज्ञ कराना, 
दान लेना; पढ़ाना आदि जीविका-सम्ब्रन्थी कम उसके लिये ख़धमे » 


ध्थी 


ग्छोक ४७ ] / गीताका सार - २३३ 


है | क्षत्रियके छिये युद्ध करना, ईज्ररभाव आदि, वैश्यके लिये कृषि, 
गैरक्षा, व्यापार आदि और झद्दके छिये सेवा---ये जीविका-सम्बन्धी 
कम खघम हैं | ऐसा अपना खघम दूसरोके धर्मोंकी अपेक्षा गुण- 
रहित है अर्थात्‌ अपने खधमर्मे गुणोंकी कमी है, उसका अनुष्ठान 
करनेमें कमी रहती है तथा उसको कठिनितासे किया जाता है, परंतु , 
दूसरेका धम गुणोंसे परिपृण है, दूसरेके घमका अनुष्ठान साड्रोपाज् 
है और करनेमें बहुत सुगम है तो भी अपने खधमका पावन करना 
ही सवश्रेष्र है । 


च् 


खघम और परधम क्या हैं ! शास्नने जिस_वर्णके लिये जिन 
कर्मोंका विधान किया है, उस बणके लिये वे कर्म 'खधम! हैं. और 
उन्हीं कर्मोंका जिस वर्णके लिये निषेध किया है, उस वणके लिये 
वे कम 'परघम? हैं | जैसे यज्ञ कराना, दान लेता आदि कम 
त्राह्मणके लिये शात्रकी आज्ञा होनेसे खधम हैं; परंतु वे ही कम 
क्षत्रिय, वैश्य और श॒द्गके लिये शाख्का निषेध होनेसे परधम हैं | 
परंतु आपत्काल्को लेकर शाद्योंने जीविका-सम्बन्धी जिन कर्मोंका 
निषेध नहीं किया है, वे कम सभी वर्णोके छिये खधम हो जाते हैं। 
जेसे आपत्काढमें अर्थात्‌ आपत्तिके, समय वैश्यके खेती, व्यापार 
आदि जीविंका-सम्बन्धी कम ब्राह्मणके लिये मी खबम हो जाते हैं#), 
... % आपत्तिके समय ब्राह्मण- क्षातव्त्तिसि निवाह कर सकता है और. 
ज्यादा आपत्ति ( आफत ) आ जाय तो वेश्यत्रत्ति भी कर सकता है, परंतु 
वैश्यवृत्तिमें फरक यह रहेग[ कि ब्राह्मण खेती करे तो सुबद और शाम 
ठ्ण्डे सम्रय इल चलाये और दो बैलोंका दी इल चलाये, एक बैलका नहीं | 


है 


२३६ गीताका सार [ आ० १८ 


( पाप ) नहीं छगता | ऐसे ही जो केवछ शरीर-निर्बाहके लिये 
कम करता है, उसको भी पाप नहीं ढगता -- शारी* केक कम 
कुत्रन्नाप्नोति किल्बिपम्‌! (गीता ४ | २१ ) | 

इसमें एक बड़ी भारी राड्ढा पेंढा होती हैं कि एक आदमी 
कमाईके वर पैदा होता है तो उसके छिये कस्ताईका क्रम सहज 
( साथ ही पैदा हुआ) है, खाभाविक्त है। खभावनियत कम 
करता द्वआ मनुष्य पापवी नहीं प्राप्त होता, तो क्‍या कसाईके 
कमका त्याग नहीं करना चाहिये ? अगर उसको कसाईके कमका 
त्याग नहीं करना चाहिये तो बड़ी मुश्किल हो जायगी ! 

इसका समाधान यह है कि खभावनियत कम वह होता 
है, जो विहित हो, किसी रीतिसे निषिद्ध नहीं हो, अर्थात्‌ उससे 
किसीबका भी -अहित न होता हो | जो कम किसीके छिये भी _ 
अह्तिकारक होते हैं, वे सहज कममें नहीं छिये जायेंगे | वे कम 
आसक्ति; कामनाके कारण पैदा द्वोते हैं | निषिद्र क्रम चाहे इस 
जन्ममें वना हो चाहे पूवजन्ममें बना हो, है वह दोपवाला ही 
दोष-भाग वत्याज्य होता है, क्योक्रि-दोफ आसुरी-सम्पत्ति है और 
गुण देवी-सम्पत्ति है;। पहले जन्मके संस्कारोसे भी दुगुग-दुराचारोमें 
रुचि हो सकती है, पर वह रुचि दुगुण-दुराचार करनेपे वाध्य 
नहीं करती । विवेक, सद्विचार, सत्सड्र, शासत्र आठिके द्वारा उस 
रुचिकों मिठाया जा सकता हैं। 

युक्तिसे भी देखा जाय तो कोई भी प्राणी अपना अहित 
नहीं चार्ता, अपनी हत्या नहीं चाहता | अतः किसीका अहित 
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करनेका, हत्या करनेझ्मा अधिकार नहीं है| मनुष्य अपने लिये , 
'अच्छा काम चाहता है तो उसे दूसरोके लिये भी अच्छा काम 
करना चाहिये । शाबत्रोसे भी देखा जाय तो यही वात हं कि 
जिसमें दोष होते हैं, पात्र होते हैं, अन्याय होते है, वे कम 
' धवैकृतः, है, प.प्राइतः नहीं हैं अर्थात्‌ वे विकारसे पैदा हुए हैं, 
खभावसे नहीं | तीसरे अध्यायमें अजुनने पूछा कि मनुष्य न 
चाहता हुआ भी विससे प्रेरित होकर पाप-कम करता है #्तो 
भगवान्‌ने कहा कि कामनाके वशमें होकर ही मनुष्य पाप करता 
है ( १। ३६-३७ ) | कामनाको लेकर, क्रोधकों लेकर, खाथ 
और अभिमानक्रों लेजर जो कम किये जाते हैं, वे कम झुद्र नहीं 
होते, अजुद्ध होते हैं । ४ 


परमात्रप्राततिके उद्देश्ससे जो कम किये जाते हैं, उन कर्मोंमें 
भिन्नता तो रहती .है, पर वे'दोषी नहीं होते | ब्राह्मणके घर जन्म 
होगा तो ब्राह्मगोत्रित कम होगे, श॒द्रके घर जन्म, होगा तो 
. शद्दोचित कम होगे, पर दोषी-भाग किसीमें भी नहीं होगा । दोपी- 
“भाग सहज नहीं है, ख॑भावनियत नहीं है | दोषयुक्त कम खाभाविक 
हो सकतें हैं, पर खभावनियत “नहीं हो सकते। एक ब्राह्मणको 
परमात्मतत्त्वक्ी प्राप्ति हो जाय तो प्रात होनेके बाद भी वह वेसी ही 
पवित्रतासे भोजन बनायेगा; जैसी पवित्रतासे आह्मणको रहना चाहिये, 
वैसी ही पक्न्रितासे रहेगा | ऐसे ही एक अन्त्यजको परमात्माकी ग्राति 
_ हो जाय तो वह जूटन भी खा लेगा; जैसे पहले रहता था, वैसे 
' ही. रहेगा | परंतु «ब्राह्मण ऐसा नहीं करेगा, क्योकि पवित्रतासे 


कि 
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- विशेष बात “ 
साधकके डिये वास्तविक खथम क्‍या है ? 
अपने खख्यक्रो 'ख' कहते हैं, जो साश्षात्‌ परमात्माका अश 
है | प्रकृति ओर उप्तका अश शरीर पर” कहलाता है | जब 'ख! 
प्रकृतिके अंश शरीरकों अपना मानता है तो उसमें प्राकृतिक चीजोकी 
मुख्यता होती दे और जत्र यह अपनेकों सच्िदानन्दघन परमात्माका 
साक्षात्‌ अंञ्य मानता है तो 'ज्? सम्चिदानन्द्धन-खरूय होता है#। 
'ख? जब परमात्माकों खीकार करता है तो साधकके लियि 
यह 'खब्म” हो जाता है, और जब यह ग्रकृतिके काय शरीरको 
खीकार करता है अर्थात्‌ शरीरके बमको अपनेमे आरोपित कर लेता 
है तो सावकके लिये यह “परव्म” हो जाता है; क्योकि प्रकृति पर! 
हे “व! नहीं | 
इसी तरहसे यहे “छः? परमात्माके साथ सम्बन्ध जोड़कर 
परमात्मप्रातिके लिये कमयोग, ज्ञानयोग या भक्तियोगका साधन करे 
# इसी सत्ताको स्वीकार करनेके लिये भगवानने कहां है--- 
न ल्वेवाहं जातु नासे न त्वं नेमे जनाधिपाः। 
न चेंच न'* भर्विष्याम: सर्वबँ] वयमतः परम ॥ 


। , ( गीता २। १२ ) 
अर्थात्‌ तू में और ये राजालोग पहले नहीं थे, यह बात भी 
'नहीं और इसके बाद हम सब नहीं रहेंगे, यह बात भी नहीं | तो इससे 
हरेकक्ी अपने खेल्पफी सत्ता सिद्ध-होती हे | इसी तरह कहा हे- 
ह भूतग्रामः स एवाय॑ भूत्वा भूत्वा प्रछीयते | ( गीता ८ | १९ ) 
, * इसमे ध्यूतप्राम; स एजायः ( वही यह भूतसमुदाय ) पदोंसे स्वयंकी 
सत्ता सिद्ध होती है और ५मभूत्वां भूत्वा प्रछोयते? ( उत्पन्न हो-होकर लीन 
होता है ) पदोंसे शरीरकी अनित्यता सिद्ध होती है | 
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तो यह “खघमः होगा । यही खघम कल्याण करनेवाला है. | जब 
यह संसारकी वस्तुओका संग्रह करता है और भोग भोगता है तो 
यह “परधर्मः हो जाता है | खधममे अर्थात्‌ परमात्माके सम्मुख 
रहते हुए मर जाय तो भी यह कल्याण करनेवाला है, और परघम 
अर्थात्‌ भोग तथा संग्रह मय देनेवाला है---'खधम निधन श्रेयः 
परधर्मा भयावह” (गीता ३| ३५ ) | 

यहाँ इस प्रकरणमें वर्णधमरूप स्बमका पान करनेका 
उद्देश्य भी परसात्मतत्वकी ग्राप्ति करना ही है। इस वास्ते इस 
विशेष वातमें परमात्मग्राति करनेके सावनकों खधम माना गया है । 

रछोक--- 
सहज कर्म कोन्तेय सदोषमपि न त्यजेत्‌। 
सवोरस्भा हि. दोषेण धूमेनाप्निरिवाद्गताः ॥ ४८ ॥ 


व्याख्या--- 


पिछले इलोकर्मे यह कहा गया है कि खभावके अनुसार शाल्रोने 
जो कम नियत किये है, उन कर्मोंको करता हुआ मनुष्य पापको 
प्राप्त नहीं होता | तो इससे यह सिद्ध होता है कि खभावनियत 
कमोमें भी पाप-क्रिया होती है | अगर पाप-क्रिया न होती तो 'पापको 
प्राप्त नहीं होता? यह कहना नहीं वनता । इस वास्ते मगवान्‌ कद्वते 
हैं कि 'कौन्तेय | जो सहज कर्म हैं, उनमें कोई दोष भी आ जाय 
तो भी उनका त्याग नहीं करना चाहिये, क्योंकि सत्र-के-सब कर्मोका 
आरम्भ घुऐसे अग्निकी तरह दोबसे आबुत है |? 


गी० सा० २६-- 
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“सहज कमे कोन्तेयः खभाव-नियतकर्म सहन-कम कहलते 
हैं, जैसे-्रह्मणके शम, दप्त आदि; क्षत्रियके शौय, तेज 
आदि; बैश्यके कृषि, गौरल्य आदि और गद्धके सेबा-कम--यें सभी 
सहज-कर्म हैं | जन्मके वाद शाखत्रोने पृषवके गुण और कमेंकि 
अनुपतार जिस वर्णके लिये जिन कवोंकी आज्ञा दी हैँ, वे शात्रनियत 
कम भी सहज-कम कहलाते है; जैंसे--जाह्मणके लिये यज्ञ करना 
और कराना, पढ़ना और पढ़ाना आदि; श्षत्रियके लिये यज्ञ करना, 
दान- देना आदि; वैज्यके लिये यज्ञ करना आदि; और झद्के 
लिये सेवा । 

इस सहज-कममें कौन-से दोष है !---- 

( १) परमात्मा और परमात्माका अंश--सये दोनो ही '्ख? 
है तथा प्रकृति ओर प्रक्ृतिका काय शरीर आदि-ये दोनो ही “पर? हैं। 
परंतु परमात्माका अंश ख़यं ग्रकृतिके वश होकर परतन्त्र हो जाता है 
अर्थात्‌ क्रियामात्र प्रकृतिमें होती हैँ, उस क्रियाकों यह अपनेमें मान 
लेता है तो परतन्त्र हो जाता हैं | यह प्रकृतिक परतन्त्र होना ही 
महान्‌ दोप है । 

(२ ) प्रत्येक कममें कुछ-न-कुछ आलुपब्चिक-अनिवाय हिंसा 
आदि दोप होते ही है | 

( ३ ) कोई भी कम किया जाय, वह कम क्िसीके अजुकूल 
और किस्ीके प्रतिकूल होता ही दे | जो क्रिसीके अ्तिकूछ होना 
भी दोप हे । 

( 9 ) प्रमाद आदि दोपोके कारण ऋमके करनेमे कमी रह 
जाना अथवा करनेकी विधिमें भूल हो जाना भी दोष है ! 
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...._ “लदोषमपि न त्यजेत”-अपने सहज-कममें दोष भी हो तो भी 
उसको नहीं छोड़ना चाहिये | इसका तावय है कि जेंसे त्राह्मणके 
कम जितने स्लौम्य हैं, उतने ब्राह्मणेतर व्णोंके कम सौम्य नहीं हैं । 
परंतु प्ौम्य न होनेपर भी वे कम दोषी नहीं माने गये [हैं 
अर्थात्‌ ब्राह्णणके सहज कर्मोंकी अपेक्षा क्षत्रिय, वेंश्य आदिके 
सहन कमेमे ग्रुणोंकी कमी होनेपर भी उस कमीका दोष नहीँ 
छगेगा ओर अनिवाय हिंसा आदि भी नहीं छगेंगे, प्रत्युत उनका पान 
करनेसे, लाभ होगा। कारण कि वे कम उनके खमावके अनुकूछ 
दोनेसे करनेमें सुगम हैं ओर शाज्नविहित हैं । 
ब्राह्मणके लिये मिक्षा बतायी गयी है | दीखनेमे भिक्षा निर्दोष 
दरेखतो है, पर उसमें भी दोष आ जाते हैं । जेसे; किसी गृहस्थके 
घर्पर कोई मिक्षुक खड़ा है और उसी समय दूसरा मिक्षुक वहाँ आ 
जाता हैँ तो गृहस्थके भार होता है । मिक्षुकोर्मे परस्पर ईर्ष्या होनेकी 
सम्भावना रहती है । मिक्षा देनेवालेके घरमें पूरी तेयारी नहीं है तो 
उसको भी दुःख होता है । यदि कोई गृहस्थ मिक्षा देना नहीं चाहता 
ओर उसके घरपर मिक्षुक चला जाय तो उसको वड़ा कष्ट होता 
है । अगर वह भिक्षा देता है तो खर्चा होता है, और नहीं देता है 
तो भिक्षुक निराश होकर चला जाता है | इससे उस गृहस्थकों पाष 
छगता है ओर वेचारा उसमे फेंस जाता है| इस ग्रकार ययपि मिक्षामें 
भी द्येष होते है, तथापि ब्राह्मणको इसे छोड़ना नहीं चाहिये | 


क्षत्रियके लिये न्याययुक्त युद्ध ग्राप्त हो जाय तो उसको बरनेसे 
क्षत्रियको पाप नहीं छगेगा । यथपि युद्धरूप कममें दोष है; क्योंकि 


२४४ गीताका सार [ आ० १८ 


उसमें मनुष्योंका गला काट डालना है--तथावि क्षत्रियके सहज और शास्र- 
बिहित होनेसे दोष नहीं ठगता । ऐसे ही वेश्यके लिये खेती करना 
बताया गया है | खेती करनेमे वहत-से जन्तुओकी हिंसा होती है । 
परतु वेइयके लिये सहज ओर शाश्रविहित होनेसे हिसाका इतना 
दोष नहीं छगता | इस चास्ते सहज कर््तोको छोड़ना नहीं चाहिये । 

सहज कर्मोको करनेमे दोष ( पाप ) नहीं छगता---यह बात 
ठीक है, परंतु इन साधारण सह्दज कर्मेसे मुक्ति केसे हो जायगी १ 
वास्तवमें मुक्ति होनेमें सहज कर्म वाघक नहीं हैं | कामना, आसक्ति, 
खाये, अभिमान आदिसे ही बन्धन होता है ओर पाप भी इनके 
कारणसे ही होते हैं । इस वास्ते मनुष्यकोी निष्कामभाव- 
पूर्वक भगव्रीत्यण सहज कर्मोंको करना चाहिये, तभी बन्धन 
छूठेगा ( गीता १८ । १७ ) ॥ 

'सवोरम्भा हि दोषेण धूमेनाप्रिरिवाद्बताः--जितने मी 
आरम्म है, वें सब-के-सव सदोप ही हैं; जेसे--आग सुलगायी जाय 
तो आरम्ममे घुओऑँ होता ही है | कम करनेगे ठेश, काछ, घटना, 
परिस्थिति आदिकी परतन्त्रता और अनेकोकी ग्रतिकूछता भी दोष है; 
परंतु खभावके अनुसार शात्रोने आज्ञा दी है | उस आज्ञाके 
अनुसार निष्काममावपूवकत कम करता हुआ प्राणी प्रापक्का मांगी 
नहीं होता | इसीसे भगवान्‌ अज्जुनसे मानो यह कद रहे हैं कि 
मैया | त्‌ जिस युद्धरूप क्रियाको घोर कर्म मान रहा है, वढ़ तेरा 
धम है; क्योकि न्यायसे प्राप्त हुए युद्धको करना क्षत्रियोका बम है, 
इसके सिवाय श्षत्रियके छिये दूसरा कोई श्रेवक्रा साधन नहीं है--- 
धर्म्याद्धि युद्धाच्छेयोउन्यव्क्षत्रियय्य न विद्यते! (गीता २ | ३१ )।| 
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विशेष बात 
कर्मप्रधान कमयोगमे कर्मोके द्वारा जडतासे असड्भता होती है 
और भक्तिमिश्रित कर्मयोगमे संसारसे असज्जताप्रवंक परमात्माके प्रति 
पूज्यभाव होनेसे परमात्माकी सम्मुखता रहती है । 
कमग्रधान कमयोगी तो अपने पास शरीर, इदच्धियाँ, मन, 
बुद्धि आदि जो कुछ संसारका जड़ अंश है, उसको खा, अभिमान, 
कामनाका त्याग करके संसारकी सेवामें लगा ठेता है ) इससे अपनी 
मानी हुई चीजोसे अपनापन छूटकर सवथा सम्बन्ध-विच्छेद हो जाता 
है, ओर जो खतः-खामाविंक असड्गडता है, वह प्रकट हो जाती है । 
जब कमयोगमे मक्तिका मिश्रण हो जाता है तो वह भक्तिमिश्रित 
कमंयोग कहलाता है | भक्तिमिश्रित कमंयोगी अपने वर्णोचित 
खाभाविद कर्मों और समय-समयपर किये गये पाग्मार्थिक कर्मोा 
( जप, ध्यान आदि ) के द्वारा सम्पूण संसारमें व्याप्त परमात्माका 
पूजन करता है । 
इन दोनोमें भावकी भिन्‍नता होनेसे इतना ही अन्तर हुआ कि 
कमग्रधान कमयोगीकी सम्पूण क्रियाओंका प्रवाह सबको सुख 
पहुँचानेमें लग जाता है, तो क्रियाओको करनेका वेग मिठ्कर ख़यंमे 
असड्डता आ जाती है; और भक्तिमिश्रित कमयोगीकी सम्पण क्रियाएँ | 
परमात्माकी पूजन-सामग्री बन जानेसे जड़तासे बिघुखता होकर 
भगवान्‌की सम्मुखता आ जाती है ओर प्रेम वढ जाता हैं | 
भक्तियोगी तो पहलेसे ही भगवानके सम्मुख होकर अपने- 
आपको भगवानके अर्पित कर देता है। खयंके अनन्यतापूषक 
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भगवान्‌के समर्पित हो जानेसे खाना-पाना, काम-धँधा आदि लोकिक 
आर जप, ध्यान, सत्सड्र, स्ाध्याय आदि पारमार्थिक क्रियाएँ भी 
भगवानके अर्पित हो जाती हैं । उसकी छोकिक-पारमार्यिक क्रियाओर्मे 
केक्ठ बाहरसे भेद दखनेमें आता हे; परतु वास्तव कोई भेद 
नहीं रहता । 

कमग्रधान कमयोगी और ज्ञानयोगी--ये दोनों अन्तमें एक 
हो जाते हैं | जैसे, कमग्रधान कमयोगी कमोंके द्वारा जड़ताका 
त्याग करता है अर्थात्‌ सेवाके द्वारा उसकी सभी क्रियाएँ संसारके 
अर्पित हो जाती हैं और खय॑ असक्ग हो जाता है; ओर ज्ञानयोगी 
बिचारके द्वारा जड़ताका त्याग करता है अर्थात्‌ विचारके द्वार उसकी 
समी क्रियाएँ अक्ृतिके अर्पित हो जाती हैं और खयं असद्भ हो जाता 
हैं | तात्यय है कि दोनोके अपंण करनेके प्रकारमे अन्तर है, पर 
असड्डताम दोनो एक हो जाते है +। इस असड्गताम कमग्रधान 
कमयोगी और ज्ञानयोगी--दोनो खतन्त्र हो जाते हैं | उनके लिये 
किब्निन्मात्र भी क्मोंका बन्‍्चन नहीं रहता | केवछ कतंव्य-पाछनके 
लिये ही कतव्य-कम करनेसे कमग्रधान कर्मयोगीके सम्पूण कर्म छीन 
हो जात हैं--“यज्ञायाचरतः. कम खमग्न॑ सविलीयते, 
( गीता 9 । २३ » और ज्ञानरूप अग्निसे ज्ञानयोगीके सम्पूण कम 

+ ऐसे तो सतारसे असज्ञ होना ऋभेयोग, शानयोग ओर भक्तियोग 
- इन तीनो थोगोंके सावक्के लिये आवश्यक है| गीतामे ५्सद्ध त्यवत्वा? 
( ५» । ११ ) पदोंसे कर्म्योगीको, भमुक्तसज्ृ» (१८ | २६ ) पदसे 


जानयोगीको और #सद्अवजितःः ( ११ । ५५ ) पदसे भक्तियोगीको 
सच्नरहित होनेके लिये बताया गया है | 
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भस्म हो जाते हैं----'शानाञ्रिः स्वेकमोणि भस्मसात्कुरते तथा? 
(गीता 9 | ३७ ) । परंतु इस खतन्त्रतामें मी जिसको सन्तोप 
नहीं होता अर्थात्‌ खतन्त्रतासे जिसको उपरति हो जाती है, उसमें 
भगवल्कपासे ग्रेम प्रकट हो सकता है । 
इसी प्रकार मंक्तिमिश्रित कमग्रोगी और मक्तियोगी--ये दोनो 
अन्तमे एक हो जाते हैं । परमात्माके सम्मुख होनेमें और प्रेम होनेमें 
तो दोनो एक हो जाते हैं, पर उनके अपणमें अन्तर होता 
है। भक्तिमित्रित कमयोगी अपनी क्रियाओंको निराकार परमात्माके 
अर्पित करता है तो परमात्मा उसे दहन देनेमें बाष्य नहीं हैं। 
भक्तिप्रधान भक्तियोगी खर्य॑ प्रभुके अर्पित हो जाता है तो मगवान्‌ 
खय दशन दे सकते हैं । 
सम्वन्ध---- 
अब भगवान्‌ ध्यानप्रधान सांख्ययोगका ग्रकरण आरम्म करते 
हुए पहले लाख्ययोगके अधिकारोका वर्णन करते हैं । 
अ्य्रेक--- 
असनबुद्धि सर्वत्र जितात्मा विगतस्पुृहः । 
नेष्क्यसिद्धि. परमां.. खंन्‍्याखेनाथिगच्छति ॥४०॥ 
व्याख्यां--- 


संन्यास-( साख्य- ) योगका अधिकारी होनेसे ही सिद्धि होती 
है। अतः उसका अधिकारी कसा होना चाहिये--यह बतानेके 
लिये इलोकके पूवराद्वम तीन बातें बतायी हैं---- 
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( १ ) “असक्तवुद्धिः सर्वेत्रः-जिसकी बुद्धि सव जगह आसक्ति- 
रहित है अर्थात्‌ देश, काछ, घटना, परिस्थिति, वस्तु, व्यक्ति, क्रिया, 
पदार्थ आदि किसीमे भी जिसकी बुद्धि लिप्त नहीं होती । 

(२ ) “जितात्माः--जिसने शरीर, इन्द्रियाँ, अन्तःकरण 
आदिपर अधिकार कर लिया हैं अर्थात्‌ इनके वशीभूत नहीं होता, 
प्रत्युत इनको अपने वशीमूत रखता है । तात्पय है कि किसी कायको 
अपने सिद्धान्तपृूवक करना चाहता है तो उस कायमे शरीर, इन्द्रियोँ, 
अन्तःकरण---ये सभी तत्परतासे छग जाते हैं और जिस क्रिया, 
घटना आदिसे हठाना चाहता है तो वे हट जाते हैं| इस प्रकार 
जिसने, इनपर विजय कर ली है, वह “जितात्मा? कहलाता है । 

( ३ ) 'विगतस्पृह?---म्तक्ष्म इच्छाका नाम स्पृह्य है । एक 
प्रकारकी आवश्यकता होती है, जिसके विना हम जीवन घारण नहीं 
कर सकते; जेंसे---साग-पत्ती कुछ मिल जाय, रूखी-सखी रोठी ही 
प्रिठ जाय, कुछ-न-कुछ खाये बिना हम केसे जी सकते हैं 
जल पीये बिना हम केसे रह सकते है ? ठण्डीके दिनोमे कपडे 
बिल्कुल नहों तो हम कैसे जी सकते है ? इस प्रकार जीवन- 
घारणमात्रके लिये जिनकी विशेष जरूरत होती है, उन चीजोकी- 
सक्ष्म इच्छाका नाम ध्खूहयः हैं | सांख्ययोगका साधक इन जीवन- 
निर्वाहसम्बन्धी आववभ्यकताओकी परवा नहीं करता | 

तात्पय यह दुआ कि सांख्ययोगमें चलनेवालेकों जड़ताका त्याग 
करना पड़ता है। उस जड़ताका त्याग करनेमे उपर्युक्त तीन बाते 
भर्यी हैं । असक्तवुद्धि होनेसे वह जितात्मा हो जाता है, और: 
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ह्‌ 
जितात्मा होनेसे वह विगतस्वृह हो जाता है, तब वह सांख्ययोगका 
अधिकारी हो जाता है | 

क्षेष्कस्येसिद्धि परमां संन्यालेनाधिगचछतिः--ऐसा असक्त- 
बुद्धि, जितात्मा और विगतस्पुह पुरुष ध्यानप्रधान सांख्ययोगके द्वारा 
परम नैष्कम्यसिद्विको अर्थात्‌ नेष्कम्यरूप तक्तकों प्राप्त हो जाता है । 
कारण कि क्रियामात्र ग्रकृतिमें होती है ओर जब खयंका उस कियाके 
साथ लेशमात्र भी सम्बन्ध नहीं रहता तो कोई भी क्रिया और उसका 
फल उसपर किचिन्मात्र भी छागू नहीं होता । इस वास्ते उसमें जो 
खाभाविक, खत:सिद्ध निष्कमता--निर्लितता है। वह प्रकट हों 
जाती है | 

सम्त्रन्ध---- 
अब उस परम्‌ पिजिक्ो ग्रात्त करनेक्री विधि बतानेकी प्रतिज्ञा 
करते है । 
इलोक--- 
सिद्धि प्राप्तो यथा ब्रह्म तथाप्नोति निबोध में। 
समालेनेव कोन्तेय निष्ठा ज्ञानस्य या परा ॥५०॥ 
व्याख्या---- 

(सिद्धि भाप्तों यथा ब्रह्म तथाप्नोति निवोध मे'-यहाँ 
सिद्धि नाम अन्त:करणकी शुद्धिका है। जिसका अन्तःकरण इतना 
शुद्ध हो गया है कि उसमें किंचिन्मात्र भी किसी प्रकारकी कामना, 
ममता और आसक्ति नहीं रही, उसके छिये कभी किंचिन्मात्र भी: 
किसी वस्तु, व्यक्ति, परिस्थिति आदिकी जरूरत नहीं पड़ती अर्थात्‌ 
उसके लिये कुछ भी ग्राप्त करना बाकी नहीं रहता । इस वास्तेः 
इसको सिद्धि कहा है । 
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छोकमें तो ऐसा कहा जाता है कि मनचाही चीज मिछ 
गयी तो सिद्धि हो गयी, अणिमादि सिद्धियाँ मिल गयीं तो सिद्धि हो 
गयी । पर वास्तवमे यह सिद्धि नहीं है; क्योंकि इसमें पराधीनता 
होती है, और किसी वस्तु, परिस्थिति आदिकी जरूरत पड़ती है, 
किसी बातकी कमी पड़ती हूँ । अतः जिस सिद्धिमे किश्निन्मात्र 
भी कामना पेंदा न हो, वहीं वास्तबर्मे सिद्धि है और जिस सिद्धिके 
पमिलनेगर कामना बढ़ती रहे, वह सिद्धि सिद्धि नहीं है, अपितु 
एक बन्धन ही है । 

अन्तःकरणकी शुद्धिरूप सिद्धिको प्राप्त हुआ पुरुष ही 
ब्रह्मको प्राप्त होता है। वह जिस क्रमसे ब्रह्मको प्राप्त होता है, 
उसको मुझसे समझ--“निवोध में ? कारण कि सांख्ययोगकी जो 
साए-सार बातें हैं. वे साह्ययोगीके लिये अत्यन्त आवश्यक हैं ओर 
उन बातोकों समझनेकी बहुत जरूरत है। 


'निवोध/ पदका तात्पय है कि सांख्ययोगमे क्रिया और 
सामओ्रोकी ग्रधानता नहीं है; किंतु उप्त तत्वको समझनेकी प्रधानता 
है | इसी अच्यायके तेरवें र्लोकमें मी सांख्ययोगके विषयमें 
“निवोधः पद आया है । 


“समालेनेव कोन्तेय निष्ठा ज्ञानस्य या परए--पांड्ययोगीकी 
जो आखिरी स्थिति है, जिससे वढ़कर साधककी कोई स्थिति नहीं 
हो सकती, वही ज्ञानकी परा निष्ठा कही जाती है ) उस परा 
-निष्ठाको अर्थात्‌ ब्रह्मकी सांख्ययोगका साधक जिस प्रकारसे प्राप्त 
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होता है, उसको मैं संक्षेपसे कहूँगा अर्थात्‌ उसकी सार-सार बार्ते 
कआह़ँगा । 
सम्बन्ध--- 
ज्ञानकी परा निष्ठा ग्राप्त करतेके लिये किस साधन-सामभीकी 
आवश्यकता है, उसको अगले तीन रल्ोकोंसें वताते हैं । 
इलोक--- 
चुदबा विशुद्धया युक्तो घरृत्यात्मानं नियस्य च। 
शब्दादोन्विषयांस्व्यक्त्वा यगद्रेषों व्युद्य च ॥५१॥ 
विविक्तसेची ल्ध्चाशी ... यतवाक्कायमानसः। 
ध्यानयोगपरों. नित्य चेराग्यं समुपाश्रितः ॥ ५२ ॥ 
अहंकार वर्क दप॑ काम॑ क्रोध परिश्रहम्‌ । 
विम्तुच्य निर्मेमः शान्‍्तों ब्रह्ममृपाय कल्पते ॥ ८३ ॥ 
व्याख्या-- 
धचुद्धनया विद्युद्धया युक्त?--जो परमात्मतत्त्वको प्राप्त करना 
चाहता है, उसकी बुद्धि विशुद्ध अथोत्‌ सात्विक (गीता १८।॥ ३० ) 
हो । उसको बुद्धिका विवेक साफ-साफ हो, उसमें किश्चिन्मात्र मी 
सन्दह न हो । 
बुद्धिका विशुद्ध होना क्‍या है? मुझे तो केवछ परमात्म- 
त्तत्तको ग्राप्ति ही करना हैं; छोक-परलोक्ष आदिसे कोई मतलब 
नहीं, कोई लेन-देन नहीं--ऐसा निश्चय ही बुद्विका विशुद्ध 
होना है । 
इस साख्ययोगक्रे प्रकरणमें मबसे पहले बुद्धिका नाम आया 
है । इतका तात्पय है कि साख्ययोगीके लिये जिस विवेककी 
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आवश्यकता है, वह विवेक बुद्धिमं ही प्रकट होता हे । उ्त 
विवेकसे वह जड़ताका त्याग करता है। 


“चुत्यात्मानं नियम्य चः--सांसारिक कितने ही प्रलोभन 
सामने आनेपर भी वुद्धिकों परमात्मतत्वसे विचल्ति न होने देना--- 
ऐसी दृढ़ सात्तिक घ्रति ( गीता १८ । ३३ ) के द्वारा इछ्धियो- 
सहित शरीरका नियमन हो अथौत्‌ साधनके अनुपयुक्त कोई भी 
चेष्टान हो और आठो पहर यह जागृति रहे कि शरीर, इन्द्रियोँ 
आदिकी क्रियाएँ केवल आत्मकल्याणके लिये हो | 


धाब्दादीन्‌ विषयांस्त्यफत्वाः--ध्यानके समय वाहरके जितने 

सम्बन्ध हैं, जो कि विषयरूपसे आते हैं ओर जिनसे संयोगजन्य 
बे जे े ---पाँचो 

छुख होता हैं, उन शब्द, स्पश, रूप, रस और गन्ध 
विषयोका स्वरूपसे हीं त्याग कर दे | कारण कि विषयोका विषय- 
रूपसे सेवन करनेवाछ्या ध्यानयोगका साधन नहीं कर सकता | 
अगर विषयोका रागपूृवक सेवन करेगा तो ध्यानमे वृत्तियाँ नहीं 
छलगेंगी ओर विपयोका चिन्तन होगा | 


पु व्यव्स्य ्द > | ७ 
(रागद्वेंषों व्युदस्य चः--असत्‌ संस्तारके किसी अंशमें राग 
हो जाय तो दूसरे अंशमे द्वेष हो जाता है। जेंसे, शरीरमें राग 
हो जाय तो दरीरके अनुकूछ वस्तुमात्रमं राग हो जाता है और 
प्रतिकूल वस्तुमात्रमे टेप हो जाता है | 
ससारके साथ रागसे भी सम्बन्ध जुड़ता है और देषसे 


जे 


भी सम्बन्ध जुड़ता हे | रागवाढली वात भी याद आती है 
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और देषवाली बात भी याद आती है । इस वास्ते न राग 
करे, न द्व्ष करे | 

रागके रहते हुए संसारका द्वेषपूवक त्याग करनेसे ससारका 
त्याग नहीं होता । इस वास्ते भगवानने ( गीता १८ । १० में ) 
कहा है कि कुशल कर्मका अनुष्ठान करे, पर रागपूवेक न करे और 
अकुद्ल कर्मका त्याग करे, पर द्वेघपूवक न करे । 

तीसरे अध्यायके चौंतीसवें इकोकमें भगवान्‌ने सावकके डिये 
राग-देषसे रहित झोनेका बहुत वडिया उपाय वताया है--- 

'इन्द्रियस्येन्द्रियस्याथं. रागढ्ेषी व्यवस्थितों । तयोने 
चशमागच्छेत्‌ ** ** “5 सम्यपर साधकके राग-द्वेप हो भी जाय 
तो सावक इनके वहामें न होवे, इनका कदना न करे; इनका 
वृत्तियोंके अनुसार आचरण न करे | कारण कि इनका कहना 
करनेसे, इनके अनुसार आचरण करनेते राग:ढेपकों पुष्टि मिलती 
है | जब सावक अयने उद्देश्यको सामने रखकर इनका कहता 
नहीं करता तो राग-द्रेप खतः क्षीण हो जाते हैं । 

“विविक्तसेचीः--ज्ञानयोगके सावकक्का खतः-खाभाविक एकान्त- 
सेवनका खभाव होता है, रुचि होती है । एकान्त-सेवनकी रुचि 
होना तो बढिया है, पर आग्रह नहीं होना चाहिये अथात्‌ एक्ान्त 
न मिले तो मनमें विक्षेप, हलचल नहीं होनी चाहिये। कारण कि 
रुचि होनेपर भी एकान्त न मिले, ग्रत्युत सघुदाय मिले, खूब हल्ला- 
गुल्ला हो तो भी ( आग्रह न रहनेसे ) वह उक्नतायेगा नहीं अर्थात्‌ 
सिद्धि-असिद्धिमं सम रहेगा | परंतु आग्रह होगा तो बंद उफता 


ना 
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जायगा, उससे समुदाय सहा नहीं जायगा | अतः सावकका खभाव 
एकानत रहनेका ही हो; परंतु एकान्त न मिले तो अन्तःकरणमें 
हलचल न हो; क्योकि हलचल होनेपर संसारकी महत्ता आती है 
और पसारकी महत्ता आनेपर हलचल होती है, जो कि 
सांख्यंयोगीके विरुद्ध है । 
वास्तविक एकान्त चिन्मय तत्त्व ही हे, जहाँ हलचल पेंदा 
करनेवाल कोई प्राकृत पदाथ, व्यक्ति आदि पैदा हुआ ही नहीं ! 
उप्त तत्वमे तब्लीन रहना ही वास्तवमें एकान्त-सेवन हैं । 
लष्चाशीः--साधकका खब्प भोजन करनेका खभाव हो । 
भोजनके विपयमें हित, मित और मेघ्य---ये तीन बातें बतायी मयी 
है अर्थात हित--भोजन शरीरके अनुकूछ हो, मित--जितने 
भोजनप्ते निर्वाह हो जाय, उतना भोजन करे । भोजनसे शरीर पुष्ट 
हो जायगा--ऐसे भावसे भोजन न करे, ग्रत्युत केवल ओषधकी 
तरह क्षुवा-निवृत्तिके लिये ही भोजन करे, जिससे सावनमे विष्नबाघा 
न ॥ जाय, और मेध्य---पवित्र भोजन करे | इस प्रकार भोजन 
करनेवालको “लब्वाशी? कहते है । 
“वतवाषकायमानस/--जिसकी वाणी, शरीर ओर मन संयत% 
( वशम ) है, उसको इनके परवश नहीं होना पड़ता | तात्पय 
है कि कोई कठोर वाणी छुना भी देता हैं तो साधक अपनी वाणीकोः 
..._ # इसी काया, वाणी और मनके संयमको सबह् अध्यायके चोदहते, 


पंद्रदर्व॑ ओर सोलहवे इलोकमे क्रमशः शारीरिक, वाचिक और मानसिक - 
तपके नामसे कह्दा गया है | 
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घंबत रखता है, अपनी वाणीसे कठोर नहीं बोलता | शररीस्को 
आराम मिले-...इसकी परवशता वह नहीं रखता । मनमे कोई भी 
बात याद आ जाय तो समझता है कि यह तो पुरानी वातकी 
स्वृति है, अभी वह वात है ही नहीं । 

मनमे जो संकल्प-विकल्प होते है, वे भूत या भविष्यके ही 
होते है, वतमानके नहीं। भूत और भविष्य--दोनो ही अभी 
नहीं हैं | वतमानका कार्य होता है, संकल्प-विकल्प नहीं । साधकसे 
गलती यह होती है कि जो अमी नहीं है, उसको लेकर उलझन जाता 
है, ओर जो परमात्मा भूत, भविष्य और वतमान--तीनो समय 
है, उसे देखता ही नहीं । “है? को तो छोड दिया और नहीं? को 
लेकर दुःखी हो गया---यही गलती है । 

ध्यानयो गपरो निव्यमः---साधक नित्य ही ध्यानयोगके परायण 
रहे । तातय है कि ध्यानके समय तो ध्यान होता ही रहे, प्रत्युत' 
व्यवहारके समय अर्थात चलते-फिरते. उठते-बेठते, काम-चंधा करते 
समय भी यह ध्यान ( भाव ) सठा बना रहे कि वास्तवमें सत्ता 
एक परमात्मतत्तदी ही है, संसारकी खतन्त्र सत्ता नहीं है 
( गीता १८ [२० )।] 

'ववैराप्यं समुपाश्रित/--जैसे संस्तारी छोग रागपृषक पदाय, 
वस्तु, व्यक्ति आदिके आश्रित रहते हैं, इनको अपना आश्रय, सहारा 
मानते है, ऐसे ही साख्ययोगक्ा साधक वैराम्यके आश्रित रहता है । 
भोग-संग्रह, जन-समुदाय, स्थान आदिसे खाभाविक ही निर्िप्तताकाः 
बना रहना ही वेराग्यके आश्रित होना है । 
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अहंकार ब्लू दर्प काम क्रोध परिग्रहम्‌ विमुच्यः--गुणोंको 
लेकर अपनेमे जो एक विशेषता दीखती है, उसे “अहंकार? कहते 
है । जबद॒स्ती करके, विशेषतासे मनमानी करनेका जो आग्रह होता 
है, उसे छः कहते है | जमीन-जायदाद आदि बाह्य चीजोंकी 
विशेषताको लेकर जो घमण्ड होता है, उसे “ठप” कहते हैं। भोग, 
पदार्थ तथा अनुकूल परिस्थिति मिछ जाय, इस इच्छाका नाम “काम? 
है | अपने स्वाथ और अभिमानमे ठेस छगनेपर दूसर्रोंका अनिष्ट 
करनेके लिये जो जलनात्मक वृत्ति पैदा होती है, उसको “क्रोध? 
कहते है। भोग-बुद्विसे, खुख-आरामवबुद्धिसे चीजोंका जो संग्रह किया 
जाता है, उसे परिग्रहः+ कहते हैं | 


उपयुक्त भहकार, वछ, दप, काम, क्रोध और परिप्रह --इन 
सबका त्याग कर उना चाहिये । 


'लिर्मेम/--अपने पास निर्वाहमात्रकी जो वस्तुएँ हैं और कम 
करनेके शरीर, इन्द्रियाँ आदि जो साधन है, उनमें ममता अथोत्‌ 
अपनापन न हो" । अपना शरीर, वस्तु आदि जो हमें प्रिय छगते 
हैं, उनके बन रहनेकी इच्छा न होना (निमम? होना है । 

* ब्रह्मचारी, वानग्रस्थ और सन्यासी---इन सबके लिये तो स्वरूपसे 
ही परिग्रह ( सग्रह ) का त्याग है | अगर यहस्थमें भी कोई सुख-भोग- 
बुद्धिसे सग्रह न करे; केवल दूसरोंकी सेवा, हिंतके लिये ही सग्रह करे तो 
बह भी परिग्रद्द नहीं है । 

न केवल सासारिक व्यवह्ारके लिये वस्तुओम मेरापन करना दोषी 
नहीं दे; प्रत्युत उनको सदाके लिये अपना मान लेना दोषी है । 


0७०-#४ > या 


| 
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जिन व्यक्तियो और वस्तुओंको हम अपनी मानते हैं, वे 
आजसे सौ वर्ष यहले भी अपनी नहीं थी और सौ वषके बाद भी 
अपनी नहीं रहेगी | तो जो अपनी नहीं रहेंगी, उनका उपयोग या 
सेवा तो कर सकते हैं, पर उनको अपनी म्रानकर अपने पास नहीं 
रख सकते | अगर उनको अपने पास नहीं रख सकते तो थे 
अपनी नहीं है? ऐसा माननेमे क्या वाधा हैं ? उनको अपनी न 
माननेसे साथक निमम हो जाता है | 


शान्त”>--असत्‌ संसारके साथ सम्बन्ध रखनेसे ही अन्तः- 
करणमें अशान्ति, हलचल आदि पैंदा हांते हैं | जड़तासे सबया 
सम्बन्ध-विच्छेद होनेपर अशान्ति कभी पातमें आती ही नहीं | फिर 
शग-देप न रहनेसे साधक हरदम शान्त रहता है । 


| 


अह्यभूयाय कब्पते---ममतारहित और शान्‍्त पुरुष ( सांझिय- 

योगका साधक ) परमात्मग्राप्तित अधिकारी वन जाता है अर्थात्‌ 
0 8. [क। है22-2 प्तिकी 

असतूका सवा सम्बन्ध छूठते ही उसमें ब्दह्प्राप्तिकी योग्यता आ 


>जाती है | 


सस्वस्ध-- 


उप ः जे + 3 
युक्त साधन-सामग्रीसे निष्ठा ग्राप्त हो जानेपर क्या होता 





ते हे । 

इलोक--- 
श्ह्मभूतः प्रसन्नात्मा न शोचति न काह्लति | 
समः सर्वेपु भूतेषु मद्धक्ति ऊमते पराम्‌॥५७॥ 
गा० स्[ृ्‌० १७७४---- 
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व्यास्या -- 

तअह्यमूत+--जब अन्त-करणमे विनाशर्शीद वस्तुओका महत्त्व 
मिट जाता है तो अन्तःकर्णकी अहकार, बमण्ट आदि वृत्तियों 
शान्त हो जाती है अर्थात्‌ उनका त्याग हो जाता है | फिर अपने 
पास जो बस्तुएँ है, उनमे भी ममता नहीं रहती । ममता न रहनेसे 
वस्‍्तुओका खुख और भोग-चुद्िसे सम्रह नहीं होता | जब सुख औएर 
भोग-बुद्धि मिट जाती है तो अन्न'करणमे न्वत.-स्वाभातिक ही शान्ति 
आ जाती है | 

इस ग्रकार साघक जब असतसे ऊपर उठ जाता है, तब वह 
ब्रह्मप्राप्तिका पात्र बन जाता है | पात्र बननेपर उसकी ब्रह्ममूत- 
अवस्था अपने-आप हो जाती है । इसके लिये उसको कुछ करना 
नहीं पड़ता | इस अवस्थामें “मे ब्रह्मखरूप हूँ और ब्रह्म मे खरूप 
है? एसा उसको अपनी इश्सि अचुभव हो जाता है । इसी 
अवस्थाको यहाँ ( और गीता ५ | २४ में भी ) “तह्मभूत/ पदसे 
कहा गया दे | 

प्रसनात्मा'--जब अन्तःकरणम अतत वस्तुओंका महत्व हो 
जाता है तो उन वस्तुओको प्राप्त करनेकी कामना पेंठा हो जाती 
है. । कामना पैदा होते ही अन्त करणकी शान्ति भग हो जाती है 
और अशान्ति---हल्चछ पैंदा हो जाती हे । परंतु जब असत्‌ 
वस्तुओका महत्त्व मिट जाता हैं तो साधकके चित्तमे खामाविक ही 
प्रतन्‍नता रहती है । अग्रसन्तताका कारण मिंट जानेसे फिर कभी 
भप्रसन्‍नता होती ही नहीं । कारण कि साख्ययोगी साधकके अन्तः- 


ह 
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करणमें अपने-सहित संसारका अभाव ओर परमात्मतत्तका भाव 
अटल रहता है | ॥ हे 


न शोचति न काह्नतिः--उस प्रसन्नताकी पहचान यह हैं कि 
वह शोक-चिन्ता नहीं करता । सांसारिक कितनी ही वड़ी हानि हो 
जाय तो भी वह शोक नहीं करता और अमुक परिस्थिति ग्राप्त हो 
जाय---ऐसी इच्छा भी नहीं करता | तात्पय है कि उत्पन्न और नष्ट 
होनेवाली तथा आने-जानेवाली परिवतनशील परिस्थिति, वस्तु, व्यक्ति, 
पदाथ आदिके वनने-बिगड़नेसे उसपर कोई असर ही नहीं पडता । 
जो परमात्मामे अटलछरूपसे स्थित है, उसपर आने-जानेवाली 
परिस्थितियोका असर हो ही कैसे सकता है ! 


“समः सर्वेषु भूतेघुः--जबतक साधकमे किंचित्मात्र मी हृप- 
शोक, राग-द्रेष आदि इन्द्र रहते हैं, तबतक वह सर्वत्र व्याप्त 
परमात्मके साथ अमिन्नताका अनुमव नहीं कर सकता । अमिनताका 
अजुभव न होनेसे वह अपनेको सम्पूण भूतोमें सम नहीं देख 
सकता । परंतु जब साधक हृष-शोकादि हन्द्रोंस) सबंथा रहित हो 
जाता है तो परमात्माके साथ खतः-खाभाविक अभिन्नता ( जो कि 
सदासे ही थी ) का अनुभव हो जाता है । परमात्माके साथ 
अभिनता होनेसे, अपना कोई व्यक्तित्व# न रहनेसे अर्थात्‌ भ हूँ! 


, इस रूपसे अपनी कोई अछग सत्ता न रहनेसे वह सम्पूण प्राणियोंमें 
सम हो जाता है। जैसे परमात्मा सम्पूण भूतोमें सम है-- 


# व्यक्तित्व उसे कहते हैं, जिसमें मनुष्य अपनी सत्ता अलग मानता 
है और जिससे बन्धन होता है | 
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'खमो5६४ सर्वेभूतेषुः ( गीता ९ । २९ ) बसे ही वह भी सम्पूण 
भूतोमे सम हो जाता है | 


वह सम्पूण भूतोंमे सम किस प्रकार होता है ? जेसे-- 
मनोराज्य- और खप्नमें जो नाना सृष्टि होती हैं, उसमे मन ही 
अनेक रूप धारण करता-है अर्थात्‌ वह सृष्टि मनोमयी होती है । 
मनोमयी द्वोनेसे जैसे सव सृश्मिं मन है और मनमें सव सृष्टि हैं, 
ऐसे ही सब ग्राणियोमे ( आत्मरूपसे ) वह है और उसमे सम्पूण 
प्राणी हैं+ । इसीकी यहाँ “समः सर्वषु भूतेष'--कहा है । 


महुक्ति लभते पराम!ः--जब समरूप परमात्माके - साथ 
अमिन्नता होनेसे पुरुषका सबत्र सम भाव हो जाता है तो उसका 
परमात्मामें प्रतिक्षण बद्धमान एक विलक्षण आकर्षण, खिंचाव, अनुराग 
हो जाता है | उसीको यहाँ पराभक्ति कह्दा गया है । 


पॉचर्व अध्यायके चोबीसवे इ्छोकमें जसे ब्रह्ममूत-अवस्थाके 
बाद ब्रह्मनिर्वाणकी ग्राप्ति बतायी है---“स योगी बह्मनिवार्ण ब्रह्म- 
भूतो 5घिगच्छति' ऐसे ही यहाँ ब्रत्मभूत-अवस्थाके वाद परामक्तिकी 
ग्राप्ति बतायी है बट हे 
सम्बन्ध-+२ 


अब अगले इलोकमें पराभक्तिका फल बताते है | 





- # सवभूतस्थमात्मानं. सवंभूतानि चात्मनि | 
ईक्षतें योगयुक्तात्मा सबंत्र समदर्शनः ॥ 
। ( गीता ६। २९ ) 


ऐ 
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इलेक--- 
'भक्‍त्या मामभिजानाति यावान्यश्रवास्मि तत्वतः। .._ 
ततो मां तच्त्वतों ज्ञात्वा विशते तदनन्तरम्‌ ॥५७॥ 
'.. व्याख्या--- 
यश ए 
भषत्या मामभिजानातिः---जब॒ परमात्मतत्वमे आकृषण, 
3 >_ 0 ८ 
अनुराग हो जाता है, तब साधक खय॑ उस परपात्माके सवधा समर्पित 
हो जाता है, उस तत्त्वसे अभिन्न हो जाता है | फिर उसका अलग 
कोई ( खतन्त्र ) अस्तित्व नहीं रहता अर्थात्‌ उसके अहंभावका भति- 
सूक्ष्म अंश भी नहीं रहता । इस वास्ते उसको ग्रेमखरूपा प्रेमाभक्ति 
प्राप्त ढो जाती है | उस भक्तिसे परमात्मतत््वका वास्तविक बोध हो 


- जाता है । 


्रह्ममूत-अवस्था द्वो जानेपर संसारके सम्बन्धका तो सबथा 
त्याग हो जाता है, पर ' ब्रह्म हूँ, मै शान्त हूँ, मै निर्विकार हूँः--- 
ऐसा सूक्ष्म अहंभाव रह जाता है । यह अहमाव जबतक रहता 
है, तबतक परिच्छिल्तता और पराधीनता रहती हैं | कारण 
कि यह : अहंभाव ग्रकृतिका काय हैं और प्रकृति 'पर' है; इस 
“बास्ते पराधीनता रहती है | परमात्माकी तरफ आक्ृष्ट होनेसे, पराभक्ति 
होनेसे ही यह अहंभाव मिठता है# । इस अहमभावके सवंथा मिठनेसे 
ही तत्ततका वास्तविक जोच होता है । 

'यावान!--सातवें अध्यायके आरम्ममें भगवानने अजुनको 


समग्र-रूप सुननेकी आज्ञा दी कि मेरेमें जिसका मन आसक्त हो 
लक अप 50 450 आय एप 8 00% 52 ०00: 


# प्रेस भगति जल बिनु रघुराई | अभिअतर मल कबहें न जाई॥ 
( मानस ७ | ४८ | ३ ) 
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लँ 


गया है, जिसको मेरा ही आश्रय है, वह अनन्यभावसे मेरे साथ 
इढ़तापूवक सम्बन्ध रखते हुए मेरे जिस समग्ररूपको जान लेता है, 


उसको तुम खुनो%। यही बात भगवानने सातवे अध्यायके अन्तमें कही कि 


जरा-मरणसे मुक्ति पानेके लिये जो मेरा आश्रय लेकर यत्न करते हैं, 
वे ब्रह्म सम्पूर्ण अध्यात्म और सम्पूर्ण कमंको अर्थात्‌ सम्पूण निगुण- 
विषयको जान लेते हैं और अधिमूत, अधिदेंव और अधियज्ञके 
सह्दित मुझको अर्थात्‌ सम्पूण समुण-विषयको जान लेते हैं ।॥ै 
... » मय्यासक्तमनाः पार्थ योग युक्षन्मदाश्रय) | 
असहय समग्र मां यथा ज्ञास्यसि तच्छुणु ॥ 
(गीता ७। १ ) 
| जरामरणमोक्षाय. मसामाश्रित्य यतन्ति ये। 
ते ब्रह्म तद्विदुः ऋत्स्नमध्यात्मं कर्म चाखिलम्‌ ॥ 
साधिभूताधिदेव॑ मा साथियश च ये विदुः | 
प्रयाणगकालेडपि च मां ते विदुयुक्तचेतसः ॥ 
कक ( गीता ७ | २९-३० ) 
इसी समग्ररूपको लेकर आठवे अध्यायके आरम्ममें अजुनने “वह 
ब्रह्म क्या है? आदि सात प्रश्न किये | भगवानते आठवें अध्यायके तीसरे- 


से सातवें इल्लेकतक उन ग्रश्नोंका सक्षेपसे वर्णन किया और आगे 
आठवेसे दसवे इलोकतक सगुण-निराकारका, ग्यारहवेंसे तेरदव_ इलोकतक 


निर्गुण निराकारका और चौदहवेंसे सोलह इलोकत॒क समगुण-साकारका 


वर्णन किया | फिर सचहवेंसे उन्नीसवें इल्येक्तक कालकी अवधिवालोंका 
वर्णन बरके बीसवेंसे वाईसवे इलोकतक अपने समग्ररूपका उपसंहार किया। 
तेईसवेसे छब्बीसवें इछोकतक पुनरावर्ती ओर अपुनरावर्ती मागका वर्णन 
करके सत्ताईसवें इलोकम दोनों मार्गोको जाननेकी महिमा कही | छठे 
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ः इस प्रकार निगुण और समुणके सिवाय राम, क्रृष्ण, शिव, 

गणेश, शक्ति, सूथ आदि अनेक रूपोंमें प्रकट होकर परमात्मा 
लीछा करते हैं, उनको भी जान लेना--यद्दी परामफ्तिसे “यावान' 
अर्थात्‌ समग्ररूपको जानना है । 

ध्यद्चास्मि तत्वत/--वे ही परमात्मा अनेक रूपोंमे, अनेक 
आक्वतियोमें, अनेक शक्तियोको साथ लेकर, अनेक काय करनेके 
डिये बार-बार प्रकट होते हैं और वे ही परमात्मा अनेक सम्प्रदायोंमें 
अपनी-अपनी भावनाके अनुसार अनेक इश्देबोंके रूपमें कद्दे जाते 
हैं | वास्तवमें परमात्मा एक ही हैं | इस प्रकार मै जो हूँ--इसे 
'तच्वसे जान लेता है | 

(ततो मां तत्त्वतो ज्ञात्वा विशते तद्नन्‍्तरम?-ऐसा मुझे 
तख्से जानकर तत्काल मेरेंगें प्रविष्ट हो जाता है अर्थात्‌ मेरे 
साथ मिन्नताका जो भाव था, वह सवथा मिट जाता है । 

तच्से' जाननेपर उसमें जो अनजानपना था, वह सवथा 
मिंट जाता है और वह उस तक्तमें प्रविष्ट हो जाता है | यही 
पूणता है और इसीमें मनुष्यजन्मकी साथकता है । 


विशेष बात 
जीवकी परमात्मामें रति, प्रीति, प्रेम, आकषंण खत: है । 
परंतु जब यह जीब ग्रकृतिके साथ सम्बन्ध जोड़ लेता है तो 
हॉल आाआंगभभााऊभस्‍भभभभएएए_एएघघघसस्स्‍छघणणणछछ्छध्भ्भ्णभ्घभ्भभभाभानानाननाशाआाानााान“ 99... 
अव्यायके सेंतीसवें इल्लेकसे योगश्रष्टकी गतिपर जो प्रकरण चल पड़ा था; 


उसका उपसंहार आठवें अध्यायके अद्वाईसब इलोकर्मे योगीकी महिमा 
कहकर किया | 


% जानने और प्राप्त करनेमें काल-मेद नहीं होता | 
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नित्य-तत्त्तकी ग्राप्ति होती हैं | इस वास्ते तपखी, ज्ञानी और कर्मी-- 
तीनोंसे ध्योगी? श्रेष्ठ है । इस प्रकारके कमयोगी, ज्ञानयोगी, हृठयोगी, 
लययोगी आदि सब योगियोमे भगवानूने “भक्तियोगीः को सवश्रेष्ठ 
अताया है#) यही भक्तियोगी भगवानके समग्ररूपको जान लेता है, 
ओर उसी समग्ररूपकोी व्यानपरायण साह्ययोगी पराभक्तिके द्वारा 
जान लेता है | उसी समग्ररूपका त्रणेन यहाँ व्यावानू! पदसे 
छुआ है।। 

इस प्रकरणके आरम्मर्म पिद्विकों प्राप्त हुआ जिस प्रकार 
जह्मको ग्राप्त दोता है, यद कइनेक्नी प्रतिज्ञा की और बताया कि 
च्यानयोगके परायग होनेसे वह वेरण्य्नो प्राप्त होता है । वेंगग्यसे 
अहंकार आदिका त्याग करके ममतारहित होकर शान्त होता है । 


# योगिनामपि. सवेषां मद॒तेनान्तरात्मना | 
श्रद्धावान्भजते यो मां से भे युक्ततमो मतः ॥ 
( गीता ६ | ४७ ) 


है गीताप्ने प्यावान? को ही “वासुदेव सर्वमः (७। १९ ) कहा है | 
उसी तल्वक्नों सतू-असत्‌ ( २। १६ » परा-अपरा ( ७ | ४-५ ) पुरुष 
प्रकृति (१३ । १९ ) क्षेत्रश्-क्षेत्र ८ १३ ) २६ ) आदि दो रूपोंमें बताया 
है, और उसी तत्वको सत्‌-असतूसे पर भी बताया हैं---वमश्नरं 
सदसतत्यर यतः ( ११। ३७ ) । उस तक्तकी गीनामें तीन रूपोंसे भी 
बताबा है-+अपरा; परा और अहम (७ | ०-६ ) क्षेत्र, क्षेत्र और 
माम्‌ ( १३। १-२ ) एव क्षर, अक्षर और पुरुषोत्तम ( १५ | १६-१७ ) | 
इन तीनोंकि. ( आठवें अच्यावके आरम्भमे अजुनके पूछनेपर ) 
मगवानले छः भेद बताये हैँ---अपरा ---क्रिया और पदार्थ, ध्परा -- 
सामान्य जीव ओर कारक पुरुष, एवं अदमः--निर्मुण और उ ,ण | 


ज्छहोक ५५ ] गीताका सार ४ २६७ 


तब वह त्ह्मग्राप्तिका पात्र हीता है ' पात्र होते ही उत्तको ब्रह्म मूत- 
अवस्था हो जाती है | बह्ममूत-अवध्था होनेपर संधारके सम्बन्बसे 
जो राम-द्वेष, हर्ष-शोक आदि इन्द्र होते थे, वे सवंथा मिठ जाते 
हैं तो वह सम्पूर्ण प्राणियोमें सम हो जाता हैं| सम होनेपर 
“ पराभक्ति प्राप्त हो जाती है । वह परामक्ति ही वास्तविक प्रीति है । 
उस प्रीतिसे परमात्माके समग्ररूपका बोध हो जाता है । बोध होते 
ही उस तच्चमे प्रवेश हो जाता है---'विशते तद्नन्तरमः । 
अनन्यभक्तिसे तो मनुष्य भगवानकों तत्तसे जान सकता है, 
उनमें प्रवरिष्ट हो सकता है और उनके दशन भो कर सकता है+६ 
पूरुंतु व्यानप्रधान सांख्ययोगी भगवान्‌को तत्वसे जानकर सनर्मे 
प्रविष्ठ तो होता है, पर भगवान्‌ उप्को दरान देनेमें वाध्य नहीं 
होते | कारण कि उसकी साधना पहलेसे ही विवेक्पूतरक्र रहा है, 
इस वास्ते उसको दशनकी इच्छा नहीं होती | दशन न होनेपर भी 
उममें कोई कमी नहीं रहती, अन' कमी माननो नहीं चाहिये | 
यहाँ उस तक्तमें प्रविष्ट हो. जाना ही अनिवेचनीय प्रेमकी 
ग्राप्ति है । इसी ग्रेमको नारदभक्तिमृत्रमें प्रतिश्षण वधमान कहा हैपै। 
इन छः भेदोंको दशन्तके रूपमें यों समझें--जल-तत््व एक हानेपर 
भी उसके छ, भेद्‌ हैं; उसमें परमाणुरूपसे जल निर्गुण ब्रह्म है, भापरूपसे 
जल स.,ण परमात्मा हें, बादउरूपसे जछ कारक पुरुष ( ब्रह्मा ) बूँदोंके 


रूपसे जल सामान्य जीव ६; वर्षारूपसे जछ सृष्टि-रचनारूप क्रिया है, ओर 
वर्फहूपसे जल ( पृथ्बी, जल; तेज, वायु आदि ) पदार्थ है| 


॑ ग्रुणरहित कामनारद्वित ग्रतिक्षणवर्धभानमबिच्छिन्न सूक्ष्मतरमनु- 
भवरूपम्‌ । ( नारदभक्तिसूत्र ५४ ) 
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हक ८ हु ५ ( जात 
परमात्मासे विमुख हो जाता हैं ओर संसारमें आकषण हो जात 
है । वह आकर्षण ही वासना, स्पृद्द, कामना, आशा, तृष्णा आदि 
ज्ञामोसे कहा जाता है | 


इन वासना आदिका जो बिषय ( प्रकृतिजन्य पदाथ ) है; 
वह क्षणमन्ञुर और पस्ितनज्ञीक है, तथा यह जीवात्मा खयं: 
नित्य और अपरितनशील है | ऐसा होता हुआ भी प्रकृतिके 
साथ तादात्म्य होनेसे यह परिवतनशीलमे आक्ृष्ट हो जाता है । 
इससे इसको मिलता कुछ नहीं; परंतु कुछ मिलेगा---इस _ श्रम, 
बासनाके कारण यह जन्म-मरणके चक्‍्करमे पड़ा हुआ महान्‌ 
दुःख पाता रहता हैं | इससे छूटनेके छिये भगवानने योग बताया 
हैं | वह योग जढ़तासे सम्बन्ध-विच्छेठ करके परमात्माके साथ 
नित्ययोगका अनुभव करा देता है | 


गीतामें मुछ्यरूपसे तीन योग कहे हैं---करमग्रोग, ज्ञानयोग 
और भक्तियोग | इन तीनोपर विचार किया जाय तो भगवानका 
प्रेम तीनो ही योगोमें है | कमयोगमे उसको “कतब्यरतिः कहते हैं 
अर्थात्‌ वह रति कतब्यमें होती है---“स्वे स्वे कर्मेण्यभिरत+ 
( १८ | ४५ ) [ कमंयोगकी यह रति अन्तमे आत्मरतिमें परिणत, 
हो जाती है ( गीता २ | ५०; ३ | १० ) और जिस कर्मयोगीके 
भक्तिक संस्कार हैं, उसकी यह रति भगवदरतिमें परिणत । हो जाती 
है ] | न्ञानयोगमें उसी प्रेमको 'आत्मरतिः कहते हैं अर्थात्‌ वह 
रति खरूपमें होती है---“यो<न्तः खुखोडन्तराराम० ( ५। २४ )। 
और भक्तियोगर्में उसी प्रेमको 'भर्गवद्रतिः कहते हैं अर्थात्‌ वह्य 


पु 


न्छांबम एणु |, गीताका खार ' रद 


रति भगवानमें होती #--'ठ॒ष्यन्ति च रमन्ति च! (१०।९)। 
इस प्रकार इन तीनो योगोमे रति होनेपर भी गीतामें “भगवरद्रति! 
की विशेष रूपसे महिमा गायी गयी है | « 


. तप, ज्ञानी और कर्मी---इन तीनोसे भी योगी (समतावाला ) 

श्रेष्ठ है। । तात्पर्य यह हैं कि जडतासे सम्बन्ध रखते हुए बड़ा 
भारी तप करनेवर, वहुत-से शात्ोका अनेक ग्रकारका ज्ञान सम्पादन 
कानेपर और यज्ञ, ढान) तीय आदिके बडें-बड़े अलु्ठान करनेपर 
जो कुछ प्राप्त होता है; वह सत्र अनित्य ही होता है, पर योगीको 


# भगवानमें रति या प्रियता प्रकट होती ”णपएए्रज्ञ हू ये दया प्रकन होती है-अपनेपनसे । परमात्मके . | परमात्माके 
साथ जीवका अनादिकालसे खतःसिद्ध सम्बन्ध है | अपनी चीज स्वतः 
प्रिय लगती है । अतः अपनापन प्रकट होते ही भगवान खतः प्यारे 
लगते है । प्रियतामें. कभी समाप्त न होनेवाल्ग अलोकिक, विलक्षण आनन्द 
है | वह आनन्द प्रात्त होनेपर प्राणी स्वतः निर्विकारता आ जाती है 
अथीत्‌ काम, क्रोध, लोभ) मर्द; मत्सर आदि कोई भी विकार पैदा हो ही 
नही सकता | पास्मार्थिक आनन्द न मिलनेसे ही कामादि विकार पैदा 
होते हैं अर्थात्‌ आनन्द न मिलनेसे नाशवान्‌ वस्त॒ुओंसे सुख लेनेकी 
इच्छा होती है; जिंससे सब विकार पैदा होते दे ) 

उत्पक्ति-विनाशशीछ 'वस्तुऑँंके साथ अपनापन करनेसे ही यह जीव” 
भगवानसे विमुुख हो जाता हैं। विद्ुखता होनेपर भी भगवानकी प्रियता 
कभी सिट नहीं सकती | नाखििक-से-नास्तिक भी आफत पड़नेपर पुकार 
उठता है कि कोई ईश्वर दे तो रक्षा करे ! 

| तपस्विम्योड्थिको योगी ज्ञानिभ्योडपि मतो$घिक्रः | 
कर्मिभ्यश्वाथिकों योगी तस्माद्योगी भवाजुन |.  - 
कि, ० ( गीता ६ | ४६ 3). 
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'नित्य-तत्वकी ग्राप्ति होती है । इस वास्ते तपखी, ज्ञानी और कर्मी-- 
तीनोसे धयोगी? श्रेष्ठ है | इस प्रकारके कमयोगी, ज्ञानयोगी, हृठ्योगी, 
लगयोगी आदि सब योगियो्में भगवानने भक्तियोगी? को सश्रेषठ 
जताया है#। यही मक्तियोगी भगवानके समग्ररूपको जान लेता है, 
और उसी समग्ररूपकों ध्यानपरायण सांझ्ययोगी पराभक्तिके द्वारा 
जान छेता है | उसी समग्ररूपका वर्णन यहाँ धयावान्‌ पदसे 
हुआ है।। 

इस ग्रकरणके आरम्भममं पिद्धिको प्राप्त इुआ जिस प्रकार 
जअहाको प्राप्त होता है, यह कडनेकी प्रतिज्ञा की और बताया कि 
ब्यानयोगके परायण होनेसे बढ वैराग्यको प्राप्त होता है । वेराग्यसे 
अहंकार आदिका त्याग करके ममतारहित द्वोकर शान्त होता है । 





# योगिनामपि सर्देषां मद्गतेनानतरात्मना ) 
श्रद्धावान्भजते यो माँ स में युक्ततमो मतः ॥ 
(गीता ६ । ४७ 2 


। गीतासे ध्यावान? को ही “बासुदेव: सर्वमः ( ७ । १९ ) कहा है । 
उसी तत््वक्रों सतू-असत्‌ ( २। १६ ) परा-अपरा ( ७। ४-५ ) पुरुष 
प्रकृति (१३। १९ )) क्षेत्रश-क्षेत्र (१३ | २६ ) आदि दो रूपोर्मे बताया 
है, और उसी तत्वको मत्‌-असतसे पर भी बताया है--धत्वमक्षर 
सदसत्तत्यर यतः ( ११ । ३७ ) | उस तत्वको गीता तीन रूपोंसे भी 
बताया है--अपरा, परा और अहम्‌ (७। ५-६ ), क्षेत्र, क्षेत्रत और 
माम्‌ ( १३॥ १०२ ) एव क्षर, अक्षर और पुरुषोत्तम ( १५॥ १६-१७ )। 
इन तीनोंके ( आठवे अन्यावके आरम्भमे अजुनके पूछनेपर ) 
भगवानते छः भेद बताये हँ---(अपरा'--क्रिया और पद्मर्थ, प्परा -- 
सामान्य जीव ओर कारक पुरुष, एवं (अहमए--निर्मुण और स ,ज | 
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तब वह ब्द्मग्राप्तिका पात्र होता है ! पात्र होते ही उत्तक्ों ब्रह्म मृत- 
अवस्था हो जाती है | बह्ममूत-अवथा होनेपर संततारके सम्बन्धसे 
जो, राग-द्ेष, हृष-शोक आदि इन्द्र होते थे, वे सवंथा पिट जाते 
हैं तो वह सम्पूण प्राणियोंमें सम हो जाता है| सम होनेपर 
: पराभक्ति प्राप्त हो जाती है | वह परामक्ति ही वास्तविक प्रीति है । 
उस प्रीतिसे परमात्माके समग्ररूपका बोध हो जाता हैं | बोध होते 
ही उस तत्वमे प्रवेश हो जाता है---'विशते तदनन्तरम? । 
अनन्यभक्तिसे तो मनुष्य भगवान्‌को तत्वसे जान सकता है, 
उनमें प्रतेष्ठ हो सकता है और उनके दशन भी कर सकता है; 
' परंतु च्यानप्रधान सांख्ययोगी मगत्रान॒कों तत्वसे जानकर उनमें 
: ग्वि्ट तो होता है, पर भगवान्‌ उत्तको दशन देनेमें वाध्य नहीं 
होते | कारण कि उसकी साधना पहइलेसे ही तजिवेफ्पूत्रक रहा है, 
इस वास्ते उसको दशनकी इच्छा नहीं होती | दशन न होनेपर भी 
उममें कोई कमी नहीं रहती, अतः कमी माननो नहीं चाहिये | 
यहाँ उस तत्त्वमें प्रविष्ट हो जाना ही अनिवंचनीय प्रेमकी 
प्राप्ति है. । इसी ग्रेमको नारदभत्तिमत्रमें प्रतिक्षण वधमान कहा हैग। 
# इन छः भेदोंको दृशन्तके रूपमे यों समझें---जल-तत्व एक होनेपर 
भी उसके छः भेद हैँ; उसमें परमाणुरूपसे जछ निर्गुण ब्रह्म है, भापरूपसे 
जल स&ण परमात्मा दे, बादरुरूपसे जल कारक पुरुष ( ब्रह्मा ) बूँदोंके 


/ रुपसे जछ सामान्य जीव ६, वर्षारूपसे जल सृष्टि-स्वनारूप क्रिया है, ओर 
बफरूपसे जल ( पृथ्बी, जल, तेज, वायु आदि ) पदार्थ है । 


| गुणरहित कामनारटित प्रतिक्षणवर्धमानमविच्छिन्न सूक्ष्मतरमनु- 
भवरूपम्‌ । ( नारदभक्तिसूच्र ५४ ) 
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इस प्रेममें सबंधा पृणता हो जाती है अर्थात उसके लिये करना, 
जानना और पाना कुछ भी बाकी नहीं रहता । इस वास्ते न करनेका 
राग रहता है, न जाननेकी जिज्ञासा रहती है, न जीनेंकी आशा 
रखती है, न मरनेका भय रहता है और न पानेका छाछच ही 
खता हैं । 
जबतक भगवानमें परामक्ति अर्थात्‌ परम प्रेम नहीं होता, 
तबतक ब्रह्ममूत-अवस्थाम भी भे ब्रह्म हूं? यह सक्म अहंकार रहता 
है । जबतक लेशमात्र भी अहंकार रहता है, तवतक परिच्छिन्नताका 
अत्यन्त अभाव नहीं होता । परंतु “मे ब्रह्म हूँ? यह सूक्ष्म अहंभाव 
तवतक जन्म-मरणका कारण नहीं वनता, जबतक उसमें प्रकरतिजन्य 
गुणाका सद्ग नहीं होता; क्योंकि गुणोका सद्ग होनेसे ही वन्धन 
होता है--कारणं गरुणसझोष्स्य सरूदसदोनिजन्मछुः ( गीता 
१३ | २१ | । उदाहरणाय--गाढ़ नींदसे जगनेपर सावारण 
मनुष्यमात्रकों सबसे पहले यह अनुभव होता है कि भम हूँ? । ऐसा 
अनुभव होते ही जब नाम, रछूप, ठेश, काछ, जाति आहठिके साथ 
खयंका सम्बन्ध जुड जाता है, तब भम हूँ? यह अहंभाव झुम-अश्ुभ 
कर्मका कारण वन जाता हैं, जिससे जन्म-मरणका चक्कर चछ 
पड़ता है । परंतु जो ऊँचे दर्जेका सावक होता है अर्थात्‌ जिसकी 
निरन्तर त्रह्ममृत-भवस्था रहती है, उसके सात्विक ज्ञान ( १८ | २०) 
में सव जगह ही अपने खरूपका वोध रहता है | परंतु जबतक 
सावकक सत्तगुणके साथ सम्बन्ध रहता है, तत्रतक नींदसे जगने- 
पर तत्काछ भी ब्रह्म हूँ? अथवा 'सब कुछ एक परमात्मा ही है?--. 
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ऐसी बृत्ति पकड़ी जाती है और माद्म होता हैं. कि नींदमे यह 
वृत्ति छूट गयी थी, मानो उसकी भूछ हो गयी थी और अन्न पीछे 
उस तच्वकी जागृति हो गयी है, स्थृति आ गयी है । गुणातीत हो 
जानेपर अर्थात्‌ गुणोसे सवंथा सम्बन्ध-विच्छेद होनेपर विस्द्वति ओर 
स्मृति--ऐसी दो अवस्थाएँ नहीं होतीं अर्थात्‌ नींदमें भूल हो 
गयी और अब स्मृति आ गयी--ऐसा अनुभत्र नहीं होता, ग्रत्युत 
नींद तो केवल अन्तःकरणमे आयी थी, अपनेमें नहीं, अपना खरूप 
तो ज्यो-का-यो रहा--ऐसा अनुभव रहता है । तात्पय यह है कि 
निद्राका आना और उससे जगना---ये दोनो पग्रकृतिमें ही हैं, ऐसा 
उसका स्पष्ट अनुभव रहता हैं | इसी अवस्थाकों चोंदहवें अध्यायके 
बाइसब्रें इछोकम कहा है कि प्रकाश अर्थात्‌ नींदसे जगना ओर 
मोह अर्थात्‌ नींदका आना--इन दोनोमें गुणातीत पुरुषके 
किश्विन्मात्र भी राग-द्वेप नहीं होते+ । 





सम्बन्ध--- 

पहले रलोकमें अजुनने सन्‍्यास और त्यागके तक्तके विषयमें 
-पूंछा तो उसके उत्तरमें भगवानूने चोथेसे वारहवें रलोकतक , 
कमग्रधान कर्मंयोगका और इकतालीसवेंसे अडतालोसवे रलोकतक 
भक्तिमेश्रित कर्मग्रोगका वर्णन किया, तथा तेरहवेंसे चालीसवें 
इलोकतक विचारमघान साख्ययोगका और उन्वासवेसे पचपनवें 

# भकाग च प्रवृत्ति च मोहभमेव च पाण्डव | 

न द्वष्टि सप्रद्नत्तिनि ।न निव्वत्तानि काछ्वति॥ 
( गीता १४ । २२ ) 
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श्लोकतक ध्यान-अधान सांख्ययोयका वर्णन किया | इस अकार॒ दी 
निष्ठाओं-- साख्यनिष्ठा और योगनिष्ठाका वर्णन करके अब भगवान्‌ 
उन दोनों निष्ठाओंस अलग भक्तिकी 7रवानतावाली “भगवन्निष्ठा 
( भक्तियोग अथवा शरणागति ) का वर्णन आरम्म करते हैं | 
इलोक--- 
सर्वेकमाण्यपि सदा कुबोणो मद्ध्यपाश्रयः । 
मत्यसादादवाप्नोति. शाइवर्त॑ परद्मव्ययम्‌ ॥ 5८ ॥ 
व्याख्या--- ् 
धसर्वकर्माण्यपि सदा कुवोण/--यहाँ “कमोणि' पदके साथ 
' उस्र्वः और 'कुबोणः पदके साथ “सदा” पद देनेका तात्पयय है 


हे 8 ता न मम 
# भगवानने भगवद्गीतामे सांख्य और योग---इन दो निष्ठाओंका 
वर्णन किया है | साधकोंकी साधनमें ये दोनों ही निष्ठाएँ होती ह। इस 
वास्‍्ते गीता ३। में 'लेकेउस्मिन्‌ द्विविधा निष्ठा? ओर गीता १० । १६ मे 
'द्वाविमी पुरुषी लोफे? पद आये है; अर्यात्‌ एककी ( कर्मयोगीकी ) 
क्षरफे त्यागमे निष्ठा है ओर दूसरेकी ( सांख्ययोगीकी ) अकषरमें निछठा 
है; परत जो भगवानकी तरफ चलते है वे भगवत्रिष्ठ देते हं। उनको 
अपनी ख़तन्त्र साघन-निष्ठा नहीं होती | उनकी वह निष्ठा अलौकिक है । 
जहाँ अलौकिक भगवानमे निष्ठा ह, वह्ों वन्धन काठनेकी जिम्मेवारी 
भगवानपर ही आ जाती हे | इस निष्ठाका वर्णन गीतामें जगह-जगह 
आता है । जेंसे, तीसरे अध्यायमें दो निष्ठाओका वर्णन करके तीसवें 
इलोकम “मयि सर्वाणि" * “* कहकर और पॉँचवें अध्यायर्म भी दो निष्ठाओंका 
वर्णन करके अन्तमे उन्नीसवं रलोकर्मे “भोक्तारं यशतपसाम््‌' ' **' ) कहकर 
भक्तिकी बात बतायी | ऐसे ही गीता ६ । ४७मे “योगिनामपि सर्वेधाम्‌: * ० 
कहकर गीता १५। १७ में ८उत्तमः पुरुषस्वल्य/ कहकर और यहाँ 
धसर्वेक्माण्यपि सदा कुर्बाणों मद्बयपाश्रय& कहकर भक्तिकी बात बतायी | 


। 


के 
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कि जिस ध्यानप्रधान सांख्ययोगीने शरीर, वाणी और मनका रायमन 
कर लिया है अथीतः जिसने शरीर आदिकी क्रियाओको संकुचित 
कर लिया है और एकान्तमें रहकर सदा ध्यानयोगमे लगा रढता हे, 
उसको जिस पदकी प्राप्ति होती है, उसी पदको छोकिक: पारलोकिक, 
सामाजिक, शारीरिक आदि सम्पूण कतव्य-कर्मोकों हमेशा करते 
हुए भी मेरा आश्रय लेनेवाला मेरी कृपासे प्राप्त कर लेता हैं । 


अद्दद्पाशक्षय?--कर्मोका, कर्मोके फलक कर्मेंके पूरा होने अथवा. 
न होनेका, किसी घटना, परिस्थिति, वस्तु, व्यक्ति आठिका आश्रय न हो। 
केवल मेरा ही आश्रय ( सहारा ) हो | इस तरह जो संथा मेरे ही 
परायण हो जाता है, अपना म्वतन्त्र कुछ नहीं समझता, किसी भी 
वस्तुको अपनी नहीं मानता, सवा मेरे आश्रित रहता हैं। ऐसे 
भक्तको अपने उद्धारके लिये कुछ करना नहीं पडता । उसका 
उद्धार मैं कर ठेता हूँ #; उसको अपने जीवन-निवोह या साधन- 
सम्बन्धी किसी वातकी कमी नहीं रहती; सबकी मै पूर्ति कर देता 
हूँ --यह - मेरा सदाका एक विधान है, नियम है, जो कि 
सर्वधा शरण हो जानेवाले हरेक प्राणीको प्राप्त हो सकता है. ।[ 
# तेघामह समुद्धता मत्युसंसास्सागरात्‌ । 
भवामि नच्रात्पार्थ मय्यावेशितचतसाम्‌ ॥ (मीता १२। ७ > 
न अनन्याश्रिन्तयन्तो मां ये जनाः पर्युपासते । 
तेषां नित्याभियुक्ताना योगशक्षेम वहाम्यहप््‌॥ ( गीता ९ | ₹र ४! 
 अपि चेत्सुदुराचारो भजते सामनन्यभाक्‌ | 
साघुरेव स मन्तव्यः सम्यस्व्यवसितो हि सः |॥ 





है 
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हरेक व्यक्तिको यह बात तो समझमें आ जाती है कि जो 
'एकान्तमें रहता है और साधन-भजन करता है, उसका कल्याण हो 
जाता है; परंतु यह त्रात समझमें नहीं आती कि जो सदा मशीनकी 
तरह संसारका सब काम करता है, उसका कल्याण केसे होगा : 
उसका कल्याण हो जाय, ऐसी कोई युक्ति नहीं दीखती; क्योकि 
ऐसे तो सव छोग कम करते ही रहते हैं | इतना ही नहीं, जीब- 
मात्र कम करता ही रहता है, पर उन सबका कल्याण होता हुआ 
दीखता नहीं ओर शात्र॒ भी ऐसा कहता नहीं ! इसके उत्तरमें 
भगवान्‌ कहते है---'म्यसादात? | तालय यह कि ' जिसने 
केवछ मेरा ही आश्रय ले लिया है, उत्तका कल्याण मेरी कृपासे हो 
जायगा, कौन है मना करनेवाल्ा ! 


यद्यपि प्राणिमात्रपर भगवानका अपनापन और कृपा सदा- 
सबदा खतःसिद्र है, तथापि यह प्राणी जवतक असत्‌ ,संसारका 
आश्रय लेकर भगवानसे विमुख रहता है, तवतक मगवत्कृपा उसके 
लिये फलीमूत नहीं होती अर्थात्‌ उसके काममे नहीं आती | परंतु 
यह प्राणी भगवान्‌का आश्रय लेकर ज्ये-ज्यों दूसरा आश्रय छोड़ता 
जाता है, त्यो-ही-त्यो भगवान्‌का आश्रय इढ होता चला जाता है 
क्षित्रं भवति धर्मात्मा शश्वच्छारनित निगच्छति | 
फोन्तेय प्रति जानीहि न में भक्तः प्रगश्यति | 
माहिपार्थ व्यपश्नित्य येडपि स्यु:पापयोनयः |. 
' ब्रियोकेयास्तथा झूठास्ते5पि यान्ति परा गतिम्‌ ॥| 
५ ( गीता ९ | ३०-३२ ) 
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और ज्यों-ज्यो भगवानूका आश्रय इढ होता जाता है, व्यो-ढी-त्यों 
हर 0 भगवान्‌ 

भगवत्कृपाका अनुभव होता जाता है। जब सवंथा भगवानूका आश्रय 

ले लेता है, तव उसे भगवानकी पृण कृपाका अनुभव हो जाता है। 


धअवाप्नोति शाहइवतं पद्मव्ययमः--खतःसिद्ध परमपदकी 
प्राप्ति अपने कर्मोंसे, अपने पुरुषाथसे अथवा अपने साधनसे नहीं 
होती | यह तो केबल भगवज्ृपासे ही होती है । शाखत अब्यय- 
पद सर्वोत्कटट है | उसी परमपठको मक्तिमागम परमधाम, सत्यकोक, 
बैकुण्लोक, गोछोक, साकेतढोक आदि कहते है और ज्ञानमा्गमे 
विदेह-कबल्य, मुक्ति, खरूपशिति आदि कहते हैं | वह परमपद 
तच्वसे एक होते हुए भी मार्गों और उपासनाओका भेद होनेसे 
उपासकोकी इश्सि मिन्न-भिन्न कहा जाता है # । 


भगवानका चिन्मय छोकर एक देश-विशेषमे होते हुए भी सब 

जगह व्यापकरूपसे परिपृण है । जहाँ भगवान्‌ है, वहीं उनका 
लोक भी है; क्योकि मगवान्‌ और उनका छोक तच्से एक ही 
है । भगवान्‌ सबेत्र विराजमान हैं; अतः उनका छोक भी सर्वत्र 
विराजमान ( सवब्यावी ) है | जब भक्तकी अनन्य निष्ठा सिद्ध हो 
जाती है, तब परिच्छिन्नताका अत्यन्त अभाव हो जाता है और वही 
लोक उसके सामने प्रकट हो जाता है अर्थात्‌ उसे यहाँ जीते-जी ही 
.._ # अव्यक्तोडक्षर इल्युक्तसमाहुः परमा गतिमू |.» 
यग्माप्य न निवतंन्ते तद्धाम परम मस ॥ (गीता ८ | २१) 


ब्रक्षणो हि प्रतिष्ठाहममृतस्थाव्ययस्थ च। 
शाइवतत्य च धर्मस्य सुखस्येक्रान्तिकस्थ च || ( गीता १४ | २७) 


गी० सा५ १८०- 
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उस लोककी दिव्य ढीलाओका अनुभव होने छगता हैं | परतु 
जिस भक्तकी ऐसी धारणा रहती है. कि वह दिव्य छोक एक देश- 
विशेपमे ही है, तो उसे उस लोककी ग्राप्ति शरीर छोड़नेपर ही 
होती हैं | उसे लेनेके लिये भगवानके पाषद आते हैं और कही- 
कहीं खय भगवान्‌ भी आते हैं | 


विशेष बात-- 


८. 3५ व २ ० प्रकृतिसे ए 

प्रकृति ओर पुरुष---ये दो तत्त्व हैं | इनमें प्रकृतिसे सबथा 
सम्बन्ध-विष्छेद करके अपने खरूपका अनुभव करना 'ज्ञानयोगः है, 
न्‍ ८ हर थॉको 
ओर प्रकृृतिके काय ससारके पदार्थोकोी केवछ ससारका ही समझकर 
न 5... जरू >> े दि ब 
संसारके हितमें छगा देना 'कमयोग! है । इन दोना ( ज्ञानयोग 
और कमयोग )से साथककी एक निष्ठा ( स्थिति ) बनती है | इस 
वास्ते यह साधककी अपनी निष्ठा है । 


भगवान्‌के परायण होकर अपने-आपको भगवानके समर्पित 
कर देना, अपनेकों भगवान्‌के साथ अभेद अथवा भेद-भावसे अभिन्न 
कर देना, अपना खतन्त्र अस्तित्व न मानना--यह भक्तियोग? है। 
यह निष्ठा साधकवी नहीं है, प्रत्युत भगवान्‌की ( भगवन्निष्ठा ) है। 
ज्ञानयोग ओर कर्मगरोग--इन दोनों साधनोसे “असड्ढता? 


प्राप्त होती है | उस असड्रतामें स्थित होकर साधक अखण्ड- 
झान्तिका भनुमव॒ करता है | परंतु भक्तियोगमें भगवन्निष्ठ साधक 


॥ 
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भगवानके साथ “अभिन्नता? प्राप्त करके प्रतिक्षण वद्मान भगवल्पेमका 
आखादन करता है #] 
सस्बन्ध--- 
पू्व॑श्लोकमें अपना सामान्य विधान ( नियम ) बताकर 
अब भगवान्‌ अगले इलोकमें अजुनके लिये विशेषरूपसे आज्ञा 
देते हैं | 
इलोक---- 
चेतसा सर्वकर्माणि म्यि रूनन्‍्यस्थ मत्परः। - 
चुद्धियोगमुपाश्रित्य. मच्चित्तः सतत भव ॥ ५७ ॥ 
व्याख्या--- 
इस रलोकमें भगवानने चार वातें बतायीं हैं--. 
(१ ) 'चेदसा सर्वकर्माणि मयि संन्‍्यस्यः--सम्पूण कर्मों- 
को चित्तसे मेरे अर्पित कर दे | 
(२ ) 'मत्परः--खयंको मेरे अपित कर दे | 
(३) ध्वुद्धियोगस्ुपाश्रित्या--समताका आश्रय लेकर 
संसारसे सम्बन्ध-विच्छेद कर ले । 
(४) पमज्चित्तः सतत भवः--निरतर मेरेमें चित्तवाला हो 
जा अर्थात्‌ मेरे साथ अटछ सम्बन्ध कर ले | 
, # भुणरहित कामनारहित प्रतिक्षणवर्धभानमबिच्छिन्न॑ सूक्ष्मतर- 
सनुभवरूपम्‌ ॥ ( नारद-भक्ति-सूत्र ५४ ) 


यह प्रेम गुगरहित है, कामनारहित है; पतिक्षण बढ़ता रहता है, 
विच्छेदरहित है, सुक्ष्मसे भी सृक्ष्मतर है और अनुभवरूप है। 
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“्रेतसा सर्वकमौणि मयि संन्यस्यः--चेत्तसे कर्मोको अर्पित 
करनेका तात्यय है कि मनुष्य चित्तसे यह घारण कर ले कि मन, 
बुद्धि, इन्द्रियाँ, शरीर आदि और संसारके व्यक्ति, पदार्थ, घटना, 
परिस्थिति आदि सब॒ भगवान्‌की ही है । भगवान्‌ ही इन सबके 
माहिक हैं | इनमेंसे कोई भी चीज क्ितीकी व्यक्तिगत नहीं है । 
केवल इन वस्तुओका सदुपयोग करनेके लिये ही भगवानने व्यक्तिगत 
अधिकार दिया है | इस दिये हुए अधिकारकों मी भगवानके अर्पित 
बर देना है । 

शरीर, इचद्धियो, मन आदिसे जो कुछ शाश्नविद्देत सांसारिक 
या पारमार्थिक क्रियाएँ होती है, वे सब भगवान्‌की मर्जीसि ही होती 
है । मनुष्य तो केबछ अहंकारके कारण उनको अपनी मान 'लेता 
है । उन क्रियाओमें जो अयनापन है, उसे भी भगवानके अर्पित कर 
देना है; क्योकि वह ऊपनापन केवछ मूखंतासे माना हुआ है,- 
वास्तवमें है नहीं | इसलिये उनमें अपनेतनका भाव बिल्कुक उठा 
देना चाहिये और उन सबपर भगवानकी मुहर छगा देनी चाहिये। 

भत्पर/--भगवान्‌ ही मेरे परम आश्रय हैं, उनके सिवाय 
मेरा कुछ नहीं है, मेरेक़ों करना भी कुछ नहीं है, पाना भी कुछ 
नहीं है, किसीसे लेना भी कुछ नहीं है अर्थात्‌ देश, काछ, बस्तु, 
व्यक्ति, घटना, परिस्थिति आदिसे मेरा किश्निन्मात्र कोई प्रयोजन नहीं 
है--ऐसा अनन्यभाव हो जाना ही भगवानके परायण होना है | 


पास्की ! एक वात खास ध्यान देनेक़ी है | आप इसपर 
विशेष ध्यान दें । रुपये-पैसे, कुदुम्, शरीर आदिको आप अपना 
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समझते है ओर मनमें यह समझते है कि हम इनके मालिक बन 
गये, हमारा इनपर आविपत्य है; परन्तु वास्तवर्ें यह बात बिल्कुछ 
झूठी हैं, कोश वहम है और बड़ा भारी धोखा हैं । जो किसी चीजको 
अपनी मान लेता है, वह उस चीजका गुलमम बन जाता है और वह 
चीज उसकी मालिक वन जाती है | फिर उस चीजके बिना वह 
रह नहीं सकता । इस वास्ते जिन चीजोको आप अपनी मान छगे, 
वे सव आपपर चढ़ जायेगी ओर आप तुच्छ हो जायेंगे | वह चीज 
चह्दे रुपया हो, चादे कुटुम्बी हो, चाहें शरीर हो, चाहे विद्या-बरुद्नि 
आदि हो। ये प्ब चीजे प्राकृत हैं और आपसे भिन्न है, पर हैं | 
इनके अधीन होना ही पराधीन होना है । 

भगवान सत्र हैं, अपने हैं| उनकी आप अपना मानोगे, तो 
वे आपके वशमें हो जायेगे | भगवानके द्वदयमें भक्तका जितना 
आदर है, उतना आदर संसारमें करनेवाल्ा दूसत कोई नहीं है । 
भगवान्‌ भक्तके दास हो जाते हैं और उसे अपना मुकुठमणि बनाते 
हैं--.मैं तो हूँ भगतनका दास भगत मेरे मुकुठमणि? | परन्तु संसार 
आपका दास बनकर आपको मुकुठ्मणि नहीं वनायेगा | वह तो 
आपको अपना दास बनाकर पद-उलिति ही करेगा | इस वास्ते 
केवछ भगवानके शर्य होकर स्वया उन्हींके परायण हो जायें | 

धुद्धियोगम्नुपाश्चित्यः--गीताभरमें देखा जाय तो समताकी 
बडी भारी सहिसा हैं। आयमे एक समता आ गयी तो आप ज्ञानी, 
ध्याती, योगी, भक्त आदि सब्र कुठ ब्रन गये | परन्तु यदि आपमें 
समता नहीं! आयी तो अच्छे-अच्छे छक्षण आनेपर भी भगवान्‌ उसको 
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पृणता नहीं मानते | वह समता आपमे स्वाभाविक्र रहती है । केवल 
आने-जानेवाछी परिस्थितियोके साथ मिछऋर आप सुखी-दुःखी हो जाते 
हैं । इस वास्ते उनमें आप सावधान रहे कि आने-जनिवाली 
परिस्थितिके साथ हम नहीं हैं | सुख आया, अनुकूल परिस्थिति 
आयी तो भी आप है और सुख चला गया, अनुकूल परिस्थिति 
चली गयी तो मी आप हैं। ऐसे ही दुःख आया, प्रतिकूल 
परिस्थिति आयी तो भी आप हैं और दुःख चला गया, प्रतिकूल 
परिस्थिति चछी गयी तो भी आप हैं । तो सुख-दु.खमें, अनुकूलता- 
प्रतिकूछतामें, हानि-छाममें आप सदेव ज्यों-केत्यों रहते हैं । 
परिस्थितियोंके बदलनेपर भी आप नहीं बदलते, सदा वही रहते हैं | 
तो आप अपने-आपमें स्थित रहें | अपने-आपमें स्थित रहनेसे खुख- 
दुःख आदेमें समता हो जायगी | यह समता ही भगवान्‌की 
आराधना है---'समत्वमारावनभच्युतव्य' ( विष्णुपुराग १ | १७। 
९० )। इसी वास्ते यहाँ भगवान्‌ बुद्धियोग अर्थात्‌ समताका 
आश्रय लेनेके लिये कहते हैं। 


: #मक्यितः सततं भवः--जो अपनेको सर्वथा भगवानके 
समर्पित कर देता है, उसका चित्त भी सबंथा भगवानके चरणोमें 
समर्पित हो जाता है । फिर उसपर भगवानूका जो खतः-खाभाविक 
अधिकार है, वह प्रकट हो जाता है और उसके चित्तमें खयं भगवान्‌ 
आकर विराजमान हो जाते हैं# | यही “मशच्चित्त? होना है | 

क्र्या दोहनेडवहनने मथनोपलेप- 
प्रेड्डेद्डनार्मरुदितोक्षणमार्जनादी 
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भश्चित्त० पदके साथ 'सततम? पद देनेका अथ है कि 
निरन्‍तर मेरेम ( भगवानमें ) चित्तवाला हो जा । भगवानका निरन्तर 
चिन्तन तभी होगा, जब में भगवानका हूँ' इस प्रकार अहंता 
भगवानूमे छग जायगी । अहंता भगवानमें लग जानेपर चित्त खतः- 
खाभाभिक भगवानमें लग जाता है । जैसे, शिष्य बननेपर 'मे गुरुका 
हूँ? इस प्रकार अहंता गुरुमें लग जानेपर गुरुकी याद निरन्तर बनी 
रहती है | गुरुका सम्बन्व खयंकी अहंतामें बेठ जानेके कारण इस 
सम्बन्धी याद आये तो भी याद है और याद न आये तो भी 
याद है; क्योकि खर्य निरन्तर र्ता है ! इसमें भी देखा जाय तो 
गुरुके साथ उसने ख़ुद सम्बन्ध जोड़ा हैं; परन्तु भगवानके साथ 
इस जीवका खतःसिद्र नित्य सम्बन्ध है। केवल संसारके साथ 
सम्बन्ध जोड़नेसे ही नित्य सम्बन्धक्री विस्म्ृति हुई है | उस विस्मृतिको 
मिटानेके लिये भगवान्‌ कइते हैं कि निरन्तर मेरेमे चित्तवाला हो जा | 
गायन्ति चैनमनुरक्तपियोइश्रुकण्ठथो 

घत्या ब्रजस्धिय उद्क्रमचित्तयानाः ॥ 
( भ्रीमद्धा० १० | ४४ | १५ ) 
हैं सखी | वे त्रजकी गोपियोँ धन्य है, जिनकी बुद्धि भगवानर्म 
ही अनुरक्त हो गयी है, जिनका चित्त भगवानकी सवारी बन गया है, 
भगवानके स्मरणके कारण उनका कण्ठ आँसुओंसे रुक गया है | वे 
गोपियाँ गायोंका दूध दुहते समथ, चावछ आदि कुटते समय दही बिलछोते 
समय, घर लीपते समय, बच्चोंको पालनेमें झुल्यते समय, रोते हुए, बच्चोंको 
चुप कराते समय, तुलसी आदिको जब्य्से सीचते समय, घर, आँगन आदिर्म 


झाड़ू देने आदि सब कामोंको करते-समय निरन्तर आऔीक्षष्णका ही ध्यान 
करती रहती हैं | 
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साधक कोई भी सांसारिक काम-बन्धा करे तो उसमें यह एक 
सावधानी रखे कि अपने चित्तको उस काम-अन्चेमें द्ववित न होने दे, 
चित्तको संसारके साथ घुलने-मिल्ले न दे अर्थात्‌ तदाकार न होने 
दे, प्रत्युत उसमें अपने चित्तकों कठोर रखें। परन्तु भगवन्नामका 
जप; कीतन, भगवत्कथा, भगत्रच्चित्तन आदि भगवत्सम्बन्धी कार्यमिं 
चित्तको द्रविंत करता रहे, तह्लीन का रहे, उस रसमें चित्तको 
तटान्तर करता रहे # इस प्रकार करते रहनेसे सावक वर्त जल्दी 
भगवान में चित्तवाढा हो जायगा | 
प्रेम-सम्बन्धी विशेष बार्त--- 
| करनेसे ६ 

चित्तसे सब कम॑ भगवानके अर्पित करनेसे संसारसे नित्य- 
बियोग हो जाता है। और भगवानके परायण होनेसे भगवानसे नित्य- 

# काठिन्य॑ विपये कुर्याद्‌. द्रवल भगवत्यदे | * 

उपाये। . शाजह्लनिर्दिष्टेस्ुक्षणमतो बुध: ॥ 

( भक्तिरसावन १ | ३२ ) 
"| वास्तवर्म संसारफे साथ कभी संयोग हो नहीं सकता। उसका 
तो नित्य द्दी वियोग रहता है। जेसे, मनमें किसी वस्तुका चिन्तन होता 
है, तो वह उस वस्तुका माना हुआ संयोग है, जिससे उस वस्ठुके न 
मिलनेका दुःख होता हैं | जब वस्तु ( बाहरसे ) मिल जाती €, तब उस 
वस्तुका भीतरसे वियोग हं। जाता है, जिससे सुख होता € । ऐसे ही किसी 
कारणसे वाहरसे वस्तु चठी जाय, नष्ट हो जाय, तो मनसे उस वन्तुका 
योग द्वोनेपर दुःख होता है, ओर विवेक-विचारके द्वारा ध्यह वस्तु हमारी 
थी ही नहीं; हमारी हो सकती ही नहीं? इस ग्रकार वस्तुको मनसे निक्ाछ 
देनेपर सुख होता हैं | तात्पर्य यह हे कि भीतरसे सबोग माना तो वाइरसे 
वियोग है और बाहरसे सयोग माना तो भीतरमे वियोग है | अतः वाखवमें 


संतारके साथ नित्य वियोग ही रहता है | मन॒ष्य केवल मल्से संसारके साथ 
संयोग मान लेता है | 
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योग हो जाता है। इस नित्ययोग ( प्रेम ) में योग, नित्ययोगर्म 
वियोग, वियोगमे नित्ययोग ओर वियोगमे वियोग---यरे चार अवस्थाएँ 
चित्तकी वृत्तियोको लेकर होती हैं | इन चारो अवस्थाओकों इस 
प्रकार समझना चाहिये--- 


जैसे, श्रीतधा और श्रीकृष्णका परस्पर मिलन होता है, तो 
यह नित्ययोगमें योग” है | मिछन होनेपर भी श्रीजीमे ऐसा भाव 
था जाता है कि प्रियतम कहीं चले गये हैं और वे एकदम कड्‌ उठती 
हैं कि प्यारे | तुम कहाँ चले गये !? तो यह नित्ययोगमे वियोग? 
है | स्यामछुन्दर सामने नहीं हैं, पर मनसे उन्हींका गाढ़ चिन्तन 
हो रहा है और वे मनसे प्रत्यक्ष मिछते हुए दीख रहे हैं, तो यह 
“वियोगमें नित्ययोग? है । श्यामसुन्दर थोड़े समयके छिये सामने नहीं 
आये, पर मनमें ऐसा भाव है कि वद्तत समय वीत गया, श्यामसुन्दर 
मिले नहीं, क्‍या करूँ १ कहाँ जाऊँ : श्यामसुन्दर कौसे मिले ? तो 
यह “वियोगम वियोग? है । 


वास्तवमें इन चारों अवस्थाओंमें भगवानके साथ नित्ययोग ज्यो- 

का-त्यो बना रहता है, वियोग कमी होता ही नहीं, हो सकता ही 
नहीं और होनेकी सम्मावना भी नहीं | इसी नित्ययोगको प्रेम? 
“कहते हैं; क्योकि प्रेममे ग्रेमी और प्रेमास्यद दोनों अभिन्न रहते हैं। 
वहाँ मिन्नता कभी हो ही नहीं सकती । ग्रेमका आदान-प्रदान करनेके 
लिये ही भक्त और भगवानूम संयोग-वियोगकी छीछा इआ करती है । 
यह प्रेम प्रतित्षण वद्गरेमान किस प्रकार है * जत्र प्रेमी और 
प्रेमास्पद परस्पर मिलते है, तब “प्रेयतम पहले चले गये थे, उनसे 
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रहती है, इस वास्‍्ते इस रनिमें भक्त भगवान्‌के साथ अपनी भभिन्नता 
( घनिष्ठ अपनपन ) मानता है | अभिनता माननेसे “उनके लिये 
छुखढायी सामग्री जुटानी है, उन्हे छुछ्े-आराम पहुँचाना है, उनको 
किसी तरदकी कोई तकढीफ न हो'--ऐसा भाव बना रहता है | 


प्रेम-रस 3छोकिक है, चिन्मय है | इसका आखादन करने- 
वाले केवछ भगवान्‌ ही होते हैं । प्रेममें प्रेमी और प्रेमास्पद-दोनो 
दी चिन्मय-तत्त होते हैं | कभी प्रेमी प्रेमास्पद बन जाता है और 
कभी ग्रेभास्पद प्रेमी हो जाता है | इस वास्ते एक चिन्मय-तत्त्व ही 
प्रेमका आचादन करनेके छिये दो रूपोंमें हो जाता है) 


प्रेमके तत्तको न समझनेके कारण कुछ छोग सांसारिक कामको 

द्वी प्रेत कद देते हैं | उनका यह कहना विल्कुछ गलत है; क्योकि 
3 हर सम्पू जीवोमे जप और 

काम ठो चोगसी छाख योनियोके सम्पूण जीबोमे रहता है और उन 
जीबोंमें भी जो प्लृतत प्रेत, पिशाच होते हैं, उनमें काम ( छुखभोगकी 
इच्छा ) अत्यधिक होता है। परन्तु प्रेमके अधिकारी जीबन्मुक्त 
महापुरुप दी होते हैं | 

अमेद्‌ ओर अभिन्नतामे भेद ह् । जिसमे केवल एक तत्त्व ही रह 
जाय; द्वेतमाव सबंधा समास हो जाय) उसका नाम “अमेदः है और दो 
होते हुए भी एक रहनेका नाम _ अभिन्नता? है: जैसे-दो मित्रोंग भीतरसे 
घनिःता होतेसे अभिन्नता रहती है ।अभिन्नता जिननी गाढ़ होती है, उतना 
द्वी माथुयंरस प्रकट होता है | इसीको प्रेम-रस केंहते हैं| भगवान्‌ भी इस 
प्रेम-रसके लोभी हैं। इस प्रेम-रसक्रा आम्वादन करनेके लिये ही भगवान्‌ 
एकसे अनेक रूपोर्मे हो जाते हँ--एकाकी न रमतेः ( इृद्ददारण्यक० 
१।४।३ )) 'सदेक्षत बहु स्यां प्रजायेयेतिः ( छान्दोग्य० ६२३ ) | 
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कामरमे लेने-डी-लेनेकी भावना होती है । और प्रेममें देने-ही- 
देनेकी भावना होती है | काममें अपनी इन्द्रियोकोी तृप्त करने -- 
उनसे सुख भोगनेका भाव रहता है और प्रेममे अपने प्रेमाश्पदको 
सुख पहुँचाने तथा सेवा-परायण रहनेका भाव रहता है | काम केवल 
शरीरको लेकर ही होता है और ग्रेम स्थूलदश्सि शरीरमें दीखते हुए 
भी वास्तव चिन्मय-त्से ही होता है | काममें मोह ( मूढभाव ) 
रहता है ओर प्रेममें मोहकी गनन्‍्ध भी नहीं रहती । काममे संसार तथा 
संसारका दुःख भरा रहता है और ग्रेममें मुक्ति तथा मुक्तिसे भी 
विलक्षण आनन्द रहना है | कामर्में जड़ता ( शरीर, इन्द्रियाँ आदि ) 
की मुख्यता रहती है और प्रेममें चिन्मयता ( चेतन खरूप ) की 
मुख्यता रहती है । काममें राग होता है. और प्रेममें त्याग होता हैं | 
काम परतन््रता होती है और ग्रेममें परतन्त्रशाका लेश भी नहीं होता 
अर्थात्‌ खतन्त्रता होती है | काममें “बह मेरे काममें आ जाय? ऐसा 
भाव रहता है और प्रेमम “मे उसके काममें आ जाऊं? ऐसा भाव 
रहता है | काममें कामी भोग्य वस्तुका गुठाम वन जाता है और 
प्रेममें खयं भगवान्‌ प्रेमीके गुलाम बन जाते हैं। कामका रस 
नीरसततामें बदलता है ओर. ग्रेमका रस आनन्दरूपसे ग्रतिक्षण बढ़ता 
दी रहता है | काम खिन्नतासे पैदा होता दे णीरे प्रेम प्रेमास्पदकी 
प्रसन्नतासे प्रकट होता है. | काममें अपनी प्रसन्न॒ताका ही उद्देश्य रहता 
है ओर ग्रेममें प्रेमास्पदकी प्रसन्नताका ही उद्देश्य रहता है | काम-माग 
न्‌रकोकी तरफ ले जाता है और प्रेम-माग भगवान्‌की तरफ ले जाता 
है । काममें दो होकर दो दी रहते है अर्थात्‌ देंघीभाव ( भिन्नता या 
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वियोग हों गया था; अब कहीं ये फिर न चले जायें !?# इस भावक 
कारण ग्रेमास्पदके मिलनेमे तृप्ति नहीं होती, सन्तोंप नहीं होता | वे 
चले जार्येगे---इस वातकों लेकर मन ज्यादा खिंवता है। इस 
वास्ते इस प्रेमक्रो प्रतिआण वद्रमान बताया है । 
प्रेम' ( भक्ति ) में चार प्रकारया रस अथवा रति होती द--- 
दास्य, सत्य, वात्सल्य और माथुय | इन रसोमे दास्वसे सख्य, सख्यसे 
वात्सल्य और वात्सल्यसे माधुय-रस श्रेष्ठ हे; क्योकि इनमें क्रमशः 
भगवानके ऐश्वयंक्ी विस्म्रृति ज्यादा होती चढ्ी जाती है। परल्‍्तु 
जब इन चारोमेंसे कोई एक भी रस पृणतामें पहुँच जाता है, तब 
उसमें दूसरे रसोंकी कमी नहीं रहती अर्थात्‌ उसमें सभी रस आ 
जाते हैं| जैसे, दाम्यरस पृणतामें पहुँच जाता है तो उसमें सख्य, 
वात्सल्य और माधुय--तीनो रस आ जाते हैं | यही वात अन्य रसेंके 
विपयमें भी समझरी चाहिये | कारण यह है कि भगवान्‌ प्रण है, 
उनका प्रेम भी पूण है और परमात्माका अंश होनेसे जीव खयं 
भी पूर्ण है | अपूणता तो केबछ संसारसे सम्बन्ध होनेसे ही आती 
है । इस वास्ते भगवानके साथ किसी भी रीतिसे रति हो जायगी 
तो बह पृर्ण हो जायगी, उसमें कोई कमी नहीं रहेगी । 
दास्य! रतिमें भक्तका भगवानके प्रति यह भाव रहता है कि 
भगवान्‌ मेरे खामी हैं और मै उनका सेवक हूँ । मेरेपर उनका पूरा 
...._ & योग और वियोगम ग्रेम-स्सको बद्धि होती ह। यदि सदा योग 
ही रहे, वियोग न हो; तो प्रेम-रस बढ़ेगा नहीं, प्रत्युत अखण्ड और एकरस 


रहेगा | इस बास्ते ग्रेम-ससको बढ़ानेके लिये भगवान्‌ अन्तर्थधान भी 
हो जाते ई । 
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अधिकार है । वे चाहे जो करे, चाहे जेंसी परिस्थितिमें रखें और 
मेरेसे चाहे जैंसा काम छ | मेरेपर अत्यधिक अपनापन होनेसे ही वे 
बिना मेरी सम्मति छिये ही मेरे लिये सब विधान करते है । 

'सख्यः रतिमे भक्तका भगवानके प्रति यह भाव रहता है कि 
भगवान्‌ मेरे सखा हैं और मै उनका सखा हूँ । वे मेरे प्यारे है और 
मैं उनका प्यारा हूँ | उनका मेरेपर पूरा अधिकार है और मेश उनपर 
पूरा अधिकार है | इस वारते मैं उनकी बात मानता हूँ, तो मेरी भी 
घात उनकी माननी पड़ेगी | 

वात्सल्य, रतिमें भक्तका अपनेमें खामिमभाव रहता है कि 
मैं भगवानकी माता हूँ या मैं उनका पिता हूँ अथवा मैं उनका गुह 
हूँ और वह तो हमारा बच्चा है अथवा शिष्य है; इस वास्ते उनका 
पालन-योषण करना है | उनकी निगरानी भी रखनी है कि कहीं वह 
अपना नुक्सान न कर ले; जेसे-नन्दबावा और यशोदा मैया कनहेया- 
का एयाल रखते हैं और कन्हैया वनमें जाता है तो उसकी निगरानी 
रखनेके लिये दाऊजीको साथमें भेजते हैं ! 

आधुयेः# र॒तिर्मे भक्तको भगवानके ऐस्वर्यक्री विशेष स्मृति 
० छोग प्रायः माधुरयभावमें स्त्री-पुरुषका भाव ही समझते हैं, परन्तु 
यह भाव स््री-पुरुषके सम्बन्ध ही होता है--यह नियम नं है । माधुरय 
नाम मधुरता अर्थात्‌ मिठासका है और वह मिठास आती है भगवानके 
साथ अभिन्नता होनेसे | वह अभिन्नता जितनी अधिक होगी, मधुरता भी 
उतनी ही अधिक होगी | इस वास्ते दास्य, सख्य और वात्सल्यभावमेंसे 


किसी भी भावमें पूर्णता होनेपर उसमें मघुरता कम नहीं रहेगी | अत, 
भक्तिफे सभी भावोंमें माघुयभाव रहता है | 
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रहती है, इस वास्ते इस रतिमें भक्त मगवावके साथ अपनी अमिन्नता 
( घनिष्ठ अपनपन ) मानता है | अभिन्वता माननेसे 'उनके लिये 
सुखढायी सामग्री जुटानी है, उन्हे सुब-आराम पहुँचाना है, उनको 
किसी तरदकी कोई तकलीफ न हो'---ऐसा भाव बना रहता है । 


प्रेम-रस 2लोकिक है, चिन्मय है | इसका आख्ादन करने- 
वाले केवछ भगत्रान्‌ ही होते हैं । प्रेममें प्रेमी और प्रेमास्पद-दोनों 
ही चिन्मय-तत्त्त होते हैं | कमी प्रेमी प्रेमास्यद बन जाता है और 
कमी प्रेमास्पद प्रेमी हो जाता हैं | इस वास्ते एक विन्मय-तत्त ही 
प्रेमका आजादन करनेके लिये दो रुपोर्म दो जाता है । 


प्रेमके तत्वकों न समझनेके कारण कुछ छोग सांसारिक कामको 
ही प्रेय कह देते हैं | उनका यह कहना विल्कुछ गलत है; क्योकि 
काम ठो चोशासी छाख योनियोके सम्पूण जीवोमे रहता है और उन 
जीबोर्भ भी जो श्वत्त प्रेत, पिशाच होते हैं, उनमें काम ( सुखभोगकी 
इच्छा ) अत्यधिक होता है। परन्तु ग्रेमके अधिकारी जीबन्मुक्त 
महापुरुष द्वी होते हैं । 


अमेद और अभिन्नताभ भेद है| जिसमे केवछ एक तत्त्व ही रह 
जाय; दंतभाव सवथा समाप्त हो जाय, उसका नाम “अमेद है और दो 
दोते हुए. भी एक रहनेका नाम “अभिन्नता? हैः जैसे-दो मित्रोंग भीतरसे 
घनिएता होनेसे अभिन्नता रहती है ।अभिन्नता जितनी गाढ होती है, उतना 
ही माधुयंरस प्रऊद होता है | इसीको प्रेम-रस कहते हैं | भगवान्‌ भी इस 
प्रेम-रसके छोभी हूँ | इस प्रेम-रसंका आम्वादन करनेके लिये ही भगवान 
एकसे अनेक रूपोंमे हो जाते हैं--'एकाक्री न स्मते! ( बृहदारण्यक० 
१।४।३) 'सर्देक्षत बहु स्यां प्रजायेयेति? ( छान्दोग्य" ६२३ ) | 
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काममें लेने-डी-लेनेकी भावना होती है । और प्रेममें देने-ही- 
देनेकी भावना होती है | काममें अपनी इन्द्रियोको तृप्त करने -- 
उनसे छुख भोगनेका भाव रहता है और प्रेममें अपने प्रेमास्पदको 
सुख पहुँचाने तथा सेवा-परायण रहनेका माव रहता है | काम केवल 
शरीरको लेकर ही होता है. और ग्रेम स्थूलदशिसे शरीरमें दीखते हुए 
भी वास्तवमें चिन्मय-तचसे ही होता है | काममें मोह ( मूढ़भाव ) 
रहता है और ग्रेममें मोहकी गन्‍्ध भी नहीं रहती । काममें ससार तथा 
संसारका दुःख भरा रहता है और प्रेममें मुक्ति तया मुक्तिसे भी 
विलक्षण आनन्द रहता है | कामर्मे जड़ता ( शरीर, इन्द्रियोँ आदि ) 
की मुख्यता रहती है और प्रेममें चिन्मयता ( चेतन खरूप ) की 
मुख्यता रहती है । काममें राग होता है. ओर प्रेममें त्याग होता हैं । 
काम परतन्त्रता होती है और ग्रेममें परतन्त्रताका लेश भीं नहीं होता 
अथात्‌ खूतन्त्रता होती है | काममें “वह मेरे काम भा जाय? ऐसा 
भाव रहता है और प्रेममें 'मे उसके काममें आ जाऊँ? ऐसा भाव 
रहता है | काममें कामी भोग्य वस्तुका गुठाम वन जाता है और 
प्रेममें खयं भगवान्‌ प्रेमीके गुलाम बन जाते हैं। कामका रस 
नीरसतामें बदलता है और प्रेमका रस आनन्दरूपसे प्रतिक्षण बढ़ता 
ही रहता है । काम खिन्तासे पैदा होता है णौर प्रेम प्रेमास्पदकी 
प्रसन्तासे प्रकट होता है. | काममें अपनी प्रसन्नताका ही उद्देश्य रहता 
है ओर प्रेथमें ग्रेमास्पदकी प्रतननताका ही उद्देश्य रहता है | काम-माग 
नरकोंकी तरफ ले जाता है और प्रेम-नाग भगवान्‌की तरफ ले जाता 
है । काममें दो होकर दो दी रहते हैं अर्थात्‌ दँघीमाव € भिन्नता या 
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भेद ) कभी मिटता नहीं और प्रेममें एक होकर दो द्वोते हैं अर्थात्‌ 
अमिन्नता कभी प्रिठती नदीं# । 
सम्बन्ध 
पिछले ( सत्तावनवें ) श्लोकमें दी हुई आज्ञाकी अब भगवान्‌ 
अगले दो लोकोंगें क्रमज़्ः अन्बय और व्यतिरेक रीतितसे हृढ़ 
करते है | 
श्लोक्-- 
मचित्तः सर्वदु्गणि मत्यखादात्तरिष्यसि । 
अथ चेत्त्वमहकाराज्न श्रोष्यसि विनडमद्यसि ॥ ५८॥ 
व्याख्या-.- 
भश्चित्तः सर्वंदु्गांणि मत्मसादात्तरिष्यसि!ः--भगवान्‌ कहते 
है कि मेरेंम चित्तवाला होनेसे त्‌ मेरी कृपासे सम्पूण विष्न, बाधा, 
शोक, दुःख आदिको तर जायगा अर्थात्‌ उनको दूर करनेके लिये 
तुझे कुछ भी प्रयास नहीं करना पड़ेगा | 


भगवद्धक्तने अपनी तरफसे सब कम भगवानके अपित कर 
दिये, खय॑ भगवानके अर्पित हो गया, समताके आश्रयसे संसारकी 


# छत मोहाय बोधाओआग्जाते बोधघे मनीषया | 
भक्त्यर्थ कल्पितं॑ द्वेतमद्वेतादपि सुन्दरम ॥ 
पारमार्थिकमद्देत॑ द्वेत भजनहेतवे | 
तादशी यदि भक्तिः स्थात्सा तु मुक्तिशताधिका ॥ 
प्योधसे पहलेका दवेत मोहके लिये होता है | परंतु बोध हो जानेपर 
भक्तिके ल्यि बुद्धिसे कल्पित हेत अद्वैतसे मी अधिक सुन्दर है ।१ 
धवास्तविऊ तत्त्व तो अद्वेत ही है, पर भजनके लिये द्वेत है। ऐसी 
यदि भक्ति है तो वह भक्ति मुक्तिसे भी सौगुनी श्रेष्ठ है | 
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सयोगजन्य लोछुपतासे सवथा बिमुख हो गया और भगवान्‌के साथ 
अटल सम्बन्ध कर लिया | यह सब कुछ हो जानेपर भी वास्तविक 
तत्वकी प्राप्तिमि यदि कुछ कमी रह जाय या' सांसारिक लोगोकी 
अपेक्षा अपनेमे कुछ विशेषता देखकर अभिमान आ जाय अथवा 
इस प्रकारके कोई सुक्ष्म दोप रह जायें, तो उन दोषोको दूर करनेकी 
साधकपर कोई मिम्मेबारी नहीं रहती, प्रतव्युत उन दोषोको, विष्न- 
वाधाओंको दूर करनेकी पूरी जिम्मेवारी मगवानकी हो जाती है । 
इस वास्ते भगवान्‌ कहते हैं--“मत्यसादात्तरिष्यसि! अर्थात्‌ मेरी 
कृपासे सम्पूण विष्न-बाघाओको तर जायगा । इसका तात्पर्य यह 
निकला कि भक्त अपनी तरफसे, उसको जितना समझमें आ जाय, 
उतना पूरी सावधानीके साथ कर ले; उसके बाद जो कुछ कमी 
रह जायगी, वह भगवान्‌की क्ृपासे पूरी हो जायगी । 

प्राणीका अगर कुछ अपराध हआ है तो वद यही हुआ है कि 
उसने संसारके साथ अपना सम्बन्ध मान लिया और भगवानसे 
विमुख हो गया | अब उस अपराधको दूर करनेके लिये यदि वह 
अपनी ओरसे संसारका सम्बन्ध तोड़कर मगवानके सम्मुख हो जाय | 
सम्मुख हो जानेपर जो कुछ कमी रह जायगी, वह भगवानकी 
कृपासे पूरी हो जायगी | 3.ब ऊगाड़ी ( आगे ) का ,सब काम 
भगवान्‌ कर लेंगे | तात्यय यह हुआ कि भगवत्क्ृपा प्राप्त करनेमें 
संसारके साथ किदश्चित्‌ भी सम्बन्ध मानना और मगवानसे विप्तुख हो 
जाना--पही बाधा थी । वह वाघा उसने मिग्ा दी तो अब पृणताकी 
प्राप्ति मगव॒त्कपा अपने-आप करा देगी, क्योकि अपने बनाये हुए 
दोषोको दूर करनेकी जिम्मेवारी साधककी ही है । 
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रज एप 
( 
पड 


जिसका प्रकृति और ग्रह तके काय शरीरंदिके साथ सम्दन्ध 
है, उसपर ही शाल्रोका विधि-निषेघ, अपने व०्-आश्रमके अनुसार 
कतंव्यका पालन आदि नियम लागू होते है, और उसको उन-उन 
नियमोका पालन जरूर करना चाहिये; क्योंकि प्रकृति और प्रकृतिके 
काय शरीरादिके सम्बन्धक्ों लेकर ही पाप-पुण्य होते हैं और उनका 
फल सुख-दु.ख भी भोगना पडता है । इस बास्ते उसपर शाद्धीय 
मर्यादा और नियम विशेषतासे छागू होते है । परंतु जो प्रकृति 
और प्रकृतिके कायसे सवा ही विमुद्ल होकर भगवानके सम्मुख हो 
जाता है, वह शास्त्रीय विधि-निपेध और वण-आश्रमोकी मर्यादाका 
दास नहीं रहता | वह विधि-निपेघसे उेचा उठ जाता है अर्थात्‌ 
उसपर विवि-निवेध छाग्रू नहीं होते; क्योकि विधि-निपेवकी मुख्यता 
प्रकृतिके राज्यम ही रहती है । ग्रमुके राज्यमे तो शरणागतिकी ढी 
मुख्यता रहती है । 


जीव साक्षात्‌ परमात्माका अंश है---'ममैवांशों जीवलोके 
जीवमूतः सनातनः ( गीता १५ । ७ ) | यदि वह केवल अपने 
अंशी परमात्माकी द्वी तरफ चलता है तो उसपर देव, ऋषि, प्राणी, 
माँ-वाप आदि आप्तजन ओर दादा-परदादा भादि पितरोंका भी कोई 
ऋण नहीं रहता; क्योंकि शुद्ध चेतन अंशने इनसे कभी कुछ 
लिया ही नहीं | लेता तभी बनता है, जब वह जड़ शरीरके साथ 





# देवपिभतातहूणा पितणा न किड्डरो नायमृणी च राजन | 
सर्वत्मना यः शरणं शरण्यं गतो मुकुन्द॑ परिदृत्य कतंम्‌ ॥ 
( श्रीमद्धा०ग ११। ५ | ४१) 


अमन 


३ 


ज्छोक ५८ ] गीताका सार २८९ 


अपना सम्बन्ध जोड़ लेता है. और सम्बन्ध जोडनेसे ही कमी आती 
है, नहीं तो उसमें कमी कमी आती ही नहीं---नाभावो विद्यते 
सत» ( गीता < | १६ ) | जब उसमें कभी कमी आती ही 
नहीं, तो फिर वह उनका ऋणी केसे वन सकता है ? यही सम्पूण 
विध्नोकों तरना है । हे 

» साधन-कालमें जीवन-निर्वाहकी समस्या, शरीरमें रोग आदि 
अनेक विष्न-बाधाएँ आती हैं, परंतु उनके आनेपर भी मगवानकी 
कृपाका सहारा रहनेसे साधक विचलित नहीं होता | उसे तो उन 
विष्न-बाधाओमें भगवानकी विशेष कृपा ही दीखती है | इस वास्ते 
उसे विष्न-बाधाएँ कहीं भी बाधारूपसे दोखती “ही नहीं, प्रत्युत 
कृपारुपसे ही दीखती हैं । « 


- संसारके हरेंक कायमें विन्न आनेकी और आड़ छगनेकी 
सम्भावना रहती है | ऐसे ही पारमार्थिक साधनमें भी विष्न-वाधाओंके 
आनेकी तथा भगवद्माप्तिमं आड़ छगनेकी सम्भावना रहती है। 
उसके लिये भगवान्‌ कहते हैं कि मेरा आश्रय लेनेवालेके दोनो 
काम मैं कर दूँगा अर्थात्‌ अपनी कृपासे साथनकौ सम्पूण विष्न- 


-बाधाओको भी दूर कर दूँगा और उस साधनके द्वारा अपनी प्राप्ति 
भी करा दूंगा । 


थ॒चेत्त्ममहंकारात्र श्रोष्यसि विनडःध््यसि--भगवान्‌ 

अत्यधिक कृपाठुताके कारण आत्मीयतापूवक्ष अजुनसे कह रहे हैं 

कि “अथ' अर्थात्‌ पक्षान्तरमे मैने जो कुछ कहा है, उसे न मान- 

कर अगर अहकारके कारण अर्थात्‌ मै भी कुछ जानता हूँ, करता 
गी० सा० १९--- 
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हूँ तथा मै कुछ समझ सकता हैँ, कुछ कर सकता हूँ आदि भावोके 
कारण व्‌ मेरी वात नहीं सुनेग्ा, मेरे इशारेके अनुसार नहीं चलेगा, 
मेरा कहना नहीं मानेगा तो तेरा पतन हो जायगा---'विनकक्ष्यसि' | 


यद्यपि अजुनके डिये यह किश्विन्मात्र भी सम्भव नहीं है कि 
वह भगवानकी बात न सुने अथवा न माने, तथापि भगवान्‌ कहते 
हैं कि 'चेतः--अगर त्‌ मेरी वात नहीं सुनेगा तो तेरा पतन हो 
जायगा | तात्यय यह है कि अगर त्‌ अज्ञता अर्थात्‌ अनजानपनेसे 
मेरी बात न सुने अथवा किसी भूछके कारण न छुने तो यह सब 
क्षम्य है; परंतु यदि तू अइंकास्से मेरी बात नहीं सुनेगा तो तेरा 
पतन हो जायगा, क्योकि अहंकारसे मेरी वात न सुननेसे तेरा 
अभिमान गढ़ जायगा, जो सम्प्रण आधुरी-सम्पत्तिका मूल है । 


पहले चौथे अध्यायमें भगवान्‌ स्वयं अपने श्रीमुखसे कहकर 
आये हैं कि तू मेरा भक्त और प्रिय स़खा है---“मक्तोषलि में 
सखा चेति! ( ४ | ३ ) ओर फिर नवें अध्यायमें उन्होने कह्त है 
कि हे अजुन ! तू प्रतिज्ञा कर कि मेरे भक्तका पतन नहीं होता--- 
'कौन्तेय प्रतिजानीहि न में भक्तः प्रणययति! ( ९ | ३१ ) । 
इससे सिद्ध हुआ कि अज्जुन भगवानके भक्त है; अतः थे कमी 
भगवानसे विमुख नहीं हो सकते और उनका पतन मी कमी नहीं 
हो सकता । परंतु अजुन भी यदि भगवान्‌की बात ,नहीं झुनेंगे तो 
भगवानसे विंपुख हो जायेंगे । भगवानसे विमुख होनेके कारण 
उनका पतन दो जायगा | तात्पय यह कि भगवानसे बिमुख होनेके 
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ा 


कारण ही ग्राणीका पतन होता है अर्थात्‌ वह जन्म-मरणके चक्करमें 
पड़ता है । हि 
वबरशप बात- 
इसी अध्यायके छपणनरवें इ्छोकमें भगवानूने प्रथम पुरुष 
थवाप्नोति'का प्रयोग करके सामान्य रीतिसे सबके डिये कहा कि 
मेरी कृपासे परमपदकी प्राप्ति हो जाती है, और यहाँ मध्यम पुरुष 
(तरिष्यसि'का प्रयोग करके अजुनके छिये कहते हैं कि मेरी 
कृपासे तू सब्र विश्न-बाधाओंकों तर जायगा | इन दोनों बातोका 
तात्पय यह है कि मगवानकी कृपामें जो 'शक्ति है, वह शक्ति 
किंसी साधनमें नहीं है | इसका अथ यह नहीं कि साधन न करें, 
प्र्ुुत परमाक्मग्राप्तिके' लिये साधन करना मलुष्यका खामाबिक घर्म 
होना चाहिये; क्योकि मनुष्यजन्म केवल प्रमात्मग्राप्तिके डिये छी 
मिछा है | मनुष्यंजन्मको प्राप्त करके भी जो परसात्माको प्राप्त नहीं 
कह लेता, वह यदि ऊँचे-से-ऊचे लोकोंमें भी चछा जाय, तो भी 
उसे लौटकर संसार ( जन्म-मरण ) में आना ही पड़ेगा ॥ 
# अग्राप्य मां निवतन्ते झृत्युसंसारवर्सनि | (गीता ९। ३), 
मामप्राप्येव कोन्तेय ततो यान्त्यधमां गतिम्‌ || ( गीता १६ | २० ) 
गे आव्रह्मभुवनाल्‍्छोकाः पुनरावर्तिनोडछून । 
मामुपेत्य तु कौन्तेय पुनर्जन्म न विद्यत || (गौता ८ [| १६ ) 
"हे अर्जुन ! ब्रह्मलोकपर्यन्त सब लोक पुनरावर्ती हैं। परन्तु दे 
कुन्तीपुत्र ! मुझको प्राप्त होकर पुनर्जन्म नहीं होता ।? 
येडन्येडरविन्दाभ विमुक्तमानिनस्त्य्यस्तभावादविज्वुद्धतुद्धवः | 
आखरुहय इच्छेण पर पद ततः पतन्त्यधोड्नाइतयुष्मददखयः || 
_( श्रीमक्भधा० १० | २| ३१) 
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इस वास्ते जब यह मनुष्यशरीर प्राप्त हुआ है तो मनुष्यको 
जीते-जी ही मगवत्पाप्ति कर लेनी चाहिये ओर जन्म-मरणसे रहित 
हो जाना चाहिये (गीता ५ । २३ ) | कमयोगीके लिये भी 
भगवानने कहा है कि समतायुक्त पुरुष इस जीवित-अवस्थामें ही 
पुण्य और पाप--दोनोसे रहित हो जाता है ( गीता २ । ५० )॥ 
तात्यय यह हुआ कि कम-बन्धनसे सवंथा रहित होना अर्थात्‌ 
जन्म-मरणसे रहित होना मनुष्यमात्रका परम ध्येय है । 


दसवें अध्यायके ग्यारहवें इलोकमें कहां कि मैं अपनी कपासे 
भक्तोके: अन्त:करणमें ज्ञान प्रकाशित कर देता हूँ ओर ग्यारहवें 
अध्यायके सैँताढीसवें' इछोकमें मगवानने कहां कि मैने अपनी 
कपासे ही विरादरूप दिखाया है | उसी कृपाको लेकर भगवान्‌ 
यहाँ कहते हैं कि मेरी कृपासे परमपदकी प्राप्ति हो जायगी 
( १८। ५६ ) और मेरी कृपासे ही सम्पूण विष्नोंको तर जायगा 
( १८।५८ )। परमपदको ग्राप्त होनेपर किसी ग्रकारकी विष्न-वाधा 
सामने आनेकी सम्भावना ही नहीं रहती | किर भी सम्पूण विध्ल- 
बाघाओंकी तरनेकी बात कहनेका तात्यय यह है कि अजुनके 
मनर्म यह भय बेंठा था कि युद्ध करनेसे मुझे पाप छगेगा;' युद्धके 


“है कमलनयन ! जो लोग आपके चरणोंके शरण नहीं हैं और 
आपकी भक्तिसे रहित होनेके कारण जिनकी बुद्धि भी शुद्ध नहीं है, वे 
अपनेको मुक्त तो मानते हैं, पर वास्तव वे बद्ध द्वीहै।वे यदि 
कष्टपू्वक साधन करके ऊँचे-ऊँचे पदपर भी-पहुँच जायें, तो भी वहाँसे 
नीचे. गिर जाते हैं |? ५ दे 
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कारण कुल्परमपराके नष्ट होनेसे पितरोंका पतन हो जायगा और 
इस प्रकार अनथ-परम्परा बढ़ती ही जायगी; हमछोग राज्यके लोममें 
आकर इस महान्‌ पापको करनेके लिये तेयार हो गये हैं; इस बास्ते 
मै शत्र छोड़कर बैठ जाऊँ और धृतराष्ट्रके पक्षके छोग मेरेको मार 
भी दें, तो भी मेरा बड़ा भारी कल्याण होगा (गीता १। ३६-४६) । 
इन सभी वातोंको लेकर और अनेक जनन्‍्मोंके दोपोंकों भी लेकर 
भगवान्‌ अजुनसे कहते हैं कि मेरी ऋपासे तू सब बिष्नोको, पापोंको 
तर जायगा---ख्वेडुर्गाणि मत्यखादात्तरिष्यसि! । भगवानने 
बहुवचनमें ढुगोणि! पद देकर भी उसके साथ “सब! शब्द और 
जोड़ दिया है। इसका तापय यह है कि मेरी इपासे केंरी 
किश्चिन्मात्र भी पाप नहीं रहेगा, कोई भी वन्धन नहीं रहेगा और 
मेरी झपासे सबथा चुद्धे हीकर तू परमपदको प्राप्त हो जायगा । 


रा 


इलेक--- 


यद्हूंकासमाश्रित्य न॒योत्स्य इति मन्‍्यसे। 
मिथ्येप व्यवसायस्ते प्रकृतिस्त्वां नियोक््यति ॥ ७९ ॥ 
व्यास्या-- , । 
*  यदइंकारमाश्रित्य|--अहंकारका आश्रय लेकर तू जो ऐसा 
मान रहा है कि मे युद्ध नहीं करूँगा, ऐसा तेरा निश्चय मिथ्या है, 
झूठा है; क्योकि क्षात्र-प्रकृति तुझे युद्ध करनेके छिये नियुक्त कर 
देगी अर्थात्‌ बाध्य केर देगी | इसमें कारण यह है कि प्रकृति 
परमात्माकी ही एक दिव्य शक्ति है | उस ग्रकृतिसे ही -महत्तत्त 
और महत्तखसे अहंकार पैदा हुआ है | उस अहंकारका ही. एक , 


है 


है 
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बिक्वत अंश है---.'मैं शरीर हूँ? । इस विक्रत अहंकारका आश्रय 
लेनेवाछा पुरुष कभी भी क्रियारहित नहीं हो सकता | कारण कि 
प्रकृति हरदम क्रियाशील है, बदलनेवाली है, इस वास्ते उसके आश्रित 
रहनेवाला कोई भी मनुष्य कम किये विना नहीं रह सकता# | « 


जब यह प्राणी-अहंकारपूवक क्रियाशीछ प्रकृतिके वशमें हो 
जाता है तो फिर वह यह कैसे कह सकता है कि मैं अमुक कम 
करूँगा और अमुक कर्म नहीं करूँगा अर्थात्‌ प्रकृतिके पलशश हुआ 
प्राणी करना और न करना--इन दोनोंसे छूठेगा नहीं । कारण कि 
प्रकृतिके परवश हुए प्राणीका तो 'करना? भी कम है और «न 
करना? भी कम है ।परन्तु जब यह. प्राणी प्रकृृतिके परवश नहीं 
रहता, उससे निर्लिप्त हो जाता है (जो कि इसका वास्तविक, 
खरूप है ) तो फिर उसके लिये करना और न करना--ऐसा 
कहना ही नहीं वनता | तायय यह है कि जो प्रकृतिके साथ . 
सम्बन्ध रहे और कम न करना चाहे, ऐसा उसके लिये, सम्भव नहीं 
है। परंतु जिन्होंने प्रकृतिसे सम्बन्ध-विष्छेद कर लिया है अथवा 
जो सवंथा भगवानके दरण हो गये हैं, उनको कम करनेके लिये 
वाध्य नहीं होना पड़ता । 


'न योत्स्प इति मन्‍्यसे!--दूसरे अध्यायमें अजुनने भगवानके 
शरण होकर शिक्षाकी प्राथना की--शिष्यस्ते5हं शाथि मां त्वां 
प्रपन्नम( २| ७ ) और उसके वाद अजुनने सांफ-साफ कह 

# न दि कश्चित्थणम्पि जातु तिष्ठत्यकमंकृत्‌ । है 

कार्यते ह्यवशः कर्म सर्वः प्रकृतिजें्गुणेः॥ (गीता ३।५% 
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दिया कि मै युद्ध नहीं करूँगा---'न योत्स्ये! (२।५९ ) | यह 
बात भगवान्‌को अच्छी नहीं छगी | भगवान्‌ मनमें सोचते हैं कि 
यह पहले तो मेरे शरण हो गया और फिर इसने मेरे बिना कुछ 
कहे ही अपनी तरफसे साफ-साफ कह दिया कि मे युद्ध नहीं 
करूँगा, तो फिर यह मेरी शरणागति कहाँ रही ? यह तो अहंकारकी 
शरणागति हो गयी ! कारण कि वास्तविक शरणागत होनेपर “ैं यह 
करूँगा, यह नहीं करूँगा? ऐसा कहना ही नहीं बनता । भगवानके 
डारणागत होनेपर तो भगवान्‌ जेसा करायेंगे, वेसा ही करना होगो । 
इसी वातकों लेकर भगवान्‌को हँसी आ गयी (२ । १० > परंतु 
अजुनपर अत्यधिक कृपा और स्नेह होनेके कारण भगवानने उपदेश 
देना आरम्भ कर दिया, नहीं तो भगवान्‌ वहींपर यह कह देते कि 
जैसा चाहता है, बैसा कर---“यथेच्छसि तथा कुरु परंतु अजुन- 
की यह बात कि में युद्ध नहीं करूँगा, भगवान॒के भीतर खदक 
गयी | इस वास्ते भगवानने यहाँ अजुनके, उन्हीं शब्दो---“न योत्स्ये! 
का प्रयोग करके यह क़॒द्दा है कि त्‌ अहंकारके ही, शरण है, मेरे 
शरण नहीं | अगर तू मेरे शरण हो गया होता तो थयुद्ध नहीं 
करूँगा? ऐसा कहना वन ही 'नहीं सक्रता था। मेरे शरण होता... 
तो “में क्या करूँगा और क्या नहीं करूँगा” इसकी जिम्मेवारी मेरेपर 
होती । इसके अलावा मेरे शरणागत होनेपर यह प्रकृति भी तुझे 
वाध्य नहीं कर पातौ& | यह त्रिगुणमयी माया अर्थात्‌ प्रकृति 
# देवी' होथा गुणमयी मम माया हुरत्यया। 
मामेव ये प्रपद्चन्ते मायामेता तरन्ति ते || (गीता ७ | १४ ) 
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उसीको वाध्य करती है, जो भगवानके शरण नहाँ इआ है+; 
क्योकि यह नियम है कि प्रकृतिके प्रवाहमे पड़ा हुआ प्राणी 
प्रक्ृतिके गुणोके द्वारा सदा ही -परवश होता है । 


यह एक बड़ी प्ार्मिक बात है कि ग्राणी जिन ग्राकृत पदाथों- 
को अपना मान लेते हैं, उन पदार्थेकि सदा ही परवश ( पराधीन ) 
हो जाते हैं | वे वहम तो यह रखते हैं कि हम इन पदाथोंके 
मालिक हैं, पर हो जाते हैं उनके गुलाम, पर जिन पदार्थोकीं अपना 
नहीं मानते, उन पदार्थोके परवश नहीं होते | इस वास्ते महुष्यको 
किसी भी ग्राकृत पदाथको अपना नहीं मानना चाहिये; क्योकि वे 
वास्तवमें अपने हैं ही नहीं | अपने तो वास्तवमे केवछ भगवान्‌ ही 
हैं | उन भगवान्‌को अपना माननेसे म्नुष्यकी परवशता सदाके 
लिये समाप्त हो जाती है । तात्यय यह-हुआ कि प्राणी, पदार्थो-और 
क्रियाओको अपनी मानता है तो सवथा परतन्त्र हो जाता है, और 
भगवान्‌को अपना मानता है और उनके अनन्य शरण ढ्वोता है तो « 
सवथा खतन्त्र दो जाता है । प्रमुके शरणागत होनेपर परतन्त्रता 
लेशमात्र भी नहीं रहती--यह डरणागतिकी महिमा हैं | परंतु जो 
प्रभुकी शरण न लेकर अहंकारकी शरण छेते हैं, वे मौतके माग 
( संसार ) में वह जाते हैं-..'निवतंन्ते सत्युसंसारवत्मनि' 
(९। ३ ) | इसी वातकी चेतावनी देते हुए भगवान्‌ अजुनसे 
कह रहे हैं कि त्‌ जो यह कहता है कि में युद्व नहीं करूँगा, 
. त्रिभिमुणमयभािरेभि:. सर्वमिद जगत्‌ | 
मोहित नाभिजानाति मार्मेम्यः परमव्ययम्‌ ॥ (गीता ७। १३ ) 





किशन 


हु 


व 
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- तेरा यह कहना, तेरी यह द्वेकडी चलेगी नहीं । तुझे क्षात्र अकृतिके. 
पखश होकर युद्ध करना ही पडेगा---'प्रक्ृतिस्त्वां नियोध्ष्यति' |. 


_अमिथ्यैष व्यवसायस्तें--व्यवसाय अर्थात्‌ निश्चय दो तरहका 
होता है---वास्तविंक और अवास्तविक । पंरमात्माके साथ अपना 
जो नित्य सम्बन्ध है, उसका निश्चय करना तो वास्तविक है और 
: ग्रकृतिके साथ मिलकर प्राकृत पदार्थोका निश्चय करना अवास्तवरिक 
है । जो निश्चय परमात्माको लेकर होता दै, उसमें खयंकी प्रधानता 
रइती है, और जो निरचय प्रकृतिको लेकर द्वोता है, उसमें अन्तः- 
करणकी प्रधानता रहती द्वै। इस वास्ते भगवान्‌ यहाँ अजुनसे 
कहते हैं कि अहंकारका अर्थात्‌ प्रकृतिका आश्रय लेकर त्‌ जो यह्द 
कह रहा है कि मै युद्ध नही करूँगा, ऐसा तेरा ( क्षात्र-प्रकृतिके 
विरुद्ध ) निश्चय अवास्तविक अर्थात्‌ मिथ्या है, झूठा दे ॥ आश्रय 
परमात्माका ही होना चाहिये, प्रकृति और प्रकृतिके काय संसारकाः - 
नहीं। । 

यदि प्राणी यह निश्चय कर लेता है कि मै परमात्माका ही हूँ 
और मुझे केवल परमात्माकी तरफ ही चलना है, तो उसका यह 
निश्चय वास्तविक अर्थात्‌ सत्य है, नित्य है । इस निशचयकी 
मद्िमा मगवानने नर्वे अध्यायके तीसवें इछोकमें की है कि अगर 
दुराचारी-से-दुराचारी पुरुष भी अनन्यभावसे मेरा भजन करता है तो 
उसको दुराचारी नहीं मानना 'चाहिये, प्रत्युत साथु ही मानना 
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चाहिये; क्योकि वह वास्तविक निश्चय कर चुका है कि मैं 
भगवानका ही हूँ और मगवानका ही भ्रजन करूँगा# । 


जो प्रकृतिके साथ सम्बन्ध रखता है, उसको पग्रकृतिके परवश 
होकर कम करने ही पड़ते हैं | वह उनसे छूट नहीं सकता।। 
परन्तु जिसने प्रक्ृतिसे सम्वन्ध-विष्छेद कर लिया हैं अर्थात्‌ प्रकृतिसे 
सबंथा विमुख हो गया है, वह सब कम करते हुए भी प्रकृतिके 
परव॒श नहीं होता अर्थात्‌ बेघता नहीं (गीता १८ । १७ )। 
जैसे, किसी जीवसम्मुक्त क्षत्रियके सामने युद्रका अवसर उपस्थित 
हो जाय, तो उसके भीतर युद्ध करनेका उछाछ आ सकता है ओर 
वह युद्ध भी कर सकता है, पर वह प्रकृतिके पखड़ा नहीं होगा; 
क्योंकि प्रकृति तो उसके बशमे होती है । तात्पर्य यह निर्कछा कि 
संसारके साथ सम्बन्ध रखनेसे खभावज कम मनुष्यको परवश करते 
हैं, बाध्य करते हैं | परन्तु संसारसे सम्बन्ध-रहित होनेपर खभावज 
कमर परवश नहीं करते, बाध्य नहीं करते, प्रत्युत प्रवाहरूपसे 
खाभाविक होते रहते हैं | 


सम्बवन्ध--- 


पिछले लोकमें भगवानूने अजुनसे कहा क्रि ग्रक्ृति तुझे 

कर्ममें लगा देगी, अब अगले श्लोकमें उत्तीका विवेचन करते हैं | 
# अपि चेत्सुदुराचारों भजते मामनन्यभाक | 

साधुरेव स मन्तव्य; सम्यग्व्यवसितो हि सः || (गीता ९ | ३० ) 

| न हि देदम्तता जवय त्वकतु कर्माण्यशेपतः | ( गीता १८ | ११ ) 
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- खभावजेन कौन्‍्तेय निवद्धः स्वेन कमेणा। 

कले नेचछसि यन्मोहात्‌ करिष्यस्यवशोषपि तत्‌ ॥ ६० ॥ 
: व्याख्या --- 

'खभावजेन कौन्तेय निवद्धः स्वेन कर्मणा'--धूवजन्ममें जैसे 
कम और सुणोंकी इत्तियाँ रही हैं, इस जन्ममें जेसे माता-पितासे 
पैदा हुए हैं अर्थात्‌ माता-पिताके जैंसे संस्कार रहे हैं, जन्मके वाद 
जैसा देखा-सुना है, जैसी शिक्षा प्राप्त हुई है और जेंसे कम किये 
हैं--उन सबके मिलनेसे अपनी जो कम करनेकी एक आदत 
बनी है, उसका नाम खमब है । इसको मगवानूने खमावजन्य 
खकीय कर्म कहा है। इसी खभावकों खधम भी कहते हैं--- 
“वखधममपि चावेक्ष्य न विकम्पितुमरसिः (गीता २ | ३१ )। 


“तु नेचछसि यन्मोहात्‌ करिष्यस्यवशोषपि तत्‌'-- 
खमावजन्य॒क्षात्र-प्रकृतिसे बंघा हुआ त्‌ मोहके कारण जो नहीं 
करना चाहता, उसको व्‌ परव॒श होकर करेगा | खमावके अनुसार 
डी शाल्ोने कतव्य-पालनकी आज्ञा दी है। उस आज्ञामें यदि दूसरोके 
कर्मोकी अपेक्षा अपने करमोंमें कमियों अथवा दोष दीखते हों, 
तो भी वे दोष बाधक ( पाप-जनक ) नहीं होते---“श्रेयान्खधर्मो 
विग्ुणः परधमोत्खनुष्ठितात्‌ / ( गीता ३ । ३१५ ) । उस 
खभावज कम ( क्षात्र-चम ) के अनुसार व्‌ युद्ध करनेके लिये परचश 


है। युद्धरूप कतब्यको न करनेका तेरा विचार मूहतापृषक किया 
गया है | 


न 
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जो जीवन्मुक्त महापुरुष होते हैं, उनका खभाव सबंथा शुद्ध 
होता है | इस वास्ते उनपेर खभावका आधिपत्य नहीं रहता 
अर्थात्‌ वे खभावके परवश नहीं होते, फिर भी वे किसी कामर्मे 
प्रवृत्त होते हैं, तो अपनी प्रकृति ( खभाव ) के अनुसार ही काम 
करते हैं | परन्तु साधारण प्राणी प्रकृतिके प्रश होते हैं, इस 
वास्ते उनका खभाव उनको जबद॑स्ती कममे छगा देता है।# 
भगवान्‌ अज्जुनसे कहते हैं कि तेरा भी श्ञात्र-खभाव तुझे जबदस्ती 
युद्धमे छगा देगा; परन्तु उसका फल तेरे लिये बढ़िया नहीं होगा । 
यदि तू शाख्र या सन्त महापुरुषोंकी आज्ञासे अंथवा मेरी आज्ञासे 
युद्धरूप कम करेगा तो वही कम तेरे छियें कल्याणकारी हो जायगा । 
कारण कि शात्त्र अथवा मैरी आज्ञसे ' कर्मोको करनेसे, उन कर्मेमिं 
जो शमगद्वेप हैं, वे खाभाविक ही मिटते चले जायेंगे; क्योंकि तेरी 
इप्टि आज्ञाकी तरफ रहेगी, राग-द्वेपकी तरफ नहीं | इस वास्ते वे 
कम वन्धनकारक न होकर कल्याणकारक ही होगे । 

विशेष बात--- 

गीतामें प्रकृतिकी परवशताकी वात सामान्यरूपसे कई जँगह 
आयी है ( जेसे-३ । ५, ८ । १९, ९ | ८ आदि ); परन्तु 
दो जगह प्रकृतिकी परवशताकी व्रात विशेपरूपसे आयी हैं--.. 
प्रकृति यान्ति भूतानि' ( ३ | ३३ ) और यहाँ 'प्रक्ृतिस्त्वां 

प्रकृति यान्ति भूतानि निग्नमहः कि करिष्यति ॥ 
( गीता ३। ३३ ) 
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नियोक्ष्यति' ( १८ | ६० ) %। इससे तो खमावकी प्रबलता ही 
सिद्र होती है; क्योकि कोई मी ग्राणी जिस किसी योनिमें भी जन्म 
लेता है, उसकी प्रकृति यानी खमातव्र उसके साथमें रहता है। 
अगर उसका खभाव परम झुद्ध हो अर्थात्‌ खभावमें सबंथा असझ्डता 
हो तो उसका जन्म ही क्यो होगा ? यदि उसका जन्म होगा तो 
उसमें खभावकी ही मुख्यता रहेगी--“कारणं गुणसज्ञी5स्प 
सद्सद्योनिजन्मखु' ( गीता १३। २१ ) । जब खभावकी ही 
मुख्यता अथवा परव॒शता रहेगी ओर प्रत्येक क्रिया खभावके अनुसार 
ही होगी, तो फिर शास्रोका विधि-निषेध क्रिसपर छागू होगा £ 
गुरुजनोंकी शिक्षा किसके काम आयेगी £ और मनुष्य दुगुण- 
दुग़चाणेका त्याग करके सदूगुण-सदाचारोंमें कैसे प्रदत्त होगा? 


उपयुक्त प्रश्नोंका उत्तर यह है कि जैंसे मनुष्य गद्जाजीके 
' अ्वाहकों रोक तो नहीं सकता, पर उसके प्रवाहकों मोड सकता है, 
घुमा सकता है | ऐसे ही मनुष्य अपने वर्णोचित खमावकों छोड़ 
तो नहीं सकता, पर 'मगतरत्मातिका उद्देश्य रखकर उसको राग-देषसे 
रहित परम झुद्ध, निमछ वना सकता है | तात्पय यह हुआ कि . 
, खमबको छुद्ध करनेमें मनुप्यमात्र सवंथा सब और खतन्त्र है, 
'निबछ और परतन्त्र नहीं है | निबछता और परतन्त्रता तो केवछ 
राग-दष होनेसे प्रतीत होती है । 
..._# जानयोगमे जानी प्रकृतिते सम्बन्ध-विच्छेद कर लेता है, इस 
चास्‍्ते उसके लिये प्रकृतिकी परवशताकी बात नहीं आयी है | 


>> 


हे 
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अब टस खभावकों सुबानेके डिये नंगनने गीसामें क्पोग 
ओर भक्तियोनकी इशिसे दो उप बलास ई --- 

( १ ) कमंयागकी इशिसि->तीसरे क्षदावक वीर्य :ठोंएम 
भगवानने बताया कि प्राणी सास शज रामदेव ८ हें | उसे तास्ले 
ग्मद्रेवके बशमे नदी टीना लादिय जर्वति शामदईेपकों छेड़र कोड 
भी कम नर्दी करना चाटिय, प्रयुन दातवी जाओ उनसे दी 
प्रत्येक कम करना चादिय | शालके आजानुसार अर्थात्त स्षिप्य 
गुरुकी, पुत्र मॉ-बरापकी, पनी पनिफी और साॉकर मादिकात लाजावा 
अनुसार असन्‍्नतापूतंक सत्र कम करता £ तो उसमे रामदेव नहीं 
हते | कारण कि आपने मनके अनुसार कम करने ८&ी रामन्इ प 
पुष्टि दोती है | ञझाप्ष आदिफकी जायाके अबचुसार काय ऋतनेसे, 
कभी दूसरा नया काय कानेकी मनमें आ जानेवर भी उसकी भाजा 
न होनेसे दम यद् काय नहीं करते तो उससे दाग राग! मिट्र 
जायगा और कमी कायकों ने करनेड्ी मनमें आ जाने थी उनकी 
आज्ञा होनेसे हम वह काय प्रस्नतापूषक करते हूँ तो उनसे 
हमरा द्वप” मिट जाया | 

२ ) भक्तियोगकी हृष्टिसे--जब मनुष्य अपनी मगताबाली 
वत्तुओके सहित खय भगवानके शरण हों जाता & तो उसके पास 
अपना करके कुछ नहीं रहता | बह भगवान॒के टावकी कऋ”पुतछी 
बन जाता है | फिर मगवानूओ जआज्ञाके अनुसात उनकी इच्छाके 
अनुमार ही उसके द्वारा सत्र काय होते 


है, जिससे उसके खभावमे 
रनेवाले राग-द्वप्र मिट जाते है | 
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ताप्पर्स यह हुआ कि कर्मयोगमें राग-द्रेपके वशीभूत न होकर 
कार्य केसे खभाव शुद्ध हो जाता हैं. ( गीता ३ । ३४ ) और 
-भक्तियोगमे भगवानके सं्वेथा अर्पित होनेसे खभाव छ॒द्ध ही जाता 
है (गीता १८ । ६२ )। खमाव शुद्ध होनेसे वन्धनका कोई 
प्रघन ही नहीं रहता । 
पुष्य जो कुछ कम करता है, वह कमी राग-द्ेषके वशीभूत 
होकर करता है और कमी सिद्धान्तके अनुसार करता है । राग-दे ष- 
पृवक कर्म करनेसे राग-देंघ दृढ़ हो जाते हैं और फिर मनुष्यका 
वैसा ही खभाव वन जाता है । मिद्धान्तके अनुसार कर्म करनेसे 
उसका सिद्भान्तके अनुसार ही करनेका खभाव बन जाता है ।जो 
मनुष्य +रमात्मप्राप्तिका उद्देश्य रखकर शाल्र और. महापुरुषोके. 
सिद्वान्तके अनुसार कर्म करते हैं और जो परमात्माको प्राप्त हो गये 
हैं-इन दोनो ( साथको और सिद्ध महापुरुषो ) के कम दुनियाके, 
लिय आदश होते है, अनुकरणीय होते हैं--- 
यद्यदुचरति श्रेष्ठ स्तत्तदेवेतरो जनः । 
स यदव्यमार्ण कुरुत लछोकस्तदलुबतेते ॥ ६१ ॥ 
( गीता/३ । २१ ) 
हि सम्बन्ध 
जोब खर्य परमात्माका अञ्न है ओर स्वभाव ग्रकृतिका अंग 
है; खय स्वतःसित्र है आर स्वभाव्‌ खुदका वनाया हुआ 'है; खर्य 
चेतन है और- स्वभाव जड़ है-+ऐसा होनेपर भी जीव स्वभावके. 
परवत् कैसे हो जाता हें. इस प्रश्नके उत्तरमें भगवान्‌ अगला 
स्लोक कहते हैं । है 


सन 
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इंख्बर संचालित करता है। उन अछग-अछग शरीरोमें भी जिस 
शरीरमें जेसा खभाव हैं, उस स्वभावके अनुसार वे ईइबरसे प्रेरणा 
पाते हैं और काय करते है| तात्पय यह कि उन शरीरोसे मैं- 
मेरेपनका सम्बन्ध माननेवालेका जेंसा ( अच्छा या मन्दा ) स्वभाव 
होता है, उससे वेसी ही क्रियाएँ द्वोती हैं | अन्छे स्वभाववाले 
सज्जन पुरुपके द्वारा श्रेष्ठ क्रियाएँ होती है ओर मन्दे खभाववाले 
दुष्ट आदमीके द्वारा खराब क्रियाएँ होती हैं | इस वास्ते अच्छी या 
मन्दी क्रियाओको करानेमें ईश्वका हाथ नहीं है, ग्रत्युत खुदके 
बनाये हुए अच्छे या मन्दे खभावका ही हाथ है । 

जैसे बिजली यन्त्रके खभावके अनुसार ही उसका सचालेन 
करती है, वेसे ही ईइर प्राणीके ( शरीरमें स्थित ) खभावके 
अनुसार उसका संचालन करते है | जेसा खभाव द्वोगा, बेसे ही 
कम होगे । इसमें एक बात विशेष ध्यान देनेकी है कि खभावको 
सुधारनेमें ओर विगाड़नेमें सभी मनुष्य खतन्त्र हैं, कोई भी परतन्त्र 
नहीं है । परंतु पश्ठ, पक्षी, देवता आदि जितने भी मनुष्येतर ग्रागी 
हैं, उनमें अपने खभावकों सुधारनेका न अभिकार है और न 
खतन्‍्त्रता द्वी है | मनुष्य-शरीर अपना उद्धार करनेके लिये ही मिला 
है, इस वास्‍्ते इसमें अपने खभावको सुधारनेका पूरा अधिकार 
है, प्री खतन्त्रता है | उस खतन्‍त्रताका सद॒पयोग करके खभाव 
सुधारनेमें ओः खतन्‍्त्रताका दुरुपयोग करके खभाव व्रिंगाड़नेमें प्राणी 
खय॑ ही हेतु है । 
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ईखर सम्प्रण प्राणियोके हृदयदेशमे रहते हैं, यह कहनेका 
तात्पय है कि जैसे प्रृथ्वीम सव जगह जल रहनेपर भी जहाँ कुओं 
होता है, वहींसे जल प्राप्त होता है; एसे ही परमात्मा सब जगह 
समान रीतिसे परिपृण होते हुए भी हृदयमें प्राप्त होते हैं अर्थात्‌ 
हृदय सबब्यापी परमात्माकी ग्राप्तिका विशेष स्थान है# । ऐसे ही 
तीसरे अध्यायमें सवंब्यापी परमात्माकों यज्ञ ( निष्काम कम ) में 
स्थित बताया गया है----“तस्मात्सवेगर्त ब्रह्म नित्यं यशे प्रतिष्ठितम? 
( गीता ३। १५)। 


विशेष बात--- 


साधककी प्रायः यह भूल होती है कि वे भजन, कीतन, 
घ्यान आदि करते हुए भी “भगवान्‌ दूर हैं, वे अभी नहीं मिलेगे; 
यहाँ नहीं मिलेंगे; अभी हम योग्य नहीं हैं; भगवानकी कृपा नहीं 
है? आदि भावनाएँ बनाकर भगवान्‌की दूरीकी मान्यता ही इढ़ 
करते रहते हैं | इस जगह साधककों यह सावधानी रखनी चाहिये 
कि जब परमात्मा सभी ग्राणियोमें मौजूद हैं तो मेरे भी हैं । वे 
सत्र व्यापक हैं तो मै जो जप करता हूँ उस जपमें भी भगवान्‌ 
हैं; मै श्वास लेता हूँ तो उस खासमें भी भगवान्‌ हैं; मेरे मनमें 
भी भगवान हैं, बुद्धिमं भी भगवान्‌ हैं; मै जो “मै-मै? कहता हूँ, उस 
कः में भी भगवान्‌ हैं | उस “मैं? का जो आधार है, वद्द अपना 

# यही बात गीतामें अन्य जगह भी आयी है; जैसे--हृदि सर्वेस्य 


विष्ठितम? ( १३। १७ 9 स्र्वस्थ चाह छृदि संनिविष्टए/ ( १५। १५) 
भा चवान्त+्शरीरस्थम? ( १७। ६ » आदि |] 
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इलेक--- 
ईदइवरः सर्वेभूतानां डद्देशेड्जुन. तिष्ठति | 
अआरमयन्सवैभूतानि यन्त्रारढानि मायया ॥ ६३ ॥ 
व्याख्या 
हे अजुन ! ईश्वर सम्पूर्ण ग्राणियोंके हृदयमें रहता है. और 
अपनी मायासे शारीररूपी यत्त्रपर आरूड़ हुए प्राणियोंकों श्रमण 
कराता रहता है | तात्पय यह कि जो ईश्वर सवका शासक, 
नियामक, सबका भरण-योषण करनेवात्य और निरपेश्षरूपसे सबका 
संचालक है, वह अपनी शक्तिसे उन ग्राणियोंकों घुमाता है, जिन्होंने 
शरीरको मै? और भमेरा? मान रखा है । 


जैसे, विद्युत-शक्तिसे संचालित यन्त्र---रेछपर कोई आरूढ़ हो 
जाता है, चढ़ जाता है तो उसको परवशतासे रेल्के अनुसार ही 
जाना पड़ता है | परंतु जब वह रेलपर आरूढ नहीं रहता, नीचे 
उतर जाता है, तव उसको रेलके अनुसार नहीं जाना पड़ता | - 
ऐसे ही जबतक यह प्राणी शरीररूपी यन्त्रके साथ 'भैः और 
कषेरे-पनका सम्बन्ध रखता है, तचतक ईश्वर अपनी मायासे उप्तको 
उसके खभाव # के अनुसार संचालित करते रहते हैं ओर वह 
प्राणी जन्म-मरणरूप संसारके चक्रमें घुमता रहता है । 
शरीरके साथ मै-मेरेनका सम्बन्ध होनेसे ही राग-दवंप पैदा 
होते हैं, जिससे स्वभात्र अच्॒ुद्र हो जाता है | खभावके अशुद्ध 


# खवभाव कारणशरारम रह ढ॑ | वही स्वभाव सूक्ष्म और स्थूल- 
आरीरमे प्रकट हाता ३ | 


भर 
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होनेपर प्राणी प्रकृति अर्थात्‌ खमावके परवश हो जाता दै। परंतु 
शरीरसे तवया सम्बन्ब-विच्छेद होनेयर जब ख्माव राग-द्रेपसे रहित 
थांत्‌ झ॒ुद्द हो जाता है, तत् प्रकृतिकी परव॒शता नहीं रहती | 
प्रकृति ( खभात्र ) की परखशता न रनेसे ईश्वस्की माया उसको 
संचालित नहीं वरती । - 
अब यहाँ यह शक्ला होती है हि जब इश्वर ही हमारेको श्रमण 
कराता है, क्रिया कराता है, तव यह काम करना चाहिये और 
यह काम नहीं करना चाहिये---ऐसी खतन्त्रता कहाँ रही ? क्योंकि 
यन्त्रारूढ़ होनेके कारण हम यन्त्रके और यन्त्रके संचालक ईश्वरके 
अधीन हो गये, परतन्त्र हो गये तो फिर यन्त्रका संचालक ( प्रेरक ) 


, जैसा करायेगा, चैसा ही होगा । इसका समाधान इस प्रकार है--- 


जेसे, विजलीसे संचालित होनेवाले अनेक तरहके यन्त्र होते 
हैं । एक ही विजलीसे संचालित होनेपर भी किसी यन्त्रमं बफ जम 
जाती है और किसी यन्त्रमें आग जल जाती है अर्थात्‌ उनमें एक- 
एकसे विल्कुछ विरुद्गर काम होता है | परंतु बिजलीका यह आग्रह 
नहीं रहता कि मैं तो केवल बर ही जमाऊँगी अथवा केवछ आग 
ही जलाऊँगी | यन्त्रोका भी ऐसा आम्रह नहीं रहता कि हम तो 
केवछ बर्फ ही जमायेंगे अथवा केवठ आग ही जबायेंगे, प्रत्युत 
यन्त्र बनानेवाले कारीगरने यन्त्रोको जैसा बना दिया है, उसके 
अनुसार उनमें खामाविक ही वर्फ जमती है और आग जलती है | 
ऐसे ही मनुष्य, पशु, पक्षी, देवता, यक्ष, राक्षस आदि जितने मी 
प्राणी हैं, सब शरीररूसी यन्त्रोपर चढ़े हुए हैं और उन सभी यन्त्रोंको 


गी ० साू७५ २०-- 
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ईश्वर संचाल्ति करता है। उन अलग-अलग शरीरोंमें भी जिस 
शरीरमें जेसा खभाव है, उस स्वभावके अनुसार वे इंश्वरसे प्रेरणा 
पाते हैं और काय करते है। तात्यय यह कि उन शरीरोसे मै- 
सेरेपनका सम्बन्ध माननेवालेका जेसा ( अच्छा या मन्दा ) स्वभाव 
होता है, उससे बैसी ही क्रियाएँ द्वोती है। अन्छे स्वभाववाले 
सण्जन पुरुषके द्वारा श्रेष्ठ क्रियाएँ होती हैं ओर मन्दे खभाववाले 
दुष्ट आदमीके द्वारा खराब क्रियाएँ होती हैं | इस वास्ते अच्छी या 
मन्दी क्रियाओंको करानेमें ईश्ववका हाथ नहीं है, प्रत्युत खुदके 
बनाये हुए अच्छे या मन्दे खभावका ही हाथ है । 

जैसे बिजली यन्त्रके खभावके अनुसार ही उसका सचालन 
करती है, वेसे ही ईश्वर प्राणीके ( शरीरमें स्थित ) खभावके 
अनुसार उसका संचालन करते हैं | जेसा खभाव होगा, वैसे ही 
कम होगे | इसमें एक बात विशेष ध्यान देनेकी है कि खभावको 
सुधारनेमें ओर बिगाडनेमें सभी मनुष्य खतन्त्र हैं, कोई भी परतन्त्र 
नहीं है । परंतु पश्ञ, पक्षी, देवता आदि जितने भी मनुष्येतर प्रागी 
हैं, उनमें अपने खभावकों सुधारनेका न अबिकार है और न 
खतन्त्रता द्वी है । मलुष्य-शरीर अपना दद्धार करनेके छिये ही मिला. 
है, इस वास्ते इसमें अपने खभावकों सुधारनेका पूरा अधिकार 
है, परी खतन्त्रता है | उस खतनन्‍त्रताका सदुपयोग करके खभाव 
सुधारनेमें और खतन्‍्त्रताका दुरुपयोग करके खभाव बिगाड़नेमें प्राणी 
खय॑ ही हेतु है । ् 
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ईश्वर सम्पण ग्राणियोके हृदयदेशमें रहते हैं, यह कहनेका 
तावय है कि जेसे पृथ्वीमें सत जगह जल रहनेपर भी जहाँ कुओं 
होता है, वहींसे जल ग्राप्त होता है; ऐसे ही परमात्मा सब जगह 
समान रीतिसे परिपृण होते हुए भी हृदयमें प्राप्त होते हैं अर्थात्‌ 
हृदय सवब्यापी परमात्माकी ग्राप्तिका विशेष स्थान है# । ऐसे ही 
तीसरे अध्यायमें सवंब्यापी परमात्माको यज्ञ ( निष्काम कम ) में 
स्थित बताया गया है----“तस्सात्सवगत ब्रह्म नित्यं यशे प्रतिष्ठितम? 
(गीता ३। १५)। । 

विशेष बात-- 

साधककी प्रायः यह भूछ होती है कि वे मजन, कीतन, 
ध्यान आदि करते हुए भी “भगवान्‌ दूर हैं, वे अभी नहीं मिलेगे; 
यहाँ नहीं मिलेंगे; अभी हम योग्य नहीं है; भगवानकी कृपा नहीं 
है? आदि भावनाएँ बनाकर मगवान्‌की दूरीकी मान्यता ही इढ़ 
करते रहते हैं | इस जगह साधकको यह सावधानी रखनी चाहिये 
कि जब परमात्मा सभी प्राणियोमें मौजूद हैं तो मेरेमें भी हैं | वे 
सवत्र व्यापक हैं तो मै जो जप करता हूँ उस जपमें भी भगवान्‌ 
हैं; मै ख्वास लेता हूँ तो उस झ्ासमें भी भगवान्‌ हैं; मेरे मनमें 
भी भगवान्‌ हैं, बुद्धिमें भी भगवान्‌ हैं; मै जो “मैं-मैं? कहता हूँ, उस 
मै? में भी भगवान्‌ हैं | उस “मैं? का जो आधार है, वद्द अपना 

# यही बात गीतामें अन्य जगह भी आयी है; जैंसे--हृदि स्वस्थ 


विष्ठितम? ( १३। १७ 9 ध्सवस्थ चाह दृदि संनिविष्टछ ( १५ । १५ ); 
समा चवान्तःशरीरस्थम?ः ( १७। ६ 9 आदि | 
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खरूप भगवानसे अभिन्‍न है अर्थात्‌ 'मे?-पन तो दूर है, पर भगवान्‌ 
कैः-पनसे भी नजदीक हैं | इस प्रकार अपने भीतर भगवानकों 
मानते हुए ही भजन, जप, ध्यान आदि करने चाहिये । 


अब शक्का यह होती है कि अपनेमें परमात्माकों माननेसे में 
ओर परमात्मा दो ( अछग-अछग ) हँ--यह दैतापति होगी। 
इसका समाधान यह है कि परमात्माको अपनेमें माननेसे दतापत्ति नहीं 
होती, प्रत्युत अहंकार ( 'मैः-पन ) को खीकार करनेसे जो अपनी 
अलग सत्ता प्रतीत होती है, उसीसे द्वतापत्ति होती है | परमात्माको 
अपना और अपनेमें माननेसे तो परमात्मासे अमिन्‍नता होती है, 
जिससे प्रेम प्रकट होता है । ह 
जेंसे, गड्गाजीमं बाहड आ जानेसे उसका जल बहुत वढ जाता 
है और फिर पीछे वर्षा न होनेसे उसक्रा जल पुनः कम हो जाता 
है; परंतु उसका जो जछ गडड़ेमें रह जाता है अथीत्‌ गझ्ञजोसे 
अलग हो जाता है, उसको “गड़ोज्श्ः कहते हैं। उस गड्जोज्ञको 
मदिराके समान महान्‌ अपविन्न माना गया है | गड्ाजीसे अछग 
होनेके कारण वह गन्दा हो जाता है और उसमें अनेक कीठाणु पैदा 
हो जाते हैं, जो कि रोगोके कारण हैं। परंतु फिर कभी जोरकी 
बाढ़ आ जाती है, तो वह गड़ोज्ञ वापस गड्जाजीमें मिल जाता है । 
गड़ाजीमें मिलते ही उसकी एक्रदेशीयता, अपविन्रता, अशुद्धि 
आदि सभी दोव चछे जाते हैं ओर वह पुनः महान्‌ पतरित्र 
गज्ञाजरू बन जाता है । 
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ऐसे ही यह प्राणी जत्र अइंकारको स्वीकार करके परमात्मासे 
विमुख हो जाता है तो इसमें परिच्छिन्नता, पराधीनता, जड़ता, विषमता, 
अमाब, अशान्ति, अपवित्रता आदि सभी दोष ( विकार ) आ जाते हैं। 
परंतु जब यह अपने अंशी परमात्माके सम्मुख हो जाता है, उन्हींकी 
शरणमें चला जाता है अर्थात्‌ अवना अछगकोई व्यक्तित्व नहीं रखता 
तो उसमें आये हुए मिन्नता, पराचीनता आदि सभी दोष मिट जाते हैं । 
कारण कि स्वयं ( चेतन-स्वरूप )में दोष नहीं है । दोष तो अहंता 
( मे-पन )को खीकार करनेसे ही आते हैं । 
॥॒ है सम्बन्ध-- 
अब भगवान्‌ यन्त्रारूढ़ हुए ग्रोणियोंकी परवशताको मिटानेका 
उपाय बताते हैँ | 
इलोक--- 
तमेव शरण गच्छ सर्वभावेन भारत। 
तत्मसादात्परां झान्ति स्थान प्राप््यसि शाभ्वतम्‌॥६२॥ 


ब्याख्या---- 


4 


मनुष्योमें प्राय: यह एक कमजोरी रहती है कि जब उसके 
सामने संत-महापुरुष विद्यमान रहते हैं, तब उसकी उनपर श्रद्धा- 
विश्वास एवं महत्वबुद्धि नहीं होतीऋ पर:जब, वे चले जाते हैं, 
तो पीछे वह रोता रहता है, पश्चात्ताप करता रहता है । ऐसे ही 
भगवान्‌ अजुनके रयके घोड़े हॉकते हैं और उत्तकी आज्ञाका पाछन 


; 22 न नल 
% धअतिपरिचयादवज्ञा? अर्थात्त जहाँ किसीसे अति परिचय होता है, 
वर्हों उसकी अवज्ञा होती है । 


इश्० गीताका सार [ अ०,१८ 


करते हैं | वे ही भगवान्‌ जब अजुनसे कहते हैं कि शरणागत 
भक्त मेरी कृपासे शाश्रत पदको प्राप्त हो जाता है; और तू भी मेरेमें 
चित्तबाद्ा होकर मेरी कृपासे सम्पूण विष्नोंकों तर जायगा, तब अजुन 
कुछ बोला ही नहीं | इससे यह सम्भावना भी हो सकती है कि भगवानके 
वचनोंपर अजुनको पूरा विश्वास न हुआ हो । इसी दृश्सि भगवानकों 
यहाँ अज्ुनके लिये अन्तर्यामी ईश्वरकी शरणमें जानेकी बात कहनी 
पड़ी । 

“तमेव शरणं गउछः--भगवान्‌ कहते हैं कि जो सवंब्यापक 
ईश्वर सबके हृदयमें विराजमान है ओर सत्रका संचालक है, तू. 
उसीकी शरणमें चला जा | तात्यय यह कि सांसारिक उतपत्ति- 
विनाशशील पदाथ, वस्तु, व्यक्ति, घटना, परिस्थिति आदि किसीका 
भी किचिन्मात्र भी आश्रय न लेकर केवछ एक अविनाशी परमात्माका 
ही आश्रय ले ले । 


“सर्वभावेनः--सवभावसे शरण जानेका तात्पय यह हुआ कि 
मनसे उसी परमात्माका चिन्तन हो, शारीरिक क्रियाओंसे उसीका 
प्रजन हो, उसीका प्रेमप्रवक भजन हो और उसके प्रत्येक विधानमें 
परम ग्रसनता हो । वह विधान चाहे शरीर, इन्द्रियोँ, मन आदिके 
अनुकूछ हो, चाह्दे प्रतिकूछ हो, उसे भगव्रानका ही किया हुआ 
मानकर खूब प्रसन्न हो जाना चाहिये कि अहो ! भगवानकी मेरेपर 
फितनी कपा है कि मेरेसे बिना प्रछे ही, मेरे मन, बुद्धि आदिके 
विपरीत जानते हुए भी केबल मेरे हितकी भावनासे, मेरा परम कल्याण 
करनेके लिये ढ्वी उस परमसुदहद प्रमुने ऐसा विधान किया है ! 
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पतत्पलादात्परं शान्ति स्थान पराप्स्यसि शाइवतमः-- 
भगवानने पहले यह कह दिया था कि मेरी कृपासे शाझ्वत पदकी 
प्राप्ति हो जाती है ( १८। ५६ ) और मेरी कृपासे तू सम्पूण 
विव्नोंसे तर जायगी ( १८ | ५८ ) | वही बात यहाँ कहते हैं 
कि उस अन्‍्तर्यामी परमात्माकी कृपासे तू परमशान्ति और ,शाश्रत 
स्थान-( पद- को प्राप्त कर लेगा | 


एक शान्ति होती है और एक थ्परा शान्ति? होती है। 
संस्तारकका सम्बन्ध त्यागनेसे शान्ति प्राप्त होती है और परमात्माकी 
शरण लेनेसे थरा शान्ति! प्राप्त होती है | यह परा शान्ति! ही 
अविनाशी पद है। इसीको परमपर, परमशान्ति, परम पुरुष, 
अव्यक्त, अक्षर, परम गति आदि नाममेंसे कहा गया है। 


भगवानने ध्तमेव शरणं गउछ” पदोसे अजुनको सर्वव्यापी 
इंश्वरकी शरणमें जानेके लिये कहा है | इससे यह शइझ्का हो सकती 
है कि क्या भगवान्‌ श्रीकृष्ण ईश्वर नहीं हैं ? क्योंकि अगर भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण ईश्वर होते तो अजुंनको 'उसीकी शरणमें जाः---ऐसा 
६ परोक्ष रीतिसे ) नहीं कहते । 


इसका समाधान यह है कि भगवानने स्वब्यापक ईश्वरकी 
शरणागतिको तो 'गुद्याहुद्यतरमः( १८ | ६३ ) अर्थात्‌ गुछसे 
गुद्मयतर कहा है, पर अपनी शरणागतिको “्सवेगुद्मतमम? ( १८॥६४) 
अर्थात्‌ सबसे गुग्मतम कहा है | इससे सबच्योपक्त ईश्वर्की अपेक्षा 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण बड़े ही सिद्ध हुए । 
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- भगवानूने पहले कहा है कि मैं अजन्मा, अविनाशी और 
सम्पूण प्राणियोका ईश्वर होते हुए भी अपनी प्रकृतिका आश्रय 
लेकर अपनी दछीछाशक्तिके साथ प्रकट होता हैँ (9 | ६ ), 
सम्पूण यज्ञों और तपोका भोक्ता हूँ, सम्पूण छोकोक़ा महान्‌ ईश्वर 
हूँ और सम्पूर्ण प्राणियोका सुहृदू हं--ऐसा मुझे माननेसे शान्तिकी 
प्राप्ति होती है (५। २९ ); परतु जो मुझे सम्पूण यज्ञोका भोक्ता 
ओर सबका मालिक नहीं मानते, उनका पतन होता हैं (९॥२४ )। 
इस प्रकार अन्वय-व्यतिरेकसे भी भगवान्‌ श्रीकृष्ण ईख़त्व सिद्ध 
हो जाता है | 


', _ इस अध्यायमें “ईशबरः सर्वेभूतानां हृद्देशेषज्लुन तिष्ठति? 
( १८ । ६१ ) पदोसे अन्तर्यामी ईश्बरकों सव प्राणियोके हृदयमें 
स्थित बताया है और पंद्रहव अध्यायमें *सर्वेस्य चाहंँ हृदि संनिविष्ठ/ 
( १० | १५ ) पदोसे अपनेको सबके हृदयमें स्थित बताया हैं। 
इसका तात्पय यह हुआ' कि अन्तर्यामी परमात्मा और भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण दो नहीं हैं, एक ही हैं । ह 


जब अन्तर्यामी परमात्मा ओर भगवान्‌ श्रीक्षप्ण एक ही हैं, 
तो फिर भगवान्‌ श्रीक्ृषप्णने अजुनको 'तमेब शरणं गचछः क्यो 
कहा ? इसका कारण यह है कि पहले छप्पनर्वे इछोकमें भगवानूने 
अपनी छपासे शाझ्बत अविनाशी पदकी प्राप्ति होनेकी वात कही 
ओर सत्तावनव॑-अद्ठावनत्रे इलोकोमें अजुनकों अपने परायण होनेकी 
थआज्ञा देकर 'मेरी कृपासे सम्पूण विष्नोको तर जायगा?-- यह वात 
कही । परंतु अजुन कुछ वोले नहीं अर्थात्‌ उन्होने कुछ भी खीकार 
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नहीं किया | इसपर भगवानने अजुनकों धमकाया कि यदि अहंकार- 
के कारण तू मेरी बात नहीं छुनेगा तो तेरों पतन हो जायगा | 
उनसठ्वें इ्ोकमे कहा कि 'मैं युद्ध नहों करूँगा इस प्रकार 
अहंकारका आश्रय लेकर किया हुआ तेरा निश्चय भी नहीं टिकेगा 
ओर तुझे खमावज कमोंके परवश होकर युद्ध करना ही पढ़ेगा। 
भगवानके इतना कहनेतर भी अज्जुन कुछ बोले ही नहीं | तो अन्तमें 
भगवान्‌कों यह कहना पड़ा कि यदि तू मेरी शरणमें नहीं आना 
चाहता तो सबके हृदयमें स्थित जो अन्तयामी परमात्मा हैं, उस्तीकी 
शरणमें तू चला जा | 


वास्तवमें अन्तर्यामी ईश्वर और मगवान्‌ श्रीकृष्ण संथा अभिन्न 
हैं अर्थात्‌ सबके हृदयमे अन्तर्यामीरूपसे विराजमान ईश्वर द्वी भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण हैं और भगवान्‌ श्रीकृष्ण ही सबके हृदयमें अन्तर्यामीरूपसे 
विराजमान इंश्वर है | 
सम्बन्ध-- 
|. पिछले रलोकेमें मगवानूने अर्जुनसे कहा कि तू उत् 
जन्तर्यांगी ईश्वरक्नी शरणयें चला जा। ऐसा कहनेपर भी अजुन 
कुछ नहीं बोले | इस वास्ते भगवाव्‌ अगले इलोकमें अजुनको 
चेतानेके लिये उन्हें स्वतन्त्रता ग्रदान करते है । 


इलोक--- 


इति ते ज्ञानमाख्य(तं सुद्याहुझातरं मया। 
विम्वश्यतदशेषेण यथेचछलि तथा कुछ ॥ ६३ ॥ 
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व्याख्यू--« 

“इति ते ज्ञानमाख्यातं मुद्याइद्यतरं मयाः--पिछले (बासटवें ) 
इलोकर्मे सबंन्यापक अन्‍्तर्यामी परमात्माकी जो शरणागति बतायी 
गयी है, उसीका लक्ष्य यहाँ “इति? पदसे कराया गया है । भगवान्‌ 
कहते हैं कि यह गुतमसे भी गुद्मतर शरणागतिरूप ज्ञान मैंने तेरे 
लिये कह दिया है । भक्तिमिश्रित कमयोग 'ुद्यः है और अन्तर्यामी 
निराकार परमात्माकी शरणागति ०“गुदह्यतर है । 


# योगयुक्त बुद्धिवाले कर्मफलछका त्याग करके अनामय पदको प्राप्त 
हो जाते हैं ( २। ५१ 9 जो प्राप्ति ज्ञानयोगसे होती दे, वह प्राप्ति कर्मयोगसे 
हो जाती दे (४। ३८ 9 योगयुक्त मुनि बहुत जल्दी परमात्माको प्राप्त 
हो जाताह ( ५। ६ ); कमफलका त्याग करनेपर सदा रहनेवाली शान्ति प्राप्त 
होती है (५। १२) आदि इलोकोसे कर्मयोग परमात्मप्रात्तिका खतन्त्र 
साधन सिद्ध होता है। ऐसे कर्मयोगमें भी जब भक्तिका मिश्रण हो 
जाता है ( १८ | ४६ )) तब उसे “गुह्मः कहते हैं । 

जड़तासे सम्बन्ध-विच्छेद करके निराकार परमात्माके शरण हो 
जाना--यह भक्तिमिश्रित कर्मयोगसे भी अधिक मदहत्वक्रा है; इस वास्ते 
इसे “गुह्मतरः कहते हैं । 

सूर्यकों मेने ही उपदेश दिया था; बढ़ी मैं तेरेको कद रहा हूँ 
(४। ३ ); सम्पूर्ण जगत्‌ मेरेसे ही व्यात है (९ | ४ ); क्षरसे अतीत 
और अक्षरसे उत्तम “पुरुषोत्तम? मैं ही हूँ ( १५ | १८ ) आदि बातोंमें 
भगवानने अपनी भगवत्ता प्रकट की है, इस वास्ते ये बातें “गुह्यतमः हैं | 

तू केवल मेरी ही शरणमें आ जा; फिर तेरेको किंचिन्मात्र भी करना 
नहीं ह, में तेरेको सम्पूर्ण पापोंसि मुक्त कर दूँगा, तू शोक-चिन्ता मत कर 
(६ १८ । ६६ )-इईस प्रकार अपनी शरणागतिकी बात कहना 
अस्वंगुद्यतमः दे | 

जिसमें कर्मयोग, ज्ञानयोग, भक्तियोग आदि सब साधनोंका वर्णन 
होता है; उस योगशास्रक्ो 'परमगुहाः कह्दा गया है ( १८ | ६८, ७५ ) 
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भक्तिमिश्रित कमयोगका तातपय है---अपने पास जो कुछ भी 
पदार्थ है, उसे अपना न मानकर केवछ भगवानका मानना और 
अपने क्मोंके द्वारा उनका पूजन करना अर्थोत्त निष्काममावपूवक 
सम्पूर्ण कर्मोंको भगवानकी प्रसन्नताके लिये ही करना (१८ ।४९ )। 
परंतु अन्तर्यामी निराकार परमात्माकी शरणागति इस सुगञ्न 
( भक्तिमिश्रित कर्मयोग )से भी गुह्मतर है, जिसमें मक्त अपने-आपको 
परमात्माके समर्पित कर देता है । 


'विम्दश्येतद्शेषेणः-गुह्यसे गुह्यतरः शरणागतिरूप ज्ञान 
बताकर भगवान्‌ अजुनसे कहते हैं कि मैंने पहले जो भक्तिकी बातें 
कही हैं, उनपर तुम अच्छी तरहसे विचार कर लेना । भगवानने 
इसी अध्यायके सत्तावनवें-अद्भावन इल्ेको्मे अपनी भक्ति (शरणागति ) 
की जो बातें कही हैं, उन्हें 'एतत? पदसे लेना चाहिये । गीतार्मे 
जहाँ-जहाँ भक्तिकी बातें आयी हैं, उन्हें “अशेषेणः पदसे लेना 
चाहिये# । 


ता 


0 %ओ 0 न सी रिर मिशिरकमिकजि ली तर िकयक कट ला ज डम कम 
# गीताम भक्तिकी बातें इन इलोकॉर्मे आयी ई---सम्पूर्ण योगियोमि 

भक्तियोगी श्रेष्ठ दै ( ६ | ४७ ); मेरी शरण लेनेवाले मायाक्रो तर जाते 
हैं ( ७। १४ ) सब कुछ वासुदेव ही है--इस प्रकार मेरी ( भगवानकी ) 
शरण लिनेवाले महात्मा अत्यन्त दुलभ हैं (७। १९ ) अनन्य भक्तिसे 
मैं सुलभ हूँ ( ८। १४ ) अनन्यभक्तिसे परम पुरुषकी प्राप्ति होती है 
(८ । २२% देवी-सम्पत्तिके आश्रित महात्मालेग अनन्यमनसे मेरा 
भजन करते हैं (९।१३ » दृढ़ निश्चयवाले भक्त निरन्तर कीतेन 
करते हुए; तथा मुझे नमस्कार करते हुए भक्तिपूबंक मेरी उपासना करते 
हैं ( ९। १४ 9 अनन्यभक्तका योगक्षेम में वहन करता हूँ ( ९। २२ ) 
अक्तद्वारा प्रेमपूर्वंक अर्पित पत्र; पुष्प, फल आदिको मैं खाता हूँ 
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मगवानूके सम्पूर्ण उपदेशका सार निक्लाछ लेना अजुनक्े वढ़क्ी 
बात नहीं थी; क्योंकि अपने उपदेशका सार निकालना जितना 
वक्ता जानता हैँ, उतना श्रोता नहीं जानता | दूबरों बात, “जेती 
मर्जी आये, वेसा कर'--इस अक्ार सगवानूके मुख़से अपने त्यागक्ी 
बात सुनकर अर्जुन बहुत डर गये, इस वास्ते अगले दो इल्ोकोमें 
भगवान्‌ अपने प्रिय तला अर्जुनकों आखासन देते हैं | 
इलोक--- 
सर्वशुद्यत्म भूयः स्टणु में परम वचः । 
इशे5सि भे इढमिति ततो वक्ष्यामि ते दितम ॥ ६७ ) 
व्यास्या--- 

'ख्चेगुद्यतमं भूयः श्टणु में परम वच/--पहले. तिरप्तय्वें 
इ्छोकमें भगवानने गुद्य ( मक्तिमिश्रित कर्मयोग ) और गुहमतर 
( अन्तर्यामी निराकारकी शरणा गति ) वात कही और दवदं तु ते 
गुहातम! ( ९ | १ ) तथा 'इति गुद्यत्म शासत्रम2 ( १५। २० ) 
-- इन पदोसे गुह्ातम (अपना गअ्माव ) बात क॒द्द दी, पर 
सबगुह्मतम बात गीतारमें पहले कहां नहीं कही | अब यहाँ अजुनकी 
धबराहटको देखकर भगवान्‌ कहते हैं कि में सवंगुह्मतम अर्थात्‌ 
सबसे अत्यन्त गोपनीय बात फिर कहूँगा, व्‌ मेरे परम, सवश्रेष्ठ 
बचनोको सुन | 

इस इलोकमें “सर्वेगुद्यतमः पदसे मगवानने बताया कि यह 
हरेकके सामने प्रकट करनेकी बात नहीं है और सड़सठवे इछ्योकर्मे 
<दुदं ते नातपस्काय नाभकाय कदांचन” पदसे भगवानने बताया 
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कि इस वातको असहिष्णु और अभक्तसे कभी मत कहना । इस 
प्रकार दोनो तरफसे निषेध करके बीचमें ( छियासठवे इोकमें ) 
“सर्वधमीन्परित्यज्य मामेक॑ शरणं त्ज'--इस सवमुद्यतम बातको 
रखा है । दोनों तरफसे निषेध करनेका तात्पय है कि यह गीताभरमें 
अत्यन्त रहस्यमय खास उपदेश है । 





# दसवें अध्यायके आरम्भमे भगवानने 'भूय एवं महाबाहो श्वणु. 
में परम बच? कह्टा और यहोँ प्सव॑मुह्मयतम भूयः श्णु में परम वच४ 
कहा । इन दोनोंमें केवल “एवं मद्दाबाद्दो” वी जगह प्सर्वगुह्मतमम? पद 
आया है अर्थात्‌ वेवल छः अश्षर ही बदले हैं, बाकी दस अक्षर वे-के वे 
ही हैं| वहाँ पभूय एवं महाबाहो! कहकर “मच्ित्ता० ( १०। ९ ) कहते 
हैं । और यहाँ 'मच्चित्त/ ( १८ | ५७-०८ ) कहकर 'सर्बगुह्मतर्म भूय? 
कहते हैं| परंतु प्मच्चित्ता» और '्मच्चित्तःमें थोड़ा ,फर्क है| वहाँ 
“भमच्चित्ताश्में प्रथम पुरुषका प्रयोग करके सामान्य रीतिसे सबके लिये वात 
कह्दी है, और यहां भ्मच्वित्त>में मध्यम पुरुषका प्रयोग करके अर्जुनके लिये 
विशेष आशा दी है | वहाँ भी “मेरी कृपासे अज्ञान दूर हो जायगाः ऐसा 
कहा है ओर यहाँ भी प्मेरी कृपास तू सब विष्नोंको तर जायगा? ऐसा 
कहा है । 

वहाँ थत्तेड् प्रीयमाणाय वक्ष्यामि दितिकाम्यया? ( १० | १ ) कहा 
है और यहाँ प्ततो वक्ष्यामि ते हितमः कहा है। वहों पमनन्‍्मना भव** ७ 
( ९ | ३४ ) कहकर अव्यवहित-हूपसे ( लगातार पासमें ही ।) भ्यूय 
एवं महाबाहो" *“* 5 कहा डै, और यहाँ '्सर्वगुद्यतर्ं भूय:**"* * 5 कहकर 
अव्यवहित-रूपसे पमन्‍्मना भव *** “5 ( १८ । ६५ ) कहा है । 

जैसे 'सर्वगुह्मतममः पद गीतार्मे एक ही बार आया है, ऐसे ही 


कि मामेक॑ शरणं जजः--ऐसा वाक्य भी एक ही बार 
आया है | जे 
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“विम्॒च्यैतव्शेषेण” कहनेमे भगवान्‌की अत्यधिक क्पाढताकी 
एक मूढ़ामिसन्धि है कि कहीं अजुन मेरेसे विमुव॒ न हो जाय, इस 
बास्‍्ते यदि यह मेरी कही हुई वातेकी तरफ विशेषतासे झ़्याछ करेगा 
तो असली वात अवश्य ही इसकी समझमें आ जायगी और फिर यह 
मेरेसे विषुख नहीं होगा । 

प्यथेच्छसि तथा कुरु-पहले कही सब वातोपर पूरा-पूरा 

८ ७० 3३ से कर +३ करना 
विचार करके फिर तेरी जेसी मर्जी आये, वसा कर | त्‌ जंसा करना 
चाहता है, वैसा कर--ऐसा कहनेमें भी भगवानकी आत्मीयता, 
कृपाठुता और हिलेषिता ही प्रत्यक्ष दीख रही है | 

पहले “वक्ष्याम्यशेषत/ ( ७ | २), 'इदं तु ते सुद्यतमं 
प्रवध्याम्यनख्यवे? ( ९ । १ ) वक्ष्यामि हितकास्यया' (१०।१) 

नस सब िसस क हस्‍इस्‍ञ  अ अक्‍ल्‍अक्‍ड७!:।:डडस  अअक्‍खुन्॒न् 5557 
(९। २६ ) व्‌ जो करता है, हवन करता है; दान देता द ओर तप 
करता है, वह सब मेरे अपण कर ( ९] २७ 9 सब कर्म मेरे अपंण कर 
दे तो तू छुमाशुभ फलरूप बन्धनसे मुक्त हो जायगा ( ९॥ २८ ) मेरेमे 

. मुन॒वाला हो, मेरा भक्त हो) मेरा पूजन करनेवाला हो और मेरेको 

नमस्कार कर ( ९ | ३४ 9; सब प्रकारसे मेरेमें लगे हुए, भक्तोका अज्ञान 
मैं दूरकर देता हूँ, जिससे वे मेरेको ही प्रात द्वोते हैं ( १० ।,९-११ )$ 
अनन्यभक्तिते ही में देखा ओर जाना जा सकता हैँ तथा मेरेम प्रवेश 
किया जा सकता दे ( ११ | ५४ » अनन्यभक्तिवाल्ा परुष मेरेकों ही 
प्रात्त होता ६ (११। ५५ ) मेरा भजन करनेवाला भक्त अति उत्तम 
योगी है (१२। २ 9) जो सब कमौंको सेरे समर्पित करके मेरे परायण 

हो गये हैं; उनका मैं बहुत जल्दी उद्धार करता हूँ ( १२ | ६-७ ); व. 

मेंरेंसे ही मन और बुद्धिकों अर्पित कर दे तो मेरी प्राप्ति हो जायगी 

(१२। ८ )ः अव्यभिचारी भक्तियोगसे मनुष्य गुणातीत हो जाता दें 

( १४ । २६ ) सवभावसे मुझे भजनेवाला भक्त सर्ववित्‌ है ( १५। १९ )। 
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आदि ब्लोकोंमे भगवात्‌ अजुनके ह्वितकी बात कहते आये हैं, पर 
इन वाक्योमें भगवानकी अज्लुनपर 'सामान्य कृपए है । 

'न श्रोष्यसि विनद्स््यसि' ( १८। ५८ )--इस इलोकमें 
अजुनको धमकानेमें मगवानकी “विशेष कृपा” और अपनेपनका 
भाव टपकता है। 

यहाँ भयथेच्छसि तथा कुरु! कहकर मगवान्‌ जो अपनेपनका 
त्याग कर रहे हैं, इसमें तो मगवानकी “अत्यक्षिक कृपा? और 
आत्मीयता . भरी हुई है। कारण कि भक्त भगवान्‌का वमकाया 
जाना तो सह सकता है, पर भगवानका त्याग नहीं सह सकता। 
इसलिये “न श्रोष्यसि विनडछ्यसि” आदि कइनेपर भी अजुनपर 
इतना असर नहीं पड़ा, जितना ध्यथेच्छप्ति तथा कुछः कहनेपर 
पड़ा। इसे सुनकर अजुन धबरा गये कि मगवान्‌ तो मेरा त्याग कर 
रहे हैं ) क्योंकि मैने यह बड़ी भारी गलती की कि भगवानके द्वारा 
प्यारसे समझाने, अपनेपनसे धमकाने और अन्तयोमीकी शरणागतिकी 
कहनेपर भी मैं कुछ बोला नहीं, जिससे भगवानकों जेंसी मर्जी 
आये, बसा कएः यह कहना पडा | अब तो मैं कुछ भी कहनेके 
लायक नहीं हूँ | ---ऐसा सोचकर अजुन बड़े दुःखी हो जाते हैं 
तो भगवान्‌ अजुनके बिना पूछे ही सबंशुह्मतम कचनोंक्रो कइते हैं, 
जिसका वणन अगले झइलोकमें है | 

, सम्बन्ध--- 

फ्छिले शलोकमें भगवानूने 'विग्व॒श्येतद्शेषेण पदले अर्जुनको 

कहा कि मेरे इस पूरे उपदेशका सार निकाल लेना । परंतु 
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भगवान्‌के सम्पूर्ण उपदेश़का सार निकाल लेना अजुनके वहात्री 
बात नहीं थी; क्योंकि अपने उपदेशका सार निकालना जितना 
क्‍क्ता जानता है, उतना श्रोता नहीं जानता | दूसरों वात, “जसी ' 
मर्जी आये, वेसा करः--इस ग्रक्वार भगवानके मुखसे अपने त्यागकी 
वात सुनकर अर्जुन वहुत डर गये, इस वास्ते अयले दो रलोकोमें 
भगवान्‌ अपने प्रिय सखा अजुनक्रों आखासन देते हैं । 
इलोक--- 
स्वेगुह्यर्म भूयः श्टणु में परम बचः । 
इश्ो एसि मे इढमिति ततो वक्ष्यामि ते दितम्‌ ॥ ६४ ॥ 
व्याख्या-- 

'सर्वेगुद्मतमं भूयः श्णु में परम वच#--पहले.. तिरसठ्वे 
इछोकमें भगवानने गुह्य ( भक्तिमिश्रित क्मयोग ) और गुद्यतर 
( अन्तयामी निराकारकी शरणा गति ) वात कही और «इदं तु ते 
गुल्मतम! ( ९ । १ ) तथा “इति गुछातमं शाख्म/ ( १५। २० ) 
-- ईन पदोसे मुह्मतम (अपना प्रभाव ) बात कढद्द दीं, पर 
सबगुहद्यतम बात गीतार्मे पहले कहीं नहीं कही | अब यहाँ अजुनकी 
घबराहटको देखकर भगवान्‌ कहते हैं कि मै सबंगुह्मतम अर्थात्‌ 
सबसे अत्यन्त गोपनीय वात फिर कहेूँगा, तू मेरे परम, सवश्रेष्ठ 
वचनोंको छुन । | 

इस इलोकमें 'सर्वेगुद्यतमः पदसे भगवानने बताया कि यह 
हरेकके सामने प्रकु० करनेकी बात नहीं है और सड़सठ्वें इलोकर्मे 
“इदं ते नातपस्काय नाभ्रकाय कदाचन” पदसे भगवानने बताया 
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कि इस वातकों असहिष्णु और अभक्तसे कभी मेंतें कहना । इस 
प्रकार दोनों तरफसे निषेध करके बीचमें ( छियासव्वे इलोकरमे ) 
धसर्वधमीन्परित्यज्य मामिक शरण घज-ईर्से सवगुह्मतम बातकी 
रखा है । दोनो तरफसे निषेघ करनेका तात्पय है कि यह गीताभरमें 
बयत शक छल ढक १ रहस्यमय खास उपदेश है# । 


जो ज्ज्् 5 
# दसवें अध्यायके आरम्भ भगवानने भय एन महाबाहो श्य्णु. 
मे परम बच» कहा और यहाँ '्र्वगुह्मतम भूया स्थ्य मे परम वच/ 
कहा । इन दोनेमिं वेबल एव महाबाद्ोः वी जगह प्सर्वगुह्मतमम? पर्दे 
आया है अर्थात्‌ वेवल छः अन्षर ही बदले दें, बाकी दस अध्र वे-के वे 
ही हैं। वहाँ भभूय एड महाबाह्रे” कहकर 'मच्ित्ताः (१०। ९ ) कहते 
हैं। और यहाँ 'मचित्तः! ( ६८ | एछ-०८ ) केंहकर धसर्वगुह्मतम भय? 
कहते हैँ । परंठ 'मच्चित्ताः' और '्मब्चित्तशमें योड़ी फर्क है । वहाँ 
धभच्चित्ता/ में प्रथम पुरुषका प्रयोग करके सामान्य रीतिसे सबके लिये बात 
कह्दी हैं और यहाँ पभ्मच्चित्त/में मध्यम पुरुषका प्रयोग करके अर्जुनके ल्यि 
विशेष आशा दी है | वहाँ भी पमुरी कृपासे अज्ञान दूँ. हो जायगा? ऐसा 


कहा है और यहाँ भी "मेरी कृपास तू सेब विध्नोंकी तर जायगा? ऐसा 
कहा हैं । 


वहाँ प्य्तेड्इं प्रीयमाणाय बक्ष्यामि द्वितकाम्थया? ( १० । ट ) कद्दा 
है और यहाँ “ततो वक्ष्यामि ते हितम? कहा है। वहाँ 'मन्मेना भव ? 
( ९। ३४ ) कहकर अव्यवहित-हूपस ( लगातार पासमें ही |) भव 
एवं महाबाहो' " “* *? कहा है, और यहाँ 'सर्वगुह्मतम भूय:" 7“ * ? कहकर 
अब्यवहित-रूपसे “मन्मना भव १ (१८। ६५ ) कहा है । 


जैसे प्सवैगुह्मतमम? पद गीतार्म एक ही बार आया है, ऐसे दी 


धर्वेधर्मान्परित्यज्य मामेक शरणं ब्रजः--ऐसा वाक्य भी एक ही बार 
आया है। | “ 
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दूसरे अध्यायके सातवें इलोकमें 'धर्मेसम्मूडचेता? कहकर 
अजुन अपनेको घमंका निणय करनेमें अयोग्य समझते हुए भगवानसे 
पूछते हैं, उनके शिष्य बनते हैं और शिक्षा देनेके लिये कहते हैं । 
अतः भगवान्‌ यहाँ (१८ | ६७समें ) कहते हैं कि त्‌ धमके 
नि्णयका भार अपने ऊपर मत छे, वह भार मेरेपर छोड़ दे--मेरे 
ही समर्पित कर दे और अनन्यभात्रसे केवछ मेरी शरणमें आ जा। 
फिर तेरेकी जो पाप आदिका डर है, उन पत्र पापोसे में तुझे मुक्त 
कर दूँगा | व्‌ सब चिन्ताओंको छोड़ दे । यही भगवानका 
धसर्वेगुह्यतम परम वचनः है । 
धभूयः श्रणु'--मैंने यही बात दूसरे शब्दोंमें पहले भी कही 
थीं, पर तुमने ध्यान नहीं दिया | इस वास्ते में फिर वही बात 
कहता हूँ । अबकी बार इस बातपर विशेषरूपसे ध्यान दो । 
यह सवगुह्यतमवाली बात भगवानूने पहले “मत्पर:'''मच्चित्त; 
सतत भव! ( १८। ५७ ) और #मच्चित्तः ख्वेदुर्गाणि 
मत्पसादात्तरिष्यसि? ( १८ | ५८ ) पदोसे कह दी थी; परंतु 
* 4सर्वगुह्मयतमम? पद पहले नहीं कहा, और अजुनका भी उस बात- 
पर लक्ष्य नहीं गया-। इस वास्ते अब फिर उस बातपर अज़ुनका 
ख्याल वरानेके लिये ओर उस बातका महत्त्व बतानेके डिये भगवान्‌ 
यहाँ 'सबंग॒ह्मतमम? पद देते हैं । 
'इशेपसि में डढडमितिः--इससे पहले मगवानने कहा था 
कि जेंसी मर्जी आये वसा कर | जो अनुयायी है, आज्ञा-पालक है, 
शरणागत है, उसके लिये ऐसी बात कहनेके समान दूसरा क्‍या 
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दण्ड दिया जा सकता है! अतः इस बातकों छुनकर अजुनके 

मनमें भय पैदा हो गया कि भगवान्‌ मेरा त्याग कर रहे हैं। उस 
. अयको दूर करनेके छिये भगवान्‌ यहाँ कहते हैं कि तुम मेरे 
अत्यन्त प्यारे प्रित्र हो | यदि अजुनके मनमें भय या सन्देह न 
होता, तो भगवानको तुम मेरे अत्यन्त प्यारे मित्र हो--यह 
कहकर सफाई देनेकी क्या जरूरत थी ? सफाई देना तभी बनता 
है, जब दूसरेके मनमें भय हो; सन्देह हो, हलचल हो । 


“इएए! कहनेका दूसरा भाव यह है. कि भगवान्‌ अपने शरणागत 
भक्तको अपना इष्टदेव मान छेते हैं | भक्त सब कुछ छोड़कर केबल 
भगवानको अपना इष्ट मानता है तो भगवान्‌ भी उसको अपना इष्ट 
मानतें हैं; क्योकि भक्तिके विषयमें भगवानका यह कानून है-- 
प्ये यथा मां प्रपचन्ते तांस्तथैव भजास्यहम? ( गीता 9 । ११ ) 
अर्थत्‌ जो भक्त! जैसे मेरे शरण होते है, मै भी उनका वैसे ही 
अजन करता हूँ--उन्हें सबश्रेष्ठ मानता हूँ।भगवानकी इशियें 
भक्तके समान और कोई श्रेष्ठ नहीं है| मागवतमें मगवान्‌ उंद्धवजीसे 
कहते ह---पतुम्हारे-जैसे प्रेमी भक्त मुझे जितने प्यारे हैं, उतने 
प्यारे न त्रह्माजी हैं, न शंकरजी हैं, न बलरामजी हैं, और तो क्या, 
सेरे शरीरमें निवास करनेताछी लक्ष्मीजी और मेरी आत्मा भी उतनी 
प्यारी नहीं हे? 





# सासति करि पुनि करहिं पसाऊ | नाथ प्रभुन्ह कर सहज सुभाऊ ॥ 
( मानस १ | ८८। २) 
न तथा में प्रियवतम आत्मयोनिर्न शंकरः। 
न च सक्रषणो न श्रीनैंवात्मा च यथा भवान्‌॥ + 
( भ्रीमद्भा० ११५॥ १४ | १५ ) 
गी० सा० २१-.. हे है 
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“डढमःबहनेका तात्पय हैं कि जब तुमने एक वार कह्द 
दिया कि भमे आपके शरण हूँ: (२। ७ ) तो अब तुम्हें 
विल्कुछ भी भय नहीं करना चाहिये | कारण कि जो मेदी शणणमें 
आकर एक बार भी सच्चे हृदयसे कह देता ६ कि 'मे आपका दी. 
हूँ, उसको में सम्पूर्ण ग्राणियोसे अमय ( सुरक्षित ) कर देता हूँ--- 
यह मेरा त्रत द्वै# । 


धततो वक्ष्यामि ते हितम?--त्‌ भेरा अत्यन्त प्यारा मित्र है, 
इस वास्ते अपने हृदयक्री अत्यन्त गोपनीय भीर अपने दरवारकी 
श्रेष्टसे-श्रेष्ठ बात तुझे कहँँगा | दूसरी बात, में जो आगे शरणागतिकी 
बात कहूँगा, उसका यह तालय नहीं हे कि मेरी शरणमें आनेसे 
मुझे कोई छाभ हो जायगा, प्रत्युत इसमें केवल तेरा द्वी हित द्ोगा । 
इससे पिद्ध होता कि प्राणिमात्रका हित केबल इसी वातमें है कि 
वह किसी औरका सहारा न लेकर केवछ मेरी ढी शरण ले लें अर्थात्‌ 
भगवानके शरण होनेके सिव्राय जीवका कहीं भी, किंचिन्मात्र भी दित 
नहीं है | कारण यह हूं कि जीय साक्षात्‌ परमात्माका अंश दे । इस 
वास्ते वह परमात्माकों छोडकर क्सीका भी सहारा लेगा तो वह 
सहारा टिकेगा नहीं । जब ससारकी कोई भी वस्तु, व्यक्ति, घटना, 
परिस्थिति, अवस्था आदि स्थिर नहीं है, तो फिर इनका सहारा कैसे 
सिर रह सकता है ? इनका सहारा तो रहेगा नहीं, केबल चिन्ता, 

# सक्देव प्रपन्नाय तवास्मीति च॑ याचते। 

अभय सबमूतेभ्यों ददाम्येतद्‌. बरते मम ॥ 
( वाल्मीकि० ६ | १८। ३३ ) 
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शोक, दुःख आदि रह जायेंगे । जेसे, अभ्निसे अज्लार दूर हो जाता 
है तो वह काला कोयला बन जाता है-....'कोयछा होय नहीं उजला १ 
सो सन सखुन लगाय ।? पर वही कोयला जब पुन: अग्निसे मिल 
जाता है तो वह अड्रार ( अग्निरूप ) वन जाता है और चमक 
उठता है | ऐसे ही यह जीव मगवानसे विमुख हो जाता है तो वह 
बार-बार, जन्मता-मरता और दुःख पाता रहता है, पर जब वह 
भगवानके सम्मुख हो जाता है अर्थात्‌ अनन्यभावसे भगवान्‌की 
शरणमें हो जाता है तो वह भगवत्खरूप बन जाता है और चमक 
उठता है तथा दुनियामात्रका कल्याण करनेवाला हो जाता है । 
इछोफ--- 
मनन्‍्मता भव मद्भधक्तो मद्याज़ी मां नमस्कुर। 
मामेवेष्यसि सत्यं ते प्रतिजाने प्रियोडसि में ॥ द७ ॥ 
व्याख्या--- 
हि 'द्भक्त?--साधकको सबसे पहले 'मै भगवानका हूँ? इस 
प्रकार अपनी अहंता ( मैं-पन ) को वदलछ देना चाहिये | कारण कि 
बिना अहंताके बदले साधन सुगमतासे नहीं होता और अहंताके 
बदलनेपर साधन सुगमतासे, खाभाविक ही होने लगता है | इस 
वास्ते संघकको सबसे पहले 'मद्धक्त/ होना चाहिये । 
किप्तीका शिष्य बननेपर व्यक्ति अपनी अहंताकी बदल देता 
है कि भी तो गुर महाराजका ही हूँ / विवाह हो जानेपर कन्या 
अपनी अहंताको बदल देती है. कि “मै तो सछुराछ्की ही हूँ, और 
पिताके कुलछका सम्बन्ध बिह्कुछ छूट जाता है | ऐसे ही साधककों 
न्‍ 
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अपनी अह्ंता बदल देनी चाहिये कि “मै भगवानका हूँ और भगवान्‌ 
ही मेरे हैं; मे संसारका नहीं हूँ और संसार मेरा नहीं है? [ अहंताके 
बदलनेपर ममता भी अपने-आप बदछ जाती है ।] !' 


मनन्‍्मना भव-उपयुक्त प्रकारसे अपनेक्रों भगवातका मान 
लेनेपर अगवानमें खामाविक ही मन छगने व्यता हैँ | कारण कि 
जो अपना होता है, वढ खामात्रिक दी प्रिय छगता है भौर जद्दाँ 
प्रियता होती है, वहाँ खाभाविक ही मन छगता है| अतः भगवानकों 
अपना माननेसे भगवान्‌ खाभाविक ही प्रिय छगते हैं | फ़िर मनसे 
खाभाविक ही भगवानके ना, गुग, प्रभाव, छीला आदिका चिन्तन 
होता है। मगवानके नामका जप॑ ओर खरूपका ध्यान बड़ी . 
तत्परता और छगनपृषक होता है । 


“दाजी?--अहंता बंदर जनेपर अर्थात्‌ अपने-आपको 
भगवानका मान लेनेपर संप्तारका सव काम्र मगवान्‌की सेवाके रूपमें 
बदल जाता दे अथात्‌ सावक पहले जो संप्तारका काम करता था; 
वही -कीम अब भगवान्‌का काम हो जाता हैं । भगवान्‌का सम्बस्धं 
ज्यो-ज्यों दढ़ होता जाता है, त्यों-ही-त्यो उप्तका सेव्रा-भाव प्रजा- 
भावमें परिणत होता जाता है | फिर वह चाहे संसारका काम करे, 
चाहे घरफा काम करे, चाहे शरीरका काम करे, चाहे ऊँचा-नीचा 
कोई मी काप्र करे, उप्तमें भावान्‌की प्रजाका ही भाव बना रहता 
है | उसकी यह ढढ़ घाएणा हो जाती है कि भगवानकी पूजाके 
पिवाय मेरा कुछ भी क्राम नहीं है | 
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मां नमस्कुरुः--भगवानके चरणोंमें साश्टाज्न प्रणाम करके 
सर्वधा भगवानके सम्रपिंत हो जाय । मै प्रभुके चरणोंमें ही पड़ा 
हुआ हूँ--ऐसा मनमें भाव रखते हुए जो कुछ अनुकूछ या 
प्रतिकूल परिस्थिति सामने आ जाय, ठप्तमें भगवात्‌का मंगलप्य 
विधान मानकर परम असन्न रहे । 


भगवानके द्वारा मेरे छिये जो कुछ भी विधान होगा, वह्व 
मड्लयम ही होगा | पूरी परिस्थिति मेरी समझमें आये या न 
 भाये--यह बात दूसरी है, पर भगवान्‌का विवान तो मेरे, छिये 
कल्याणकारी ही है, इसमें कोई सन्देह नहीं । इस वाह्ते जो कुछ 
होता है, वह मेरे कर्मोंका फर नहीं है, प्रत्युत भगवानके द्वारा 
कृपा करके केवल मेरे हितके छिये भेजा हुआ विधान है। कारण 
कि भगवान्‌ प्राणिमात्रके परम छुह़दू होनेसे जो कुछ विधान करते 
हैं, वह जीवोंके कल्याणके लिये द्वी करते हैं। इस वास्ते भगवान्‌ 
अनुकूछ या प्रतिकूल परिलिति भेजकर प्राणियकि पुण्य-पार्पोका, 
नाश करके, उन्हे परम शुद्ध बनाकर अपने चरणेमे खींच रहे हैं--- 
इस प्रकार छ़तासे भाव होना ही भगवानके चरणोंमें 
नमस्कार करना हैं | | 


|| 


डा 


'मामेवेष्यसि खत्य॑ ते प्रतिजाने प्रियोडईलि मे'--भगवान्‌ 
कहते हैं कि इप्त प्रकार मेरा भक्त होनेसे, मेरेमें मनवाल्य होनेसे 
तया मेरा प्रजन करनेबाल्य होनेसे और मुझे नमस्कार करनेसे त्‌ मेरेको ही 
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प्राप्त होगा अर्थात्‌ मेरेमें ही निवास करेगाऋ#--रेप्ती मै सत्य प्रतिज्ञा 
करता हूँ; क्योंकि तू मेद् प्यारा है । 


'प्रियोडसि मे! कदहनेका तात्पयय है क्लि भगवानका जीवमात्रपर 
. अत्यधिक स्नेह है | अपना ही अंश होनेसे कोई भी जीव भगवानको 
अप्रिय नहीं है | मगवान्‌ जीवोको चाहे चौरासी छाख योनियोंमें 
भेजे, चाहे नरकोंमें भेज, उनका उद्देश्य जीवोंको पवित्र करनेका ही 
होता है । जीवोंके प्रति भगवानका जो यह कृपाप्रण विधान है, वह 
भगवानके प्यारका ही चोतक है । इसी बातको प्रक्नट करनेके बिये 
भगवान्‌ अजुनको प्राणिमात्रका प्रतिनिधि बनाकर “प्रियोडसि मे? 
बचन कहते हैं । 


हि 
जीवमात्र भगवानकोी अत्यन्त प्रिय है । केवल जीव ही 


भगवानसे विघ्ुख होकर प्रतिक्षण वियुक्त होनेवाले संसार ( धन-सम्पत्ति, 
कुटुम्बी, शरीर, इन्द्रियोँ, मन, बुद्धि, प्राण आदि ) को अपना मानने 
लगता है, जबकि संसारने कमी जोवकों अपना नहीं माना है । 
जीब ही भपनी तरफसे संसारसे सम्बन्ध जोड़ता है | संघ्ार प्रतिक्षण 
पर्वितनशीछ है और जीव नित्य अपरिवितनशोल है | जीवसे यही 
गलती होती है कि वह पग्रतिक्षण बदलनेवाले संस्तारके सम्बन्धको 
नित्य मान लेता है | यद्दी कारण है कि सम्बन्धीके न रहनेपर भी 
उससे माना हुआ सम्बन्ध रहता है | यह माना हुआ सम्बन्ध ही 

# भगवानका भक्त होना, उनमें मन रऊगाना, उनका पूजन करना 


ओर उन्हें नमस्कार करना--इन चारोंमें एक भी साथन ठीक तरहसे 
होनेपर शेष तीनों साधन उसमें खत; आ जाते है | 
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अनथका हेतु है | इस सम्बन्धनों मानने अथवा न माननेमें सभी 
खतमन्त्र हैं। इस वास्ते-इस माने हुए सम्बन्धका त्याग करके, जिनसे 
हमारा वास्तविक और, नित्य-सम्बन्ध है, उन भगवान्‌की शरणमें 
चले जाना चाहिये | 

है सम्बन्ध---- 

पिछले दो इछोकोमें अज्जुनको आज़ासन देकर अब भगवान्‌ 

अगले इछोकर्मे अपने उपदेशकी अत्यन्त गोपनीय सार बात बताते हैं। 
ह॒ इठोक--- डे 
सर्वेधर्मान्परित्यज्य.. मामेके॑ शरण बज। 
अहं त्वा सर्वेपापेश्यों मोक्षयिष्यामिं मा छझुचः ॥ ६६ ॥ 
व्याख्या---- 

'सर्वेधमान्परित्यज्य मामेक शरण बज'“सगवान्‌ कहते हैं 
कि सम्प्रण धर्मोका आश्रय, धमके निणयका विचार छोड़कर अर्थात्‌ 
क्या करना है और क्या नहीं करना है---इसको छोड़कर केवछ एक 
सेरी ही शरणमें आ जा । 

खय॑ भगवानके शरणागत द्वो जाना--यहद सम्प्रण साधनोंका 
सार है । इसमें शरणागत भमक्तको अपने लिये कुछ भी करना शेष 
नहीं रहता; जेंसे--पतित्रताका अपना कोई काम नहीं रहता । वह 
. अपने शरीरकी सार-सेमाल भी पतिके नाते, पतिके लिये ही करती 
है। वह घर, कुठुम्ब, वस्तु, पुत्र-पुत्री और अपने कहलानेवाले 
शरीरको भी अपना नहीं . मानती, प्रत्युत पतिदेवका हीं मानती है। . 
तात्यय यह हुआ कि जिस प्रकार पतित्रता पतिके परायण होकर 
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पतिके गोत्रमें ही अपना गोत्र मिंछा देती है और पतिके ही 
घरपर रहती है, उसी प्रकार शरणागत भक्त भी शरीरको लेकर माने 
जानेवाले गोत्र, जाति, नाम आदिको भगवान्‌के चरणोमें समर्पित 
करके निश्चिन्त, निमय, निःशोक और निःशझ हो जाता है । 


गीताके अनुसार यहाँ “घम? शब्द कतंब्य-कमका वाचक है । 
कारण कि इसी अध्यायके इकतालीसवंसे चोवालीसर्वें इलोकतक. 
वभावज कमः पद आये हैं, फिर सैताछीस्तरे इलोकके पूर्वाद्धमें 
खघम? पद आया है । उसके बाद, सेँताछीसरवें इछोकके ही 
उत्तराद्धमें तथा ( प्रकरणके अन्तमें ) अड्तालीसवें इ्छोकमें “कर्म? 
पद आया है | तातथय यह हुआ कि आदि और अन्तमें 'कम? पद 
आया है और वीचमें 'खबमः पद आया है तो इससे खतः ही 
“यम! शब्द कतंब्य-क्मका वाचक सिद्ध हो जाता है । 

अब यहाँ प्रइन यह होता हैं कि “सर्वेधमान्परित्यज्यः पदसे 
क्या धर्म अर्थात्‌ कतव्य-कमंका खरूपसे त्याग माना जाय ? इसका. 
उत्तर यह है कि धमंका खरूप्से त्याग करना न तो गीताके अनुसार 
ठीक है और न यहाँके प्रसइके अनुसार ही ठीक है; क्योकि 
भगवानकी यह वात सुनकर अजुनने कतंव्य-कर्मका त्याग नहीं 
किया है, प्रत्युत “करिष्ये वचन तबः ( १८ | ७३ ) कहकर 
भगवान्‌की आज्ञाके अनुसार कतव्य-कर्मका पालन करना खीकार 
किया है | केवछ खीकार ही नहीं किया है, प्रत्युत अपने क्षात्रध्मके 
अनुसार युद्ध भी किया है. | अतः उपयुक्त पदमें धम अर्थात्‌ 


नी 
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कतत्यकों त्याग क्रनेकी वात नहीं है। भगवान्‌ भी कतंब्यके 
त्यागकी बात कैसे कह सकते हैं ? भगवानने इसी अध्यायके छठे 
इ्लोकमें कहा है ,कि यज्ञ, दान, तप और अपने-अपने वण-आश्रमोंके 
'जो कतंव्य हैं, उनका कमी त्याग नहीं करना चाहिये, प्रत्युत उनको 
जरूर -करना चाहियेऋ। .. 


न यो 
# तीसरे अध्यायमे तो भगवानले कतंव्य-कर्मको न छोड़नेके लिये 
प्रकरण-का-प्रकरण ही कहा है--कर्मोंकों त्यागनेसे न तो निष्कर्मताकी प्रासि 
होती दे और न सिद्धि ही होती है ( ३। ४ ); कोई भी मनुष्य किसी भी 
अवस्थामें क्षणमात्र भी कर्म किये बिना नहीं रह सकता (३। ५) जो 
बाहरसे कर्मोको त्यागकर भीतरसे विषयोंका चिन्तन करता है, वह 

. - मिथ्याचारी है (३। ६ ); जो मन-इन्द्रियोंको वशमे करके कतंव्य-कर्म 
करता है, वही श्रेष्ठ है ( ३। ७ ); कर्म किये बिना शरीरका निर्वाह भी 
नहीं होता, इस वास्ते कर्म करना चाहिये ( ३। ८ ) “कर्मणा बध्यते 
जन्तु४--इस बन्धनके भयसे भी कर्मोका त्याग करना उचित नहीं है; 
क्योंकि केवल कर्तव्य-पालनके लिये कर्म करना बन्धनकारक नहीं है, 
प्रत्युत कतंव्य-कर्मकी परम्परा,सुरक्षित रखनेके सिवाय अपने ल्यि कुछ भी 
कर्म करना ही बन्धनकारक है (३। ९ » ब्रह्माजीने कतंव्य-सहित 
प्रजाकी रचना करके कहा कि इस कर्तव्य-कर्मसे ही ठुमलोगोंकी 
चृद्धि होगी ओर यही कर्तव्य-कर्म तुम छोगोंको कर्तव्य-सामग्री देनेवाला- 
होगा ( ३। १० 9 मनुष्य और देवता-दोनो ही कर्तव्यका पालन करते 
हुए कब्याणको ग्राप्त होंगे ( ३। ११ ); जो कतंव्यक्रा पालन किये बिना 
प्राप्त सामग्रीका उपभोग -करता है, वह चोर है (३ | १२ ); कतंव्य-कर्मः 

/ >-करके अपना निर्वाह करनेवाल्य सम्पूर्ण पापोंसे मुक्त हो जाता है और 
. जो केवल अपने लिये ही कर्म करता है, वह पापी पापका ही भशक्षण करता 
है (३। १३ ); कर्त॑व्य-पालनसे ही सश्चिक्र चल़ता है, परंतु जो सृष्टिमि 
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गीताका पूरा अध्ययन करनेसे यह माकछम होता है कि 
मलुष्यकों किसी भी हाछ्तमें कतव्य-कमंका त्याग नहीं करना 
चाहिये | अज्ुन तो युद्धरूप कतंब्य-कम, छोड़कर मिक्षा मोगना 
श्रेष्ठ समझते थे ( २ | ७५ 9 परंतु भगवानूने इसका निषेध किया 


(२ । ३१-३८ ) | इससे भी यही छिंद्ध होता है कि यहाँ 
खरूपसे घममोंका त्याग नहीं है | . 


अब विचार यह करना है यहाँ सम्पूण धर्मोके त्यागसे क्‍या 

लेना चाहिये ? गीताके अनुसार सम्पूण धर्मों यानी कर्मोंकोी भगवानके 
| ए ब्फ ए धर्मोंके 

भर्पित करना ही सबश्रेष्ठ धम है। इसमें सम्पूण घर्मोंके आश्रयका त्याग 

करना और केबछ भगवानका आश्रय लेना--दोनों बातें सिद्ध हो 

जाती हैं | धर्मका आश्रय लेनेवाले बार-बार जन्म-मरणको प्राप्त 

होते हैं--.एवं तचरयीधरममलुप्रपन्ना गतागतं॑ कामकामा लूभन्ते! 





हकर अपने कतंव्यका पालन नहीं करता, उसका जीना व्यर्थ दे 
(३। १६ 9» आसक्तिसे रहित होकर क्त॑व्य-कर्म करनेवाला मनुष्य 
: परमात्माको प्राप्त हो जाता है (३। १९ ); जनकादि ज्ञानीजन भी 
कर्तव्य-कर्म करनेसे सिद्धिको ग्राप्त हुए, हैं, लोकसंग्रदकी दृष्टिसे भी कतंव्य- 
कम करना चाहिये ( ३। २० ); भगवान्‌ अपना उदाइरण देते हुए! कहते 
हूँ कि अगर में सावधान रहकर कर्तत््य-कर्म न कर्लूँ तो में वर्ण-सकरताका 
उत्पादक और लोकोंका माश करनेवाला वर्ने ( ३। २३-२४ » जानी 
पुरुषको भी आसक्तिरहित होकर आस्तिक अज्ञानीकी तरद अपना कतंव्य- 
कर्म करना चाहिये ( ३। २५ ); ज्ञानीको चाहिये कि वह अज्ञानियोर्म 
बुद्धिभिद पैदा न करके अपने कर्तव्यका अच्छी तरहसे पालन करते हुए 
उनसे भी वेसे द्वी कराये (३। २६ ) | इस प्रकार तीसरे अध्यायर्म 
अगवानते कतंव्य-कर्मोका पाल्न करनेमे वड़ा जोर दिया है | हु 
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(गीदा ९ | २१) । इस वास्ते धमंका आश्रय व्यागकर 


भ्रि ने ग़य करनेकी 
भगवान्‌का ही आश्रय लेनेपर झरिरे अपने घमका निणय कर 
शेष 
जरूरत नहीं रहती | आगे अर्जुनके जीवनमें ऐसा हुआ भी है । 


ए 

अजुनका कणके साथ युद्ध हो रहा था। इस वीच कणके 
रथका चकका प्रथ्वीमें चेंस गया | कण रथसे नीचे उतरकर रथके 
चक्केकी निंकालनेका उद्योग करने छगा और अजुनसे बोला कि 
“जवतक मैं यह्‌ चकक्‍का निकाल न छू, तबतक तुम ठहर जाओ; 
क्योंकि तुम रथपर हो और मै रथसे रहित हूँ और दूसरे कारें 
लगा हुआ हूँ । ऐसे समय रथीको उचित है कि उसपर बाण न 
छोड़े | तुम सहस्नाजुनके समान शत्र और शात्षके ज्ञाता हो और 
धर्मको जाननेवाले हो, इसछिये मेरे ऊपर प्रह्यर करना उचित 
नहीं है |? कणकी बात सुनकर अजुन बाण नहीं चछाते | तब 
भगवान्‌ कर्णसे कहते हैं कि 'तुम्हारे-जैंसे आततायीको किसी 
तरहसे मार देना धम ही हैं, पाप नहीं #; क्योंकि आततायीके 
छह्ो छक्षण तुम्हारे हैं | और अभी-अभी तुम छः महारथियोंने 


# आततायिनमायान्तं 


हन्यादेवाविचारयन | 
नाततायिवघे दोषों 


हन्तुमंवति. करचन | 
( मनु० ८ | ३५०-३५१ ) 
अपना अनिष्ट करनेके लिये आते हुए आततायीको बिना विचार 
” किये ही मार डालना चाहिये ) आततायीको मारनेसे मारनेवालेकों कुछ भी 
दोष नहीं छगता |? रे 
 अमिदो गरदस्चेव 


शत्जपाणिघंनापहः | 
क्षेत्रदारापहर्ता च. पडेते 


ह्याततायिनः ॥ 
( वसिष्ठ० ३। १९ ) 


न 
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मिलकर अकेले अभिमन्युकी घेरकर उसे मार डाछा | इस वास्ते 
धमकी दुहाई देनेसे कोई छाम नहीं है | हाँ, यह सौमाग्यकी वात 
है कि इस समय तुम्हे घमकी वात याद आ रही है, पर जो 
खय॑ धमका पालन नहीं करता, उसे धमकी दुंह्ाई देनेका कोई 
अधिकार नहीं है |” ऐसा कहकर भगवानने भजजुनको वाण 
मारनेकी आज्ञा दी तो अजुनने वाण मारना आरम्भ कर दिया | 


८ ९ / ७ जप 
इस प्रकार यदि अजुन अपनी बुद्धिसे धमका निणय करते तो 
मूछ कर बैठते; अतः उन्होंने घमका निणय भगवानपर ही रखा और 
भगवानने घमंका निणय किया भी । 


ग़ॉंकि / 5 


जुनके ४ ७ 425 हे 

अजुनके मनर्मे सन्देह् था कि हम छोगोंके लिये युद्ध करना 
श्रेष्ठ है अयबा युद्ध न करना श्रेष्ठ है (२ | ६ ) | यदि हम युद्ध 
करते हैं तो अपने कुटुम्बका नाश होता हैं ओर अपने कुटठुम्बका 
नाश करना बड़ा भारी पाप है---“ख एव पाविष्ठतमों यः कुर्यात्‌ 
कुलनाशनम्‌ ! इससे तो अनथ-परम्परा ही बढ़ेगी ( २ | 9 ०- 
४४ ) | दूसरी तरफ हमछोग देखते हैं तो क्षत्रिय लिये युद्धसे 
बढ़कर श्रेयका कोई साधन नहीं है | तो भगवान्‌ कहते हैं कि 

ल्दु है 0 है 

क्या करना है और कया नहीं करना हैं, क्‍या धम है और क्‍या 
अवमं-है, इस पचड़ेमें तू क्यो पड़ता है ? ठत्‌ घमके निणयका भार 
मेरेपर छोड़ दे । यही “सर्वधमोन्परित्यज्य” का तात्यय है । 

“आग लगानेवाला, विष देनेवाला; हावमे शस्त्र लेकर मारनेको उद्यतं 
घनका हरण करनेवाल्म, जमीन छीननेवाला और स्त्रीका हरण करनेवाल्-- 
ये छहों हीं आवतायी हैं | , 
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भामेक॑ शरण घजः--इन पदोमें एकम? पद मास! का 
: विशेषण नहीं हो सकता; क्योंकि, 'माम? ( भगवान्‌ ) एक ही हैं, 
अनेक नहीं | इस वास्ते 'एकमः पदका अर्थ “'अनन्यः लेना ही 
ठीक बैठता है । दूसरी वात, अजुनने “तदेक चद्‌ निश्चित्य” (३२) 
और “यच्छेय एतयोरेकम? ( ५। १ ) पदोमें भी 'एकम? पदसे 
सांख्य और कमयोगके विषयमें एक निश्चित श्रेयका साधन पूछा है।' 
उसी “एकम” पदको लेकर भगवान्‌ यहाँ यद्व बताना चाहते हैं कि 
संख्ययोग, कमयोग आदि: जितने भी भगवद्मातिके साधन हैं, उन : 
सम्पूण साधनोमें मुछ्य साधन एक अनन्य शरणागति ही है । 
गीतामें अजुनने अपने कल्याणके साधनके विषयर्मे कई तरहके 
प्रन्‍न किये और भगवानने उनके उत्तर भी दिये । वे सब साधन होते 
हुए भी गीताके प्र्वापरको देखनेसे यह वात स्पष्ट दीखती है कि 
सम्पूण साधनोका. सार और शिरोमणि साधन मगवान्‌के अनन्यशरण 
डोना ही है। 


भगवान्‌ ने गीतामें जगह-जगह अनन्यभक्तिकी बहुत महिमा 
गायी हैं। जेसे, दुस्तर मायाको सुगमतासे तरनेका उपाय अनन्य 
शरणागति ही द्ै# ( ७ | १४ ); अनन्यचेताके छिये मै सुल्म हूँ, 
( ८ । १४ ); परम पुरुषकी प्राप्ति अनन्य भक्तिसे ही होती दे 
( ८ ।२२ ); अनन्य भक्तोका योगक्षेम में वहन करता हूँ (९॥२२); : 
अनन्य भक्तिसे ही भगवानको जाना, देखा तथा प्राप्त ,किया जा 


# इस इलोकमें एव? पद अनन्यताका हो वाचक हे । 
- | इस इलोकमे “अनन्यचेताःः पद अनन्य आश्रयका वाचक है। 
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सकता है ( ११५। ५७४ ); अनन्य भक्तोंका मैं बहुत जल्दी उद्धार 
करता हूँ ( १२ । ६-७ ); गरुणातीत होनेका उपाय अनन्यभक्ति ही 
है ( १४७ । २६ )। इस प्रकार अनन्य भक्तिकी महिमा गाकर 
भगवान्‌ यहाँ पूरी गीताका सार बताते हैं--'मामेक शरण ब्रज । 
तालय यह कि उपाय और ठपेय, साधन और साध्य मैं ही हूँ । 


ममामेक शरणं ब्ज'का तात्पय मन-बुद्धिके द्वारा शरणागतिको 
खीकार करना नहीं है, प्रत्युत खयंको भगवान्‌की शरणमें जाना है । 
कारण कि खयंके शरण होनेपर मन, बुद्धि, इन्द्रियोँ, शरीर आदि 
भी उसीमे आ जाते हैं, अछग नहीं रहते । 


“अहं त्वा सर्वेपापेभ्यो मोक्षयिष्यामि मा शुच?--यहाँ कोई 
ऐसा मान सकता है कि पहले अध्यायमें अज्जुनने जो युद्धसे पाप 
होनेकी वातें कही थीं, उन पार्पोप्ते छुटकारा दिल्नेका प्रकोभन 
भगवानने दिया है | परंतु यह मान्यता युक्तिसंगत नहीं है; क्योंकि 
जब अज्ुन स्वथा भगवानके शरण हो गया हैं, तब उसके पाप 
' कैसे रह सकते हैं# और उसके छियें प्रछोभन कैसे दिया जा सकता 
है अर्थात्‌ उस्तके लिये ग्रत्लेमन देना बनता ही नहीं | हाँ, पापोसे 
छुक्त करनेका प्रलोभन देना हो तो वह शरणागत होनेके पहले ही. 
दिया जा सकता है, जरणागत होनेके बाद नहीं | 

% सनमुख होइ जीव मोहि जवहीं | 

जन्म कोटि, अब नासहि तबदहीं ॥ 
( मानस ५ | ४३ | १» 
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मै तुझे सम्पूर्ण पापोंसे मुक्त कर दूँगाः---इसका भाव यह है 
कि जब तू सम्पूर्ण धर्मोंका आश्रय छोड़कर मेरी शरणमें आ गयाः 
और शरण इहोनेके वाद भी तुम्हारे भावों, दृत्तियों, आचरणों, आदि- 
में फक नहीं पड़ा अर्थात्‌ उनमें सुधार नहीं हुआ; भगवद्मेम, 
भगवद्शन आदि नहीं हुए और अपनेमें अयोग्यता, अनधिकारता, 
निबल्ता आदि मारूम द्दोती है, तो मी उनको लेकर तुम चिन्ता या 
भय मत करो | कारण कि जब तुम मेरी अनन्य-शरण हो गये तो 
वह कमी तुम्हारी कमी कंसे रही ? उसका छुधार करना तुम्हारा 
काम केसे रह्य ? वह कमी मेरी कमी है | अब उस कमीको दूर 
करना, उसके छुधार करना मेत काम रहा । तुम्हारा तो बस, एक 
ही काम है; वह काम है---निश्चिन्त, निःशोक, निर्य और निःशह्ढू 
होकर मेरे चरणोंमें पडे रहना !% परंतु अगर तेरेमें चिन्ता, भय, 
बहम आदि दोष आ जायूँगे तो वे शरणागतिमें बाधक हो जायँगे 
और सब भार तेरेपर आ जायगा | शरण होकर अपनेपर भार छेना 
शरणागतिमें कल्झू है | है 


जसे विभीषण भगवान्‌ रामके चरणोंकी शरण हो जाता हैः तो 
फिर विभीषणके दोषकों भगवान्‌ अपना ही'दोष मानते हैं | एक 
समय विभीषणजी समुद्रके इस पार आये | वहाँ विग्रधोष नामक 
गॉवमें उनसे एक जज्ञात ब्रह्महृत्या हो गयी | इसपर वहॉँके ब्राह्मणोंने 
इकट्ठें होकर विभीषणको खूब मारा-पीठा, पर वे मरे नहीं | फिर 


%# काहू के बल भजन को, काहू के आचार । 
५» “व्यास भरोसे कुंबरि के; सोवत पाँव पसार ॥ 
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ब्राह्मणोने उन्हें जंजीरोंसे वाँधकर जमीनके भीतर एक गुफा ले 
जाकर बन्द कर दिया | रामजीकों विभीपणके कद होनेका पता छगा 
तो वे पुष्पकविमानके द्वारा तत्काल विग्रघोप नामक गाँवमें पहुँच गये 
ओर वहाँ विभीषणका पता छगाकर उनके पास गये। ब्राह्मणोने रामजीका 
चहुत आदर-सत्कार किया ओर कहा कि #मद्ाराज ! इसने ब्रह्महत्या 
कर दी है | इसको हमने बहुत मारा, प€ यह मरा नहीं |? भगवान्‌ 
रामने कहा कि «हे ब्राह्मणों | विभीषणको मैने कल्पतककी आयु और 
राज्य दे रखा है, वह कैसे मारा जा सकता है ! और उसको मारनेकी 
जरूरत ही कया है ? वह तो मेर भक्त है | भक्तके छिये में खर्य॑ 
मरनेको तेयार हूँ | दासके अपराधकी जिम्मेवारी वास्तवमें उसके 
मालिक्नंपर ही होती हैं अर्थात्‌ माल्कि ही उसके दण्डका पात्र 
द्वोता है| इस वाध्ते विभीषणके बदलेमें आपलोग मेरेको ही 
दण्ड दें# |! भगवान्‌की यद्ष शरणागतबत्सछता देखकर सब ब्राह्मण 
आश्चय करने छगे और उन सबने भगवान्‌की शरण ले छी + 


५५7 मै हक हे 

तात्यय यह हुआ कि “मै भगवानका हूँ ओर भगवान्‌ मेरे 

है?-इस अपनेपनके समान योग्यता, पात्रता, अधिकारता आदि 

हा 

कुछ भी नहीं है | यह सम्पूण साधनोका सार है । छोटा-ता बच्चा 
# वर ममेव मरण मद्धक्तों हन्यते कथम्‌। 
राज्यमायुर्मया दत्त तथेव स भविष्यति | 
भ्त्यापराधे सर्वत्र खामिनों दण्डः इष्यते। 
रामवाक्य दविजाः श्रुत्वा विस्मयादिदमत्रुवन्‌ ॥ 

( पद्मबुराण, पाताल० १०४ | १५०-१५१ ) 
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भी अपनेपनके बलपर ही आधी रातमें सारे घरको नचाता दै अर्थात्‌ 
ज़ब वह रातमें रोता है तो सारे धर्वाले उठ जाते हैं और उसे राजी 
करते हैं | इस वास्ते शरणागत मक्तको अपनी योग्यता आदिकी 
तरफ न देखकर मगवानके साथ अपने अपनेपनकी तरफ ही देखते 
रहना चाहिये ! 
भा छचश का तावय है--- 

(१) मेरे शरण होकर तू चिन्ता करता है, यह मेरे प्रति 
अपराध है; तेशा अभिनान है और शरणागतिमें कलुक है । 

मेरे शरण होकर भी मेरा पूरा किवास, भरोस्ता न रखना ही 
मेरे प्रति. अपराध है । अपने दोषषोंको लेकर चिन्ता करना वास्तवर्में 
अपने वलका अभिमान है; क्योकि दोपोको मिटानेर्मे अपनी सामथ्य 
माछ्म देनेसे ही उनको मिठानेकी चिन्ता होती है । हाँ, अगर 
दोषोको मिटनेमें चिन्ता न होकर दुःख होता है तो दुःख होना 
इतना दोषी नहीं है | जैसे, छोटे बालकके पास कुत्ता आता है तो 
वह कुत्तेको देखकर रोता है, चिन्ता नहीं करता । ऐसे ही दोषोंका 
न छुहाना दोप नहीं है, प्रत्युत चिन्ता करना दोष है। चिन्ता 
करनेका भर यही होता है कि मीतरमें अपने छिपे हुए बल्का 
आश्रय द्दै# और यह्दी तेत अभिमान है। मेरा भक्त होकर भी 


« कोरवोंकी सभासे द्रोपदीका चीर खींचा गया तो द्रोपदी अपनी 
साड़ीको ह्ाथोंसे, दॉतोंसे पकड़ती दे ओर भगवानको पुकारती है । अपने 
बल्का आश्रय रखते हुए. भगवानको पुकारनेसे भगवानके आनेमे' देरी 
लगती है | परंतु जत्र द्रोपदी अपना उद्योग स्बंथा छोड़कर भगवानपर 

- ही निर्भर हो जाती है तो दुःशासन चीरको खींच-खींचकर थक जाता है 
ओर चीरोंका ढेर लग जाता है; पर द्रौपदीका कोई भी अद्भ उघड़ता नहीं। 

शी० सा० २२-- 
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तू चिन्ता करता दवै तो तेरी चिन्ता दूर कहाँ द्ोगी ? छोग भी देखेंगे 
तो यही कहेंगे कि यह भगवानका भक्त है और चिन्ता करता दे ! 
भगवान्‌ इसकी चिन्ता नहीं मिटाते | तू मेरा ब्शवास न करके 
चिन्ता करता है तो विशासक्री . कमी तो है तेती और करलूंक आता 
है मेरेपर, मेरी शरणागतिपर | इनको ठ्‌ छोड़ दे | 


(२) तेरे भाव, वृत्तियाँ, आचरण झुद्ध नहीं हुए हैं तो 
भी तू इनक्ली चिन्ता मत कर । इनक्री चिन्ता में करूँगा । 

(३ ) दूसरे अध्यायके सातवें इछोकर्मे अजुन भगवानके 
शरण हो जाते हैं और फिर आठवे॑ इलोकमें कहते हैं कि इस 
मूमण्डलका धन-वान्यसे सम्पन्न निष्कण्य्क राज्य मिल्नेपर अथवा 
देबताओंका आनिपत्य मिलनेपर भी इद्धियोकों सुखानेवाला मेत शोक 
दूर नदीं हो सकता | भगवान्‌ मानो कई रहे हैं कि तेरा कइना 
ठीक ही है; क्योंकि मौतिक नाशवान्‌ पद्ा्थोके सम्बन्धसे किप्तीका 
शोक कमी दूर हुआ नहीं, हो सक्रता नहीं और होनेकी सम्भावना . 
भी नहीं | परंतु मेरी शरण लेकर जो तू शोक करता है, यह तेरी 
बड़ी भारी गलती है | तू मेरे शरण होकर भी भार अपने सिरपर 
ले रहा है । 

( 9 ) शरणागत हॉनेके बाद भक्तको छोक-परलोक, 
सदूगति-दुगेति आदि किसी भी बातकी चिन्ता नद्वीं करनी चाहिये । 
इस विषयर्म किसी मक्तने कह्दा है. 


दिवि वा भुतरि वा ममास्तु घासो नरके वा नरकास्तक प्रकामम्‌ | 
अवधीरितशारदारविन्दाौ चरणों ते मरणेंप्रपि चिन्तयामि ॥ 


बह, 


न्छोक देदे ] गीताका सार ३३९, 


'हे नरकामुक्का अन्त करनेवाले प्रमो | आप मेरेको चाहे 
खगगें रखें, चाहे भूमण्डलपर रखें और चाहे यथेच्छ नरकमें रखें 
अर्यात्‌ आप जडॉ रखना चाहें, वहाँ रखें | जो कुछ करना चाहें, 
वह करें | इस विषयमें मेरा कुछ भी कद्दना नहीं है । मेरी तो एक 
यहां माँग है कि शरदऋतुके कमछक्की शोमाकों तिरस्कृत करनेवाले 
आपके अति सुन्दर चरणोंका मृत्यु-जेसी भयंकर अवस्था्में भी 
चिन्तन करता रहूँ; आपके चरणोंकों म्रर्द्ध नहीं ॥! 


विशेष बात 
शरणागत भक्त 'मैं मगवानका हूँ और भगवान्‌ मेरे हैं? इस 
भावको इढ़तासे पकड़ लेता है, खीकार कर लेता है तो उसकी 
चिन्ता, भय, शोक, शंका आदि दोषोंकी जड़ कठ जाती है- अर्थात्‌ 
दोषोका आधार कट जाता है । कारण कि भक्तिकी इशिसे 


: सभी दोष भगवानकी विमुखतापर दी टिके रहते हैं । 


भगवानके सम्मुख होनेपर भी संसार और शरीरके आश्रयके 
संस्कार रहते हैं, जो भगवानके सम्बन्धकी इढ़ता होनेपर मिट जाते 
हैं# । उनके मिटनेपर सब दोष भी मिट जाते हैं । 5 


सम्बन्धता दृढ़ होना क्‍या है: चिन्ता, भय, शोक, शक्का, 


परीक्षा और विपरीत भावनाका न होना ही सम्बन्धका इढ़ होना है। 
अब इनपर विचार करें । 
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-- # भगवानके सम्बन्धकी इृढ़ता होनेपर जब संसार-शरीरका आश्रय 
सवथा नहीं रहता, तब जीनेकी आशा, मरनेका भय, करनेका राग और 
पानेकी लाल्च--ये चारों द्वी नहीं रइते | 
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(१) निश्चिन्त होना--जब भक्त अपनी मानी हुई वस्तुओं- 
सहित अपने-आपको मगवानके समर्पित कर देता है, तब उसको 
नेकिक-पारछौकिक किवचिन्मात्र भी चिन्ता नहीं होती अर्थात्‌ अभी 
जीवन-निर्वाह कैसे होगा ? कहाँ रहना होगा ? मेरी क्‍या दशा 
होगी ! क्‍या गति होगी ? आदि चिन्ताएँ विल्कुछ नहीं रहती #। 


भगवानके शरण होनेपर शरणागव भक्तर्म यह एक बात आती 
है. कि “अगर मेरा जीवन प्रभ्ु॒ुके छायक सुन्दर ओर शुद्ध नहीं बना 
तो भक्तोंकी बात मेरे आचरणमें कहाँ आयी ? अर्थात्‌ नहीं 
आयी; क्योंकि मेरी दृत्तियाँ ठीक नहीं रहतीं? । वास्तवर्म 
करी वृत्तियोँ हैं? ऐसा मानना ही दोप है; इत्तियाँ उतनी 
दोषी नहीं हैं | मन, बुद्धि; इन्द्रियाँ, शरीर आदिमें जो मेरापन 
है--यही गलती है; क्योंकि जब मैं भगवानके शरण हो गया 
ओर जब सब कुछ उनके समर्पित कर दिया तो मन, बुद्धि, 
आदि मेरे कहाँ रहे ? इस वास्ते शरणांगतको मन; बुद्धि 
भादिकी अशुद्विकी चिन्ता कभी नहीं करनी चाहिये अर्थात्‌ मेरी 
वृत्तियाँ ठीक नहीं हैं--ऐसा भाव -कभी नहीं छाना चाहिये । किसी 
कारणवश अचानक ऐसी बवृत्तियाँ आ भी जायें तो आतंभावसे 
पे मेरे नाथ | हे मेरे प्रभो ! बचाओ | बचाओ !| बचाओ )!) ऐसे 
प्रभुको पुकारना चाहिये; क्योंकि वे मेरे अपने खामी हैं, मेरे स्व- 
समय अमु हैं तो अब मैं चिन्ता क्‍यों करूँ १ और भगवानने भी 

# चिन्ता दीनदयालको, मो मन सदा अनन्द। 

जायो सो प्रतिपाडलसी, रामदास गोविन्द ॥ 
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कह दिया है कि 'त्‌ -चिन्ता मत कए ( मा छुचः ) । इस वास्ते 
में निश्चिन्त हुँ---ऐसा कहकर मनसे भगवानके चरणोंमें गिर जाओ, 
और निश्चिन्त होकर भगवानसे कह दो--हे नाथ ! यह सब आपके 
द्ाथकी बात है, आप जानो |? 


सर्वसमर्थ प्रभुके शरण भी हो गये और चिन्ता भी करें--ये 
दोनों बातें बड़ी विरोधी हैं; क्योंकि शरण हो गये तो चिन्ता कसी ! 
और चिन्ता होती है तो शरणागति कैसी ? इस वास्ते शरणागतको 
ऐसा सोचना चाहिये कि जब भगवान्‌ यह कहते हैं कि मैं सम्पूण 
पापोसे छुड़ा दूँगा तो क्या ऐसी बृत्तियोंसे छूटनेके लिये मेरेको कुछ 
करना पड़ेगा ? कै तो बस, आपका हूँ। हे भगवन्‌ ! मेरेंमे 
वृत्तियोक़ो अपना माननेका भाव कभी आये ही नहीं । हे नाथ ! 
शरीर, इन्द्रियाँ, प्राण, मन, बुद्धि--ये कभी मेरे दीखें ही नहीं । 
परंतु हे नाथ | सव कुछ आपको देनेपर भी ये शरीर आदि कमी- 
कभी मेरे दीख जाते हैं; अब इस अपराधसे मेरेको आप ही 
छुड़ाइयेः---ऐसा कहकर निश्चिन्त हो जाओ। 


( २ ) निर्भेय होना--आचरणोंकी कमी होनेसे भीतरसे भय 
पैदा होता है और सॉप, विष्छू, बा आदिसे बाहरसे भय पैदा होता है। 
शरणागत भक्तके ये दोनों ही प्रकारके भय मिट जाते हैं | इतना ही 
नहीं, पतज्नछि महाराजने जिस मृत्युके मयको पाँचत्रों क्लेश माना है# 


है अविद्यास्मितारागद्दंघाभिनिवेश्ञा: क्लेशा; | ( योगदर्शन २ | ३ ) 
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ओर जो बढ़े-बढ़े विद्वानोंको मी होता है # वह भय भी सबया 
मिट जाता है | | 


अब भेरी वृत्तियाँ खराब द्वो जायेगी ---ऐसा मग्रका भाव 
भी साथकको भीतरसे द्वी निकाछ देना चाहिये; क्योंकि मं 
भगवानकी झपामें तरान्तर द्वो गया हूँ, अब मेरेको किसी बातका 
भय नहीं दे | इन वृत्तियोंकोीं मेरी माननेसे द्वी मैं इनको शुद्ध नहीं 
कर सका; क्योंकि इनको मेरी मानना ही मलिनता दै--+ममता 
पछ् जि जाइः ( मानस ७ | ११७ क) । इस वास्ते अब में 
कभी भी इनक मेरी नहीं परानूँगा | जब वृत्तियाँ मेरी हैं द्वी नहीं 
तो मेरेक्ो मय किस बातका १ अब तो केवछ भगवानकी कृपा-दी- 
कृपा है ! भगवानकी कृपा ही सत्र परिपृण हो रही है | यह 
बड़ी ख़ुशीकी, बड़ी प्रसन्ताकी बात दै |? 

छोग ऐसी शह्ढा करते हैं कि भगरान॒के शरण होकर उनका 
भजन करनेसे तो दँत दो जायगा अर्थात्‌ भगवान्‌ ओर भक्त--ये 
बह स्व॒स्सवाह्दी विंदुषो5पि तथारूढो5मिनिवेशः | ( योगदर्शन २। ९) 


न तथा न ते माधव तावकाः ऋचिद्‌ अदयन्ति मार्गात्वयि वद्धसोदृदाः 

त्वयाभिगुप्ता विचरन्ति निर्मया विनायकानीकप्मृथंसु ग्रभो॥ 

( श्रीमद्धा० १० | २ ।३३ ) 

भग़वन्‌ | जो आपके भक्त ईं, जिन्होंने आपके चरणो्मे अपनी 

सच्ची प्रीति जोड़ रखी है, वे कभी ज्ञानाभिमानियोंक्री तरह अपने 

छाधनसे गिरते नहीं | ग्रभो | वे बद्ठेनबढ़े विषव्न डालनेवाली सेनाके 

सरदारोफे सिरपर १९ रखकर निर्मय शोकर विचरते हैं, कोई भी बिष्न 
उनके मार्गुमें दकाबट नई डाल सकते |? 


- जछोक ६६ ] गीताका सार - इछ३ 


दो हो जायेंगे और दूर्सरेसे मय॒द्वोता है--'द्वितीयाद्े भय भवति' ! 
पर यद्द शह्ला निराघार है । भय द्वितीयसे तो द्वोता है, पर 
भाय्मीयसे भय नहीं ह्वोता अर्थात्‌ मय दूसरेसे होता दै, अपनेसे - 
नहीं | प्रकृति और प्रकहृतिका कार्य शरीर-संसार द्वितीय है, इस 
वास्ते इनसे सम्बन्ध रखनेपर द्वी मय द्वोता है; क्योंकि इनके साथ 

सदा सम्बन्ध रद दी नहीं सकता । कारण यह द कि प्रकृति और 
पुरुषका खभाव स्वथा मित्र-मिन्र है; जैसे एक जड़ है और एक चेतन; 
एक विकारी है और एक निर्विकार; एक प्ितनशील दै और 
एक अपखिितनशीछ; एक प्रकाश्य है और एक प्रकाशक श्व्यादिं । 


भगवान्‌ द्वितीय नहीं हैं | वे तो आत्मीय हैं; क्‍योंकि जीव 
ढनका सनातन अंश दै, उनका खरूप दै । इस वास्ते भगवानके 
शरण होनेपर उनसे भय केसे हो सकता दै ; प्रव्युत उनके 
शरण होनेपर मनुष्य सदाके छिये अमय हो जाता दै । स्थूल 
दृ्टिसे देखा जाय तो बच्चेको माँसे दूर रहनेपर तो भय होता दै। 
पर माँकी गोदीमें चले जानेपर उसका भय मिट जाता है; क्योंकि 
माँ उसकी अपनी है । भगवानका भक्त इससे मी विलश्षण द्वोता 
है | कारण कि बच्चे और माँमें तो भेदभाव दीखता है, पर मक्त 
और भगवानमें मेदभाव सम्भव ही नहीं है । 


( ३ ) निभ्शोक होना--जो बात बीत चुकी है, उप्तको 
लेकर शोक द्वोता दे । बीती हुई बातकों लेकर शोक करना बड़ी 
भारी भूल द्ै; क्योंकि जो हुआ है, बह अबज्श्यम्भावी या और जो 
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नहीं होनेवाद्य है, वह कमी हो ही नहीं सकता तथा अभी जो हो 
रहा है, वह ठीक-ठीक ( वास्तविक ) होनेवाला ही हो रहा है; 
फिर उसमें शोक करनेकी कोई बात ही नहीं है #। प्रमुक्े इस 
मड्छमय विधानको जानकर शरणागत भक्त सदा निःशोक रहता 
है; शोक उसके पास कभी आता ही नहीं । 


(४ ) निःशड होना--भगवान्‌के सम्बन्ध कभी यह सन्देह 
न करें कि मैं भगवान्‌का हुआ या नहीं ? भगवानने मुझे खीकार 
किया या नहीं ? प्रत्युत इस बातको देखें कि “में तो अनादिकालसे 
भगवानका ही था, मगवानका ही हूँ और आगे भी सदा भगवानका 
ही रहूँगा। मैने ही अपनी मूखतासे अपनेको भगवानसे अछग--- 
विम्तुख मान लिया था | परंतु में अपनेको भगवानसे कितना दी 
अलग मान छा तो भी उनसे अछग हो सकता ही नहीं और होना 
सम्भव भी नहीं | अगर में भगवानसे अछग होना भी चाहूँ तो भी 
अलग केसे हो सकता हूँ ? क्योंकि भगवानने कहा है कि यह्द 
जीव मेरा ही अंश है---“मम एवं अंश? (गीता १५। ७ )। 
इस प्रकार “मै भगवावका हूँ ओर भगवान्‌ मेरे हैं'--इस 


वास्तविकताकी स्मति भाते ही शशह्झाएँ-सन्देह मिट जाते हैं; 


शह्बाओं-सन्देहोंके लिये किश्चिन्मात्र भी गुंजाइश नहीं रहती । 


.. & राम कीन्ह चाहहिं सोइ होई। करे अन्यथा अस नहिं कोई ॥ 


( मानस १। १५७ | १ ) 
होइहि सोइ जो राम रचि राखा | को करि तक॑ बढावे साखा |॥ 


( मानस १। ५१। ४ ) 
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(५) परीक्षा न करना--भगवानके शरण होकर ऐसी परीक्षा 
न करें कि “जब मै भगवानके शरण हो गया हूँ तो मेरेंमें ऐसे-ऐसे 
लक्षण घटने चाहिये। यदि ऐसे-ऐसे लक्षण मेरेंमें नहीं हैं तो मे भगवान के 
शरण कहाँ हुआ ? ग्रत्युत 'अद्वेश” आदि (गीता १२ । १३- 
१९ ) गुणोंकी अपनेमें कमी दीले तो आश्वरय करे कि मेरेंमे यह 
कमी कैंसे रह गयी |# ऐसा भाव जाते ही यह कमी नहीं रहेगी) 


# इसे समझनेफे लिये एक ग्रामीण कहानी है । एक मौके तीन 
लड़के थे | दो लड़के बड़े थे और काम-घंघा करते थे | तीसरा लड़का 
सीधा-सादा और भोला था | उनकी माँ मर गयी | तो दोनों बड़े भाइयेंनि 
छोटे भाईसे कहा कि माँके फूल गड़ाजीमें डाल दे; इतना काम व्‌ कर 
दे | उसने कहा--बहुत ठीक है! वह माँके फूछ लेकर अपने घरसे 
चला | घरसे गड्जाजी ३०० कोस दूर थीं। पेद्ल रास्ता चलते-चलते वह 
थक गया तो किसीसे पूछा--मैया | गड्भाजी कितनी दूर दे ! वह बोला-- 
ठुम तो १५० कोस आये हो, अभी १५० कोस गज्ञाजी ओर अगाडी हैं। 
उसने सोचा कि गज्गाजी कब पहुँचूँगा और फिर लोयकर कब आजऊंगा ! 
ऐसे दुःखी हो करके उसने वे इड्डियों जंगल्में ही फेंक दीं और गाँवके 
पाससे वर्षोका मीठा जल वर्तनमे भर लिया; क्योंकि गज्जाजी जाते हैं. तो 
लौय्ते वक्त गज्जञाजल लाते हैं| फिर वह वहाँसे पीछे चछा आया और 
अपने गाँव पहुँच गया । बड़े भाई सोचने लगे कि अगर यह गज्ञाजी 
जाकर आता तो इतने दिनोंमें नहीं आ सकता था; यह गज्ञाजी गया ही 
नहीं । बड़े भाइयोंने उससे पूछा--तू गद्गाजी जाकर आया है क्‍या! 
उसने कह्य--हों, गज्ञाजी जाकर आया हूँ; ठेठ गज्ञाजीके ब्रक्षकुण्डमें 
फूल डालकर वहेँंसि गज्ञाजीका यह जल छाया हैँ । ऐसे वह झठ बोल 
गया | भाइयोंने समझ लिया कि यह ठीक नहीं वोल रहा है, इस बास्ते वे 
चुप हो गये | 
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सच्चे हृदयसे पग्रभुके चरणोंकी शरण होनेपर उस शरणागत 
भक्तमें यदि किसी भाव, आचरण आदिकी किश्वित्‌ कमी रह जाय, 
वक्तपर विपरीत वृत्ति पंदा हो जाय अथवा किसी परिस्थितिमें पड़कर 
परबशतासे कभी किद्चित्‌ कोई दुष्कम हो जाय, तो उसमे हृदय्में 
जलन पैदा हो जायगी | इप्त वास्ते उप्तके लिये अन्य कोई प्रायश्षित्त 
करनेकी आवश्यकता नहीं है | भगवान्‌ कृपा करके उत्तके उस 
पापको सवंथा नष्ट कर देते हैं# । 


भगवान्‌ भक्तके अपनेपनकों द्वी देखते हैं, गुणों और 
अवगुणोको नहीं| अर्थात्‌ भगवानकों भक्तके दोष दीखते ही नहीं, 
उनको तो केवछ भक्तके साथ जो अपनापन है, वही दीखता है । 
कारण कि खरूपसे भक्त सदासे ही भगवानका है | दोप आगन्तुक 
होनेसे आते-जाते रहते हैं ओर वह नित्य-निरन्‍्तर ज्यो-का-्त्यों ही 
रहता है| इस वास्ते भगवानकी दृष्टि इस थास्तविकतापर ही 
सदा जमी रहती है । जेसे, कीचड़ आदिसे सना हुआ बच्चा जब 





# स्वपादमूलं भजत; प्रियस्य त्यक्तान्यमावस्य हरिः परेशः | 
विकर्म यच्चों पतितं कथश्विद्‌ धुनोति लर्ब हृदि सनिविष्टः ॥| 
( भीमद्धा० ११ | ५ | ४२ ) 
थ्जो प्रेमी भक्त मगवानके चरणोंका अनन्यभावसे भजन करता है, 
उसके द्वारा यदि अकस्मात्‌ कोई पाप-कर्म बन भी जाय तो उसके हृदयमें 
विराजमान परमपुरुष भगवान्‌ श्रीदरि उसे सर्वथा नष्ट कर देते हैं ।? 
. न रहति न प्र्मु चित चूक किए की। 
करत सुरति सय वार हिए की॥ 
( मानस १ | २८। ३ ) 
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मोॉके सामने आता है तो माँकी दृष्टि केवछ अपने बच्चेकी तरफ ही 
जाती है, वच्चेके मैलेकी तरफ नहीं जाती । बच्चेकी इृष्टि भी मेंलेकी 
तरफ नहीं जाती | माँ साफ करे या न करे, पर बच्चेकी दृष्टिमें 
तो मैला है ही नहीं, उसकी इश्टिमें तो केव्छ माँ ही है । द्रोपदीके 
पनमें कितना द्वेष और क्रोध भरा हुआ था कि जब दुःशासनके 
खूनसे अपने केश धोऊँगी, तमी केशोंको बाँधूंगी | परंतु द्रौपदी 
जब भी भगवानको पुकारती है, भगवान्‌ चट आ जाते हैं; क्योंकि 
भगवानके साथ द्रोपदीका गाढ़ अपनापन था । 
भगवानके साथ अपनापन होनेमें दो भाव रहते हैं-- 
( १) भगवान्‌ मेरे हैं और (२) मै भगवानका हैँ । इन दोनोमें 
ही भगवान्‌का सम्बन्ध समान रीतिसे रहते हंए भी “भगवान्‌ पेरे हैं? 
-इस भावमें मगवानसे अपनी अनुकूछताकी इच्छा हो सकती है 
कि भगवान्‌ मेरे हैं तो मेरी इच्छाकी पूर्ति क्यों नहीं करते ! और 
कं भगवानका हूँ? इस भावमें मगवानसे अपनी अनुकूलताकी इच्छा 
«नहीं हो सकती; क्‍योंकि मै भगवानूका हूँ तो भगवान्‌ मेरे छिये_ 
जेंसा ठीक समझे, वैसा ही निःसंकोच होकर करें । इस वास्ते 
सोधकको चाहिये कि वह भगवानकी ही मर्जामें सबेथा अपनी मर्जी 
मिला दे; भगवानपर अपना किश्चित्‌ भी आधिपत्य न माने, प्रत्युत 
अपनेपर उनका प्रा आधिपत्य माने | कहीं भी भगवान्‌ हमारे 
,मनकी करे तो उसमें संकोच हो कि मेरे लिये भगवानकों ऐसा 
करना पड़ा | यदि अयने मनकी बात पूरी- होनेसे . संकोच नहीं 
/ द्वोता, प्रत्युत संतोष होता दे तो यद्द शरणागति नहीं दे । शरणागत 
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ऋमी मिट जायगी | कारण कि यह उसका प्रत्यक्ष अनुभव है कि 
पहले अद्वेंश आदि गुण जितने कम ये, उतने कम अब नहीं हैं। 
शरणागत होनेपर मक्तोके जितने भी लक्षण हैं, वे बिना प्रयत्न किये 
ही आते हैं । 

(६ ) विपरीत घारणा न करना--भगवानके शरणागत भक्त- 
में यह विपरीत धारणा भी केसे हो सकती द्ै कि “ें भगवान्‌का 
नहीं हूँ!; क्योकि यह्द मेरे मानने अथवा न माननेपर निर्भर नहीं 
है | भगवानका और मेरा परस्पर जो सम्बन्ध है, वह अटूठ है, 

दूसरे दिन नींदसे उठकर एक भाई छोटे भाईसे बोछा--अरे भाई | 
तू सच्ची बात वता दे। क्‍या व्‌ ठेठ गन्जाजी हो आया ओर फूल ठेढ 
गड्गाजीमें डाल दिये | उसने कहा--ाँ, बिल्कुल गज्ञाजी जाकर आया 
हूँ | बढ़े भाने कह्ा--देख, रातको ख्नरमे मेरेको माँ मिली थी और 
माने मेरेसे कद्दा कि इसने तो मेरेकी ठेठ गज्ञाजी पहुँचाया दही नहीं) 
वीचमें ही डाटकर आ गया | तो अब तू हो बता कि माँकी बात सश्ची 
या तेरी बात सच्ची १ छोटा भाई बोला--माँ इधर ही क्यों आयी, उधर 
क्यों नहीं गयी ? अर्थात्‌ १५० कोस तो मैंने पहुँचा ही दिया था, यहाँ न 
आकर उधर ही चडी जाती तो ठेठ गज्ञाजी पहुँच जाती ! 

इस कहानीका तात्यय यह दुआ कि भगवानके शरण द्वोनेफे बाद 
यह कसोटी कसते हैं, परोक्षा करते हैं कि “भक्तोके, सन्तोंके लक्षण मेरेंमे 

नहीं आये तो में भगवानफे शरण नहीं हुआः--यह माँ उल्टी क्‍यों आयी) 
मुब्टी द्वी क्यों नहीं गयी कि 'जब मैं भगवानके शरण हो गया तो अब 
इन छक्षणोंकी कमी क्‍यों रह-गयी ! मेरेमें- ये लक्षण क्‍यों नहीं आये 9 
ऐसी मान्यतासे तो आप शरणागत हो जाओगे और पूर्णता भी हो जायगी । 


परंतु यह प्रान्यता करोगे कि करेंगे ऐसे लक्षण नहीं आये तो मैं शरण 
नहीं हुआ? तो धोखा हो ज्ञायगा ! 
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अखण्ड है, नित्य है, मैने इस सम्बन्धकी तरफ ख्याल नहीं किया, 
यह मेरी गलती थी | अब वह्द गलती मिट गयी तो फिर विपरीत 


घारणा द्वो ही केसे सकती है ! ८ 


जो मनुष्य सच्चे हृदयसे प्रभुकी शरणागतिक्नो खीकार कर 
छेता है, उसमें चिन्ता, भय, शोक आदि दोष नहीं रहते | उप्तका 
शरण-भाव खत: ही दद़ होता चला जाता द, वेसे दी जेसे विवाह 
होनेके वाद कन्याका अपने पिताके घरसे सम्बन्ध-विच्छेद और 
पतिके घरसे सम्बन्ध खतः ही दृढ़ द्वोता चछा जाता है | वह 
सम्बन्ध यदाँवक दृढ़ हो जाता है कि जब्र बह कन्या दादी-परदादी 
- बन जाती है, तत्र उसके खप्नमें भी यह भात्र नहीं आता कि मैं 
यहाँकी नहीं हूँ | उसके मनर्मे यह भात्र दढ़ दो जाता है कि मैं 
तो यदाँकी द्वी हूँ और ये सब हमारे द्वो हैं। जब उसके पौत्रकी 
त्री आती है और घरमें उदण्डता करती है, खटपट मचाती दे तो 
बद (दादों ) कहती है कि इस परायी जायी छोकरीने मेरा घर 
विगाड़ दिया, पर उस बूढ़ी दादीको यह बात याद ह्वी नहीं आती 
क्ि मैं भी तो परायी जायी ( पराये घरमें जन्मी ) हूँ | तात्पय यह 
हुआ कि जब बनावटी सम्बन्धर्म भी इतनी इढ़ता द्वो सकती है, ततर 
भगवानके द्वी अंश इस प्राणीका भगवानके साथ जो नित्य सम्बन्ध 
है, वह इढ़ दो जाय तो कया आउचय ह | वास्तबमें भगवानके 
सम्बन्धकी इढ़ताके लिये केवल संसारके माने हुए सम्बन्धोंका त्याग 
करनेकी ही आवश्यकता है | 
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कमी मिट जायगी | कारण कि यह्द उसका प्रत्यक्ष अबुभत है कि 
पहले भद्देश आदि गुण मितने कम ये, उतने कम अब नहीं हैं । 
शरणागत होनेपर भक्तोंके जितने भी लक्षण हैं, वे बिना प्रयत्न किये 
दी आते हैं । 

(६ ) विपरीत धारणा न करना--भगवानके शरणागत भक्त- 
में यह विपरीत धारणा भी कैसे हो सकती है कि “मैं भगवानूका 
नहीं हूँ।; क्योंकि यद्द मेरे मानने अथवा न माननेपर निर्भर नहीं 
है । भगवानका और मेरा परत्पर जो सम्बन्ध है; वह अंटूठ है, 

दूसरे दिन नींदसे अटकर एक भाई छोटे भाईसे बोल---अरे भाई ! 
तू सी थात बता दे) कया व्‌ ठेठ गन्जाजी हो आया और फूल ठेढ 
गज्ञाजीमें डाल दिये | उसने कह्दा--हाँ, विल्कुलछ गज्ञाजी जाकर आया 
हूँ । बढ़े भाटने कह्दा--देख, रातको खप्ममें मेरेको माँ मिली थी और 
मॉने मेरेसे कद्दा कि इसने तो मेरेकी ठेठ गजन्नाजी पहुँचाया ही नहीं 
बीच द्वी डालकर आ गया | तो अब तू हो बता कि माँकी बात सच्ची 
या तेरी बात सच्ची ! छोटा भाई वोला--माँ इधर ही क्यों आयी, उधर 
क्यों नहीं गयी ? अर्थात्‌ १५० कोस तो मैंने पहुँचा ही दिया था, यहाँ न 
आकर उधर ही चली जाती तो ठेठ गज्जाजी पहुँच जाती ! 

इस कहानीका तात्यय यह दुआ कि भगवानके शरण द्वोनेफे बाद 
यह कसौटी बउते हैं, परोक्षा करते हैं कि पभक्तोफे, सन्तोंकि लक्षण मेरेमे 
नहीं आये तो में भगवानफे शरण नहीं हुआ?--यद् माँ उल्टी क्‍यों आयी) 

मुल्टी द्वी क्‍यों नहीं गयी कि “जब मैं भगवानके शरण हो गया तो अब 
इन ढक्षणोंकी कमी क्‍यों रह-गयी ? मेरेंमे ये लक्षण क्‍यों नहीं आये !? 
ऐसी मान्यतासे तो आप शरणागत शो जाओगे और पूर्णता भी हो जायगी । 


परंतु यह मान्यता करोगे कि मेरे ऐसे र्थण नहीं आये तो में शरण 
नहीं हुआ? तो धोखा हो ज्ञायगा ) 
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भखण्ड है, नित्य है, मैने इस सम्बन्धकी तरफ इयाद नहीं किया, _ 
यह मेरी गलती थी | अबर वह गलती मिट गयी तो फिर विपरीत 


घारणा द्ो ही कैसे सकती दै ! यु 


जो मनुष्य सन्‍्वे हृदयसे प्रभुकी शरणागतिक्रों खीकार कर 
छेता है, उसमें चिन्ता, भय, शोक आदि दोष नहीं रहते | उत्तका 
शरण-भाव खतः ही इढ़ होता चला जाता है, वेसे दी जसे विवाद 
होनेके वाद कन्याऋा अपने पिताके धरसे सम्बन्ध-विष्छेद और 
पतिके घरसे सम्बन्ध खतः दी दृढ़ होता चछा जाता दे । पद 
सम्नन्ध यदाँवक दृढ़ दो जाता है कि जत्र वह कन्या दादी-परदादी 
बन जाती है, दत्र उसके खप्नमें भी यह भात् नहीं आता कि मैं 
यदाँकी नहीं हूँ | उसके मनर्मे यद्द भात्र बढ़ दो जाता दै कि मैं 
हो यदाँकी दी हूँ और ये सब हमारे दो हैं। जब उसके पौत्रकी 
स्री आती है और घरमें उद्ण्डता करती है, खटपठ मचाती दे तो 
बह ( दादी ) कहती दे कि इस परायी जायी छोकरीने मेरा घर 
बिगाड़ दिया, पर उस बूढ़ी दादीकों यह बात याद ही नहीं आती 
कि मैं भी तो परायी जायी ( पराये घर्स्मे जन्मी ) हैं । तात्पय यह्द 
हुआ कि जब बनावटी सम्बन्धर्म भी इतनी इढता दो सकती है, तत्र 
भगवानके द्वी अंश इस प्राणीका भगवानके साथ जो नित्य सम्बन्ध 
है, वह इढ़ द्वो जाय तो क्‍या आइचय द ! वास्तबर्म मगवानके 
सम्बन्धकी इढ़ताके लिये केवल .संसारके माने हुए सम्बन्धोका त्याम 
करनेकी द्वी आवश्यकता है 


३४८ गीताका सार [ आ० रै८ 


सच्चे हृदयसे प्रभुके चरणोकी शरण होनेपर उस शरणागत 
भक्तमें यदि किसी भाव, आचरण आदिकी किश्वचित्‌ कमी रह जाय, 
वक्तपर विपरीत वृत्ति पैदा हो जाय अथवा किसी परिस्थितिमें पड़कर 
परबशतासे कमी किश्वित्‌ कोई दुष्कर्म हो जाय, तो उसमे हृदयमें 
जढन पैदा हो जायगी | इप्त वास्‍्ते उप्तके लिये अन्य कोई ग्रायथ्रित्त 
करनेकी आवश्यकता नहीं है। मगवान्‌ कृपा करके उस्तके उस 
पापको सबथा नष्ट कर देते हैं# | 


भगवान्‌ भक्तके अपनेपनकों ही देखते हैं, ग्रुणों और 
अवगुणोको नहीं| अर्थात्‌ भगवानको भक्तके दोष दीखते ही नहीं, 
उनको तो केवछ भक्तकरे साथ जो अपनापन है, वही दीखता है । 
कारण कि खरूपसे भक्त सदासे ही भगवानका है | दोप आगन्तुक 
दोनेसे आते-जाते गते है और वह नित्य-निरन्‍्तर ज्यो-का-त्यो ही 
रूता है| इस वास्ते मगवानकी इश्टि इस वास्तविकतापर ही 
सदा जमी रहती है | जेंसे, कीचड़ आदिसे सना हुआ वब्चा जब 
अल क्लिक # 7 कदम ४ कक 76: 7 2766: कल ३ कक २40 ५४ सकी जय 
# म्वपादमूर्ल भजतः प्रियस्थ त्यक्तान्यमावस्य हरि; परेदशः । 
विकर्म यच्चो पतितं कथ्विद्‌ अनोति सर्वे हृदि संनिविष्ठः ॥ 
( भीमद्भधा० ११५ । ४२ ) 
'जो प्रेमी भक्त मगवानके चरणोंका अनन्यमावसे भजन करता है; 
उठके द्वारा यदि अकस्मात्‌ कोई पाप-कर्म वन भी जाय तो उसके हृदयमें 
विराजमान परमपुरुष भगवान्‌ श्रीदरि उसे सर्वथा नष्ट कर देते हें ॥ 
|| रति न श्रमु चित चूक करिए की। 
करत सुरति सब बार हिए की॥ 
( मानस १ | २८। ३ ) 


न्छोक ६६ ] गीताका सारे ३४९, 


मेंकि सामने आता है तो माँकी दृष्टि केवल अपने बच्चेकी तरफ ही 
जाती है, बच्चेके मैलेकी तरफ नहीं जाती | बच्चेकी दृष्टि भी मैलेकी 
तरफ नहीं जाती | माँ साफ करे या न करे, पर बच्चेकी दृश्िमें 
तो मैला है ही नहीं, उसकी इश्मिं तो केवल मो ही है । द्रोपदीके 
पनमें कितना द्वेघ और क्रोध मरा हुआ था कि जब दुःशासनके 
खूनसे अपने केश थोऊँगी, तभी केशोंको बॉघूंगी ! परंतु द्रौपदी 
जब भी भगवान्‌को पुकारती है, भगवान्‌ चट आ जाते हैं; क्योंकि 
भगवानके साथ द्रौपदीका गाढ़ अपनापन था । 

भगवानके साथ अंयनापन होनेमें दो भाव रहते हैं--- 
( १) भगवान्‌ मेरे हैं और ( २) मै भगवानका हैँ | इन दोनोरमें 
ही भगवान्‌का सम्बन्ध समान रीतिसे रहते हुए भी “भगवान्‌ पेरे हैं? 
-ईस भावमें भगवानसे अपनी अनुकूलताकी इच्छा हो सकती है 
कि भगवान्‌ मेरे हैं तो मेरी इच्छाकी पूर्ति क्‍यों नहीं करते १ और 
मैं भगवानका हूँ? इस भावमें भगवानसे अपनी अनुकूछताकी इच्छा 
नहीं हो सकती; क्योकि मैं भगवानुका हुँ तो भगवान्‌ मेरे छिये_ 
जेसा ठीक समझें, वैसा ही निःसंकोच होकर करें । इस वास्ते 
सोघकको चाहिये कि वह भगवानकी ही मर्जामें सवंथा अपनी मर्जी 
मिला दे; मगवानपर अपना किश्वचित्‌ भी आधिफ्य न माने, प्रत्युत 
अपनेपर उनका प्रा आधिपत्य माने | कहीं भी भगवान्‌ हमारे 
मनकी कर तो उसमें संकोच हो कि मेरे लिये भगवानकों ऐसा 
करना पड़ा | यदि अपने मनकी बात पूरी होनेसे संकोच नहीं 
ह्वोता, प्रत्युत संतोष होता हद तो यद्द शरणागति नहीं दे | शरणागत 
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जीब सदासे साक्षात्‌ भगवानका ही अंश है। इस वास्ते तम्पूण 
जीवोंके साथ भगवानूकी आत्मीयता अश्लुण्ण, अखण्डितरुपसे 
खाभाविक ही वनी हुई हैं । इसीसे वे मात्र जीवोपर कृपा करनेके छिये 
अर्थात्‌ भक्तोकी रक्षा, दुशरेका विनाश और धर्मकी स्थापना--ईन 
तीन बातोंके लिये वक्त-वक्तपर अवतार लेते हैं# | इन तीनो वातेंमें 
केबल भगवान्‌की आत्मीयता ही टपक रही है, नहीं तो भक्तोंकी रक्षा, 
दुशेका विनाश और धमकी स्थापनासे भगवान्‌का क्‍या प्रयोजन 
सिद्ध होता है ? अर्थात्‌ कुछ भी प्रयोजन तिद्ध नहीं होता। 
भगवान्‌ तो ये तीनो ही काम केबढ प्राणिमात्रके कल्यागके लिये 
ही करते हैं | इससे भी ग्राणिमात्रके साथ भगवानकी खाभाविक 
आत्मीयता, कृपाछुता, प्रियता, हितेपिता, झुहत्ता आर निरपेक्ष 
उदारता हीं सिद्र होती हैँ, ओर यहाँ भी इसी इशिसि अज्जनसे कहते 
हँ---मझुका भव; मन्‍्मना भव) मययाजाी भव; मां नमस्कुरा । इन 
चार बातोमें भगवान्‌का तात्पय केवछ जीवको अपने सम्मुख करानेमें 
ही है, जिससे सम्पूण जीव असत्‌ पदार्थोसे विमुख हो जायें; क्योकि 
दुःख, संताप, वार-बार जन्मना-मरना, मात्र विपत्ति आदिमें मुख्य 
हेतु भगवानसे विमुख होना ही है । । 
८ भगवान्‌ जो कुछ भी विधान करते हैं, वह संसारमात्रके सम्पृणः 
प्राणियोके कल्याणके लिये ही करते हँ-वस, भगवानकी श्स कृपाकी 
तरफ प्राणीकी दृष्टि हो जाय तो फिर उप्तके छिये क्‍या काना बाकी 


हिड 0302 कप सकते पक का सकल जम किक लक जलकर की नकल कवि भी लज कहकर लक 
$ परित्राणाय साधूना विनाशाय च छुष्कृताम्‌ | 
घर्मसंखापनारथाय सम्भवामि युगे खुगे॥ 

( गीता ४ | ८ ) 








रा 


स्छोक दे ] गीताका सार श्एरे 


रहा ? प्राणियोके दितके लिये भगवानके हृदयमें एक तड़फन है, 
इसी वास्ते भगवान्‌ “सर्वधमोन्परित्यज्य मामेक शरणं व्रज' वाली 
अत्यन्त गोपनीय वात कह देते हैं | कारण कि भगवान्‌ जीवमात्रको 
अपना मित्र मानते हैं--खुछ॒दं सर्वेभूतानाम! (५। २९ ) 
और उन्हे यह खतन्त्रता देते हैं कि वे कमयोग, ज्ञानयोग, भक्तियोग 
आदि जितने भी साधन हैं, उनमेंसे क्रिसी भी साधनके द्वारा छुगमता- 
पूवक मेरी प्राप्ति कर सकते हैं और दुःख, संताप आदिको सदाके 
लिये समूल नष्ट कर सकते हैं | 

वास्तत्रमे जीता उद्धार केवल भगवत्कृपासे ही होता है । 


- कमयोग, ज्ञानयोग, भक्तियोग, अशड्रयोग, छययोग, हृठयोग, 


|]॒ 


राजयोग, मन्त्रयोग आदि जितने भी साधन हैं, वे सब-के-सब 
भगवानके द्वारा ओर भगवत्तत्तक्ो जाननेवाले महापुरुषोके द्वारा ही 
प्रकट किये गये हे# | इस वास्ते इन सब साधनोंमें भगवत्कृपा 
ही ओतप्रोत है। साधन करनेमें तो साधक निमित्तमात्र होता है, 


« पर साधनकी सिद्धिमें मगवत्कृपा ही मुल्य है | 


शरणागत भक्तको तो ऐसी चिन्ता भी कमी नहीं करनी चाहिये 
कि अभी भगवानके दशन नहीं हुए, भगवानके चरणोमें प्रेम नहीं 
हुआ, अभी वृत्तियाँ शुद्र नहों हुई, आदि | इस प्रकारकी चिन्ताएँ 
करना मानो बंदरीका बच्चा बनना है | बंदरीका बच्चा खयं ही 
बंदरीको पकड़े रहता है | बंदरी कृदे-फॉदे, किघर भी जाय, बच्चा 
खय॑ वंदरीसे कहीं भी चिपक जाता है। 
& हेतु रहित जग जुग उपकारी | तुम्ह तुम्हार सेवक असुरात॥ 
( मानस ७ | ४६। ३ ) 
गी० सा० २३-- 


३७० गीताका सोर [ क्ष० ईैर्ट 


भक्त शरीर, इन्द्रियाँ, मन, बुद्धिके प्रतिकूल परिस्थितिमें . भी 
भगवानकी मर्जी समझकर प्रसन्‍न रह्वता दै | 


शरणागत भक्तको अपने लिये कभी किद्निन्मात्र भी कुछ 
| करा शेत्र नहीं रहता; क्‍योंकि उसने सम्पूण ममतावाली 
बस्तुओंसहित अपने-आपको मगवानके समर्पित कर दिया, जो 
वास्तव प्रभुका ही था| भब करने, कराने आदिका सब काम 
भगवानका द्वी रह गया | ऐसी भवस्थामें . बह कठिन-से-कठिन और 
भवकए-से-भयंकर घटना, परिश्थितिमं भी अपनेपर प्रभुकी महान्‌ 
कृपा मानकर सदा प्रसन्॒ रहता है, मक्त रखता है। जेसे, गढड़जीके 
पूछनेपर काक्मुशुण्डिजीने अपने पू4॑जन्मके ब्राह्मण-शरीरकी कथा 
घुनायी, जिसमें छोमश ऋषिने शाप देकर उन्हें. ( ब्राह्मणको ) 
पक्षिये्मिं नीच चाण्डाछ पक्षी ( कोआ ) बना दिया; परंतु 
काकमुझुण्डिजीके मनर्मे न कुछ भय हुआ और न कुछ दीनता ही 
आयी ! उन्होंने उसमें भगवानका शुद्ध विधान ही समझा | केवल 
प्मझा ही नहीं, प्रत्युत मन-ही-मन बोल ठठे-....“उर प्रेरक रघुबंस 
बिभूवन! ( मानस ७ । ११२। १) | ऐसा मयंकर शाप मिलनेपर 
भी जब काकभुशुण्डिजीकी प्रसन्‍नतामें कोई कमी नहीं आयी, तब 
छोमश ऋषिने उनको भगवानका प्यारा भक्त समझकर अपने पास 
बुछाया और बालक रामजीका ध्यान बताया | फिर भगवान्‌की कथा - 
घुनायी और अत्यन्त प्रसन्न होकर काकमुशुण्डिजीके सिरपर हाथ 
रखकर आशीर्वाद दिया--मेरी कृपासे तुम्हारे हृदयमें अबाघ, 
अखण्ड रामभक्ति रहेगी। तुम ग़मजीको प्यारे हो जाओगे] तुम 


र्‌ँ 


क्> 


छोकफ ६६ | गौताका सांर झ्ण्प्‌ 


सम्पृण गुणोंकी खान वन जाओगे । जिस रूपक्ी इच्छा करोगे, वह 
रूप घारण कर छोगे । जिस स्थानपर तुम रहोगे, उसमें एक 
योजनपयन्त मायाका कण्ठक किश्विन्मात्र भी नहीं आयेगा? आदि- 


. आदि | इस प्रकार बहुत-से आशीर्वाद देते ही आकाशवाणी द्वोती 


है कि हे ऋषे ! तुमने जो कुछ कद्दा, वह सब सचा होगा; यह 
मन, वाणी, कर्मसे मेरा भक्त है? । इन्हीं बातोंको लेकर भगवावके 
विधानमें सदा प्रसन रहनेवाले काऊमुशुण्डिजीने कहा है--- 


भगति पच्छ हठ करि रहेडे दीन्दि मद्दा रिपि साप। 
मुनि दुलेभ वर पायउेँँ देखहु भजन प्रताप ॥ 
5 ( मानस ७ | ११४ स्तर ) 
यहाँ *भजन प्रताप” शब्दोंका अर्थ दै--भगवानके विधानमें 
हरे समय प्रसन्‍न रहना । विपरीत-से-विपरीत अवस्थामें भी प्रेमी 
भक्तकी प्रसन्‍नता अधिक-से-अधिक बढ़ती रहती है; क्योंकि प्रेमका 
खरूप ही प्रतिश्षण वद्धमान दे । 


ना 


- यद्द नियम है कि जो चीज अपनी होती है, वह सदेव 
अपनेको प्यारी छाती है | भगवान्‌ सम्पूण जीवोंको अपना प्रिय 

मानते हूँ... सब मम प्रिय सब सम डपजाए!( मानस ७]८७५।२ ) ह 
और इस जीव्को भी श्रभु खतः ही प्रिय छगते हैं | हाँ, यद्द बात 
दूसरी है कि यह जीव पसर्ितनशीछ संप्तार और शरीरकों भूलसे 
अपना मानकर अमने प्यारे प्रमुसे विमुख हो जाता दै। इसके 
बिमुख होनेपर भी मगवानने अपनी तरफसे किसी भी जीवका त्याग 
नहीं किया है और न कभी त्याग कर द्वी सकते हैं। कारण कि 
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जाब छसदास साक्षात्‌ भगवानका ही अंश है। इस वास्ते सम्पूण 
जावाक साथ भग्वानकी आत्रमीयता अल्ुण्ण, अखण्डितरूपसे 
खाभावक हा वनी हुइ है । इसीसे वे मात्र जीवोपर कृपा करनेके लिये 
अथांत्‌ भक्तोकी रक्षा, दुशेक्ना विगश और घरमंकी स्थापना--इन 
तीन वाताक छिये वक्त-वक्तपर अबतार छेते हैं& | इन तीनों बातोमें 
केवड नगवानकी आत्मीयता ही ट्पक रही है, नहीं तो मक्तोकी रक्षा, 
दुशेका विनाश और घनकी स्थापनासे भगवावका क्‍या प्रयोजन 
सिद्ध होता हूँ ? अर्थात्‌ कुछ भी प्रयोजन सिद्ध नहीं होता। 
भगवान्‌ तो ये तीनों ही काम केवल ग्राणिमात्रके कल्यागके छिये 
ही करते हैं | इससे भी ग्राणिमान्रके साथ भगवानकी खाभाविक 
आत्मीयता, ऋपालुता, प्रियता, हिरतेषिता, सुद्त्ता आर निरपेक्ष 
उदारता ही तिद्ग होती है, ओर यहाँ भी इसी दइश्सि अजुनसे कहते 
प्रद्धक्ो भव; मन्मना भव; मद्याज़ों भव; मां नमस्कुर' । इन 
चार बातों भगवानका तात्पय केवछ जीवको अपने सम्मुख करनेमें 
ही है, जिससे सम्यूण जीव असत्‌ पदार्थोंसे बिमुख हो जायें; क्योंकि 
दुःख, संताव, बार-बार जम्मना-ना, मात्र विपत्ति आदि मुख्य 
हेतु भगवानसे विघ्ुल होना ही हैं । 
भगवान्‌ जो बुछ मी विधान करते हैं, वह छंसाममात्के सम्यूण” 
प्राणियोके ऋल्याणके डिये ही करते हैं-बस, भगवानकी इस रृपाकी 


कक यार: 
तरफ ग्राणीकी इथि हो जाय तो फिर उसके लिये क्या कप्ना वादी 


# परित्रायाव खाधूनां विनाशाव च दु्झठाम | 


चर्ईबंखारनार्थाव उम्भवामि युगे चुने ॥ 
न्‍ ( गीता ४ | ८ ) 


४ 


- श्लोक ६६ ] गीताका सार झ्णरे 


रहा ? प्राणियोके हितकें छिये भगवानके हृदयमें एक तड़फन है, 
इसी वास्ते भगवान्‌ “सर्वेधमोन्परित्यज्य मामेक शरणं बज” वाली 
अत्यन्त गोपनीय बात कह देते हैं | कारण कि भगवान्‌ जीवमात्रको 
अपना मित्र मानते हैं--«छुछद॑ सर्वेभूतानाम! (५। २९ ) 
और उन्हें यह खतन्त्रता देते हैं कि वे कमयोग, ज्ञानयोग, भक्तियोग 
आदि जितने भी साधन हैं, उनमेंसे क्रिसी भी साधनके द्वारा सुगमता- 
_पूषक मेरी ग्राप्ति कर सकते हैं और दुःख, संताप आदिको सदाके 
लिये सबूल न्ट कर सकते हैं । 

वस्तत्में जीवका उद्बार केवल भगवत्कृपासे ही होता है । 
- करमयोग, ज्ञानयोग, भक्तियोग, अछ्ाड्योग, लछययोग, हृठयोग, 
राजयोग, मन््रयोग आदि जितने भी साधन हैं, वे सब-के-सब 
भगवानके द्वारा और भगवत्तत्नक्रो जाननेवाले महापुरुषोंके द्वारा ही 
प्रकट किये गये हैं# । इस वास्ते इन सब्र साधनोंमें भगवत्कृपा 
ही ओतप्रोत है। साधन करनेमें तो साधक निमित्तमात्र होता है, 
' पर साधनकी सिद्धिमें भगत्रत्कपा ही मुछ्य है । 

शरणागत भक्तको तो ऐसी चिन्ता भी कभी नहीं करनी चाहिये 
कि अभी भगवानके दशन नहीं हुए, भगवानके चरणोंमें प्रेम नहीं 
- हुआ, अभी वृत्तियाँ शुद्र नहों हुई, आदि | इस प्रकारकी चिन्ताएँ 
करना मानो बंदरीका बच्चा वनना है। बंदरीका बच्चा खयं'ही 
बंदरीको पकड़े रहता है | बंदरी कूदे-फॉदे, किघर भी जाय, बच्चा 
खय॑ बंदरीसे कहीं भी चिपक जाता है । 


# हेतु रहित जग जुग उपकारी | तुम्ह तुम्हार सेवक असुरारी ॥ 


( मानस ७ | ४६। ३ ) 
गी० सा० २३-- 
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भक्तको तो अपनी सब चिन्ताएँ भगवानपर ही छोड़ देनी 
चाहिये अर्थात्‌ भगवान्‌ दशन दें या न दें; प्रेम दें या न दें; 
वृत्तियोको ठीक करें या न करें, हमें शुद्ध बनायें या न बनायें--- 
यह सब भगवानकी मर्जीपर छोड़ देना चाहिये । उसे तो बिल्लीका 
बच्चा बनना चाहिये | विल्लीका बच्चा अपनी मॉपर निमर रहता 
है। बिल्ली चाहे जहाँ रखे, चाहे जहां ले जाय | बिल्ली अपनी 
मर्जासे वच्चेको उठाकर ले जाती है. तो वह पेर समेट छेता है । 
ऐसे ही शरणागत भक्त संतारकी तरफसे अपने हाथ-पैर समेटकर# 
केबल भगवान्‌का चिन्तन, नाम-जय आदि करते हुए भगवानूकी 
तरफ ही दखता रहता है। मगवानका जो विधान है, उसमें परम 
प्रसन्न रहता है, अपने मनकी कुछ भी नहीं छगाता । 


जेंसे, कुम्हार पहले मिट्टीकों सिरपर उठाकर छाता है तो 
कुम्हारकी मर्जी, फिर उस मिट्टीको गीला करके उसे रोंदता है तो 
कुम्हारकी मर्जी, फिर चक्‍केपर चढ़ाकर थुमाता है तो कुम्दारकी 
मर्जी | मिट्टी कमी कुछ नहीं कहती कि तुम घड़ा वनाओ, सकोरा 
बनाओ, मठकी बनाओ | कुम्हार चाहे जो बनाये, उसकी मर्जी 
है। ऐसे ही शरणागत भक्त अपनी कुछ भी मर्जी, मनकी बात 
नहीं रखता | वह. जितना अधिक निश्चिन्त और निर्भय होता है, 
भगवत्कूपा उसको अपने-आप उतना ही अधिक अपने अलनुकूछ 

# भक्त जो कुछ काम करता है; उसको भगवानका ही समझकर, 


भगवानकी ही शक्ति मानकर, भगवानके ही लिये करता है, अपने लिये 
फिंचिन्मात्र भी नहीं करता--यही उसका द्वाथ-पेर समेटना है | 


ज्छोक ६६ ] गीताका सॉर ३५५ 
बना लेती है और जितनी वह चिन्ता करता है, अपना बछ 
मानता है, उतना ही वह आती हुईं भगवत्कृपामें बाधा छगाता 
है. अर्थात्‌ शरणागत होनेपर मगवान्‌की ओरसे जो विल्क्षण, विचित्र, 
अखण्ड, अटूठ कृपा आती है; अपनी चिन्ता करनेसे उस कंपामे बाधा 
छग जाती है । 

जैसे, धीवर ( मछुआ ) मछलियोको पकड़नेके छिये नदीमें 
जाल डाब्ता है तो जालके भीतर आनेवाढ़ी सब मछलियों पकड़ी 
जाती हैं; परंतु जो मछछी जाछ डाढनेवाले मछुएके चरणोंक्े पास 
आ जाती है, वह नहीं पकड़ी जाती | ऐसे ही भगवान्‌की माया 
( संसार ) में ममता करके जीव फँस जाते हैं और जन्मते-मरते 
रहते हैं; परंतु जो जीव मायापति भगवान्‌के चरणोंकी शरण द्वो 
जाते हैं, वे मायाको तर जाते हैं---“मामेव ये प्रपद्यन्ते मायामेतां 
तरन्ति ते! ( गीता ७। १४ ) | इस दृशन्तका एक ही अंश 
प्रहण करना चाहिये; क्योक्ति घीवरका तो मछलछियोकी पकड़नेका 
भाव होता है; परंतु भगवानका जीवोंको मायामें फेततानेका किश्विन्मात्र 
भी भाव नहीं होता । भगवानका भाव तो जीवोकों मायाजाब्से 
मुक्त करके अपने शरण लेनेका होता है, तमी तो वे कहते हैं---- 
4 मामेक शरणं घज' । जीव संयोगजन्य सुखकी व्लेढ्ुपतासे खुद ही 

मायार्मे फ्रस जाते हैं । 

जेसे, चछती हुई चकक्‍कीके भीतर आनेवाले सभी दाने पिस 

जाते हैं&; परंतु जिसके आधारपर चक्की चछती है, उस कीलके 


# चलती चक्की देखकऊ दिया कबीरा रोय । 
“दो पाठनमें आयके, साबुत बचा न कोय ॥ 
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आस-पास रहनेवाले दाने ज्यो-के-त्यों साबूत रह जाते हैं । ऐसे 
ही जन्म-मरणरूप संसारकी चलती हुई चक्कीमें पड़े हुए सक-के- 
सब जीत्र पिस्त जाते हैं अर्थात्‌ दुःख पाते हैं; परंतु जिसके 
आवारपर ससार-चक्र चढता है, उन भगवानके चरणोका सहारा 
लेनेत्राछा जीब्र पिसनेसे बच जाता है---.'कोई हरिजन ऊबरे, कील 
माकड़ी पास! । यह दृष्टन्त भी पूरा नहीं घटता; क्योकि दाने तो 
खाभाविक ही बीलडके पास रह जाते हैं | वे बचनेका कोई उपाय 
नहीं करते | परंतु भगवानके भक्त संसारसे विमुख होकर प्रभुके 
चरणोका आश्रय लेते हैं | तात्यय यह कि जो भगवान्‌का अंश 
होकर भी ससारको अपना मानता है अथवा संसारसे कुछ चाहता 
है, वही जन्म-मरणरूप चक्रमें पड़कर दु.ख मोगता है । 

संसार और भगवान--इन दोनोका सम्बन्ध दो तरहका 
होता हैं | ससारका सम्बन्ध केवछ माना हुआ है. और भगवान्‌का 
सम्बन्ध वास्तविक है | ससारका सम्बन्ध तो मनुप्यको पराधीन 
बनाता है, गुलाम बनाता है, पर भगवान्‌का सम्बन्ध मनुष्यको 
खाधीन बनाता है, चिन्मय बनाता है ओर बनाता है भगवानका 
भी मालिक ! 


किसी बातकों लेकर अपनेमें कुछ भी अपनी विशेषता दीखती 
है, वही वास्तवमें पराधीनता है | यदि मनुष्य विद्या, बुद्धि, धन- 
सम्पत्ति, त्याग, वैराग्य आदि किसी बातको लेकर अपनी विशेषता मानता 
है तो यह उन विद्या आदिकी, पराघीनता, दाप्षता ही है । जैसे, 
कोई धनको लेकर अपनेमे विशेषता मानता हैं तो यह्द विशेषता वास्तवमें 


ग्छोक ६६ | गीताका सार शे५७ 


धनकी ही हुई, खुदकी नहीं | वह अपनेको घनका मालिक मानता 
” है, पर वास्तवमें वह घनका गुम है | 


संसाक्का यह कायदा है कि सांसारिक पदायोंकी लेकर जो 
अपनेमें कुछ विशेषता मानता है, उसको ये सासारिक पदाथ तुच्छ 
बना देते हैं, पद-दल्थित कर हेते हैं। परंतु जो भगवानके आश्रित 
होकर सदा भगवानूपर ही निर्भर रहते हैं, उनको अपनी कुछ 
विशेषना दीखती ही नहीं, प्रस्युत भगवानकी ही अछाक्रिकता, 
विलक्षणता, विचित्रता दीखती है | भगवान्‌ चाहे उप्तकोी अपना 
मुकुठमणि बना हें और चाहे अपना मालिक बना छें, तो भी 
उसको अपनेमें कुछ भी विशेषता नहीं दीख्ती | प्रभुका यह 
: कायदा है कि जिस भक्तक्नो अपनेमें कुछ भी विशेषता नहीं दौखती, 
भपनेमें कित्ती बातका अपिमान नहीं होता, उस भक्तमे भगवानकी 
बिलक्षणता उतर आती है। क्रिमी-किप्तीमं यहॉतझ विलश्षणता 
“आती है कि उसके शरीर, इन्द्रियाँ, मन, बुद्धि आदि प्राइृत पदाय 
भी चिन्मय वन जाते हैं। उनमें जड़ताका अत्यन्त अभाव हो 
जाता है | ऐसे भगवानके प्रेमी भक्त भगवानमें ही समा गये हैं, 
अन्तमें उनके शरीर नहीं मिले । जेंसे, मीराबाई शरीर-सहित 
भगवानके श्रीविग्रहमें छीन हो गयीं। केवल पहचानके लिये 
उनकी साड़ीका छोटठा-सा छोर श्रीविग्रहके मुखभे रह गया और 
कुछ नहीं बचा | ऐसे ही सन्त श्रीतुफारामजो झरीर-सहित वैकुण्ठ 
चडे गये | 
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ज्ञानमागर्मे शरीर चिन्मय नहीं होता; क्योंकि ज्ञानी असतसे 
सम्बन्ध-विच्छेद करके, असत्से अलग होकर खय॑ चिन्मय तच्त्में 
स्थित हो जाता है । परंतु जब भक्त भगवानके सम्मुख होता है. तो 
उसके शरीर, इन्द्रियों, मन, प्राण आदि सभी भगवानके सम्मुख हो 
जाते हैं | तात्पय यह हुआ कि जिनकी दृष्टि केवछ चिन्मय तत्पर 
ही है अर्थात्‌ जिनकी दृष्टिम चिन्मय तत्त्वसे मिन्‍न जड़ताकी खतन्त्र 
सत्ता ही नहीं होती तो वह चिन्मयता उनके शरीर आदियमें भी 
उतर भाती है और वे शरीर आदि चिन्मय हो जाते हैं। हाँ, 
लोगोकी इृश्मिं तो उनके हशरीरमें जड़ता दीखती है, पर वास्तवर्मे 
उनके शरीर चिन्मय होते हैं ) 
भगवान्‌के सबंथा शरण हो जानेपर शरणागतके लिये भगवान्‌- 
की कृपा विशेषतासे प्रकट होती ही है, पर मात्र संसारका स्नेंहपूवक 
पालन करनेवाढी और भगवानसे अभिन्‍न रहनेबाली वात्सल्यमयी 
माता लक्ष्मीका प्रभु-शरणागतपर कितना अधिक स्नेह होता दे, वे 
कितना अधिक प्यार करती हैं, इसका कोई भी बणन नहीं कर - 
सकता । लौकिक व्यवहारमें भी देखनेमें आता है कि पतित्रता त्रीको 
पित॒भक्त पुत्र बहुत प्यारा छगता है | 
दूसरी वात; प्रेममावसे परिपूरित प्रभु जब अपने भक्तको 
देखनेके लिये गरुडपर वेठकर पघारते हैं तो माता लक्ष्मी भी प्रभुके 
साथ गरुड़पर वेटकर आती है, जिस गरुड़की पॉखोंसे सामवेदके 
मन्त्रोंका गान होता रहता है ! परंतु कोई भगवानको न चाहकर 
केवल माता ल्क्ष्मीको ही चाहता है तो उसके स्नेहके कारण माता 
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लक्ष्मी आ भी जाती हैं, पर उनका वाहन दिवान्व उल्छ होता है। 
ऐसे वाहनवाली व्क्ष्मीको प्राप्त कके मलुष्य भी मदान्व हो जाता 
है । अगर उस मॉको कोई भोग्या समझ लेता द्वै तो उसका बड़ा 
भारी पतन हो जाता है; क्योंकि वह तो अपनी माँक्ो ही कुंदृशिसे 
देखता है, इस वास्ते वह महान्‌ अधम है । 

तीसरी बात, जहाँ केवछ भगवानका प्रेम होता है, वहाँ तो 
भगवानसे अमिन्‍त रहनेवाढी लक्ष्मी भगवानके साथ आ ही जाती है; 
पर जहाँ केवल लक्ष्मीकी चाहना है, वहाँ लक्ष्मीके साथ भगवान्‌ 
भी आ जाये---यह नियम नहीं है | 


शरणागतिके विषयरमें एक कया आठी है । सीताजी, रामजी 
और हनुमानजी जंगलमें एक वृक्षके नीचे बेठे थे | उस बृक्षकी 
शाखाओं और ठहनियोपर एक छता छायी हुईं थीं। छतके कोमल- 
कोमल तन्तु फैल रहे ये | उन तन्तुओंमें कहींपर नयी-नयी कोंपले 
: निकल रही थीं और कहींपर ताम्रवणके पत्ते निकल रहे थे । पुष्प 
और प्तोसि छता छायी हुईं थी । उससे दृक्षकी सुन्दर शोभा दो 
रही थी । वृक्ष बहुत ही सुद्दावना छग रहा था। उस वृक्षकी 
शोभाको देखकर भगवान्‌ श्रीराम हनुमानजीसे बोेे--देखो 
इनुमान्‌ ! यह ल्ता कितनी सुन्दर है ! इक्षके चारो ओर कैसी 
छायी हुई है ! यह लता अपने सुन्दर-सुन्दर फल, घुगन्धित झूछ 
ओर हरी-हरी पत्तियोसे इस वृक्षकी कैसी शोभा बढ़ा रही है। इससे 
जंगलके अन्य सब वृक्षोसे यह वृश्त कितना सुन्दर दीग् रहा दे ! 
इतना द्वी नहीं, इस वृक्षके कारण ही प्ारे जंगकी शोभा हो रही है । 


| 
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इस लताके कारण ही पश्चु-पक्षी इस कश्षका आश्रय लेते हैं। 
धन्य द्वै यह छता !? 

भगवान्‌ श्रीरामके मुखसे लताकी प्रशंसा सुनकर सीताजी 
हनुमानजीसे बोलीं--“देखो वेटा हनुमान ! तुमने ख्याल किया' 
कि नहीं ! देखो, इस छताक्रा ऊपर चढ जाना, फल-पत्तोंसे छा 
जाना, तन्तुओंका फैल जाना--ये सब वृश्षके आश्रित हैं, वृध्षकें 
कारण ही हैं | इस छताकी शोभा भी वृश्षके ही कारण है । इसः 
वास्ते मूछमें महिमा तो इश्षकी ही है | आधार तो वृक्ष ही है । 
पृश्षके सहारे बिना छता खयं क्‍या कर सकती है? कैसे छा सकती' 
है ! अब वोलो हनुमान ! तुम्हीं बताओ, महिमा वृश्षकी ही: 
हुई न ! 

रामजीने कहा--क्यो हनुमान | यह महिमा तो ढताकी ही 
हुई न !! 

हनुमानजी बोछे-हमें तो तीसरी ही बात सूझती है । 

सीताजीने पूछा--/वह क्या है बेठा ? 

हलुमानजीने कहा--“माँ | दक्ष और छताकी छाया बड़ी 
सुन्दर है । इस वास्ते हमें तो इन दोनोंकी छायामें रहना ही अच्छा 
लगता है अर्थात्‌ हमें तो आप दोनोकी छाया ( चरणोंके आश्रय ) 
में रहना ही अच्छा लगता है !? 

सेवक खुत पति मातु भरोसे । 
रहह असोच बनइ प्रभ्च॒ पोर्से ॥ 
(मानस ४ | २।२) 
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ऐसे ही भगवान्‌ और उनकी दिव्य आह्वादिनी शक्ति--दोनों 
ही एऋ-दूसरेकी शोभा बढ़ाते हैं | परंतु कोई तो उन दोनोको श्रेष्ठ 
बताता है, कोई केवल भगवानओ श्रेष्ठ बताता है, और कोई केवल 
उनकी आहादिनी शक्तिक्रो श्रेष्ठ बनाता है । शरणागत भक्तके लिये 
तो प्रभु और उनकी आह्वादिनी शक्ति--द्ोनोका आश्रय ही 
श्रेष्ठ है । 


एक वार एक प्रज्ञाचक्षु ( नेत्रहीन ) संतर हाथर्में लाठी पकड़े 
आगराके छिये यप्तुनाके किनारे-किनारे चले जा रहे थे | नदीमें बाढ़ 
आयी हुई थी | उप्से एक जगह यमुनाका कितारा पानीमें गिर 
पड़ा तो बाबाजी भी पानीमें गिर पड़े | हायसे लाठी छूठ गयी थी । 
दीखता तो था ही नहीं, अब तेरें तो किघर तेरें ! भगवान्‌की 
शरणागतिक्ी बात याद आते ही ग्रयास(हित होकर झीरकों ढीढ़ा 
छोड़ दिया तो उनको ऐसा छगा कि किनोने हाथ परडक्र 
किनारेपर डाछ दिया । वहाँ दूसरी कोई छाठी हाथों आ गयी और 
उसके सहारे वे चछ पड़े | तालय यह कि जो भगवान्‌के शरण 
होकर भगवानूपर निभर रहता है, उसको अपने ब्यि करना कुछ 


नहीं रहता । भगवानके विधानसे जो हो जाय, उसीमें वह प्रसन्न 
रहता है । 


बहुत-सी भेड़-अकरियों जंगछमें चरने गयीं | उनमेंसे एक 
बकरी चरते-चरते एक छतामें उछल गयी | उसको उस लतामेंसे 
निकलनेमें बहुत देर छगी, तबतक अन्य सत्र भेड़-बकरियों अपने घर 
पहुँच गयीं | अँधेरा भी द्वो रहा था | वह बरी घूमते-बूमते एक 


रेद२ गीताका सार [ अ० १८ 


सतरोवरके किनारे पहुँची | वहाँ क्रिनारेकी गीठी जमीनपर सिंहका 
एक चरण-चिह मेंढा हुआ था। वह उस चरण-चिहके शरण होकर 
उसके पास बैठ गयी | रातमें जंगली लियार, भेडिया, बाघ आदि 
प्राणी बकरीको खानेके छिये पासमें जाते हैं तो वह बकरी बता 
देती है--'पहले देख लेना कि मै ऊसके शाएमें हूँ; तत्र मुझे खाना !? 
वे चिह॒क्रो देखकर कहते हैं --'अरे, यह तो सिंइके चरण-चिहके 
शरण है, जल्दी भागो यहोँसे | सिंह आ जायगा तो हमको मार 
डालेगा !! इस प्रकार सभी प्राणी मयभीत होकर भाग जाते हैं । 
अन्तमें जिसका चरण-चिह था; वह सिंह खय॑ आया और बकरीसे 
बोछा--त्‌ जंगढमें अकेली कैंसे बेठी है!” बकरीने कहा-- 
यह चरण-चिह् देख लेना, फ़िर वात करना | जिम्तका यह 
चरण-चिह्द है, उसीके मैं शरण हुए बैठी हूँ ।' सिंहने देखा, ओह ! 
यह तो मेरा ही चरण-चिह है, यह बकरी तो मेरे ही शरण हुई ! 
सिंदने बकरीको आश्रासन दिया कि अब तुम डरो मत, निर्भय 
होकर रहो | 

रातमें जब जल पीनेके लिये हाथी आया तो सिंहने हाथीसे 
कहा---तू इस वबकरीको अपनी पीठपर चढ़ा छे। इसको जंगढमें चराकर 
छाया कर और हरदम अपनी पीठपर ही रखा कर, नहीं तो व्‌ 
जानता नहीं, मै कौन हूँ ९ मार डाछूँगा !? सिंइकी वात सुनकर 
हाथी थए-बर कॉपने छगा | उसने अपनी सूँड़से झट वकरीको 
पीठ्पर चढ़ा लिया | अब वद्‌ बकरी निर्मय होकर हाथीकी पीठपर 
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बैंठे-नैठे: ही इक्षोंकी ऊपरकी कोंपलें खाया करती और मस्त 
रहती | ' 
खोज पकड़ सेंठे रहो, घणी मिलेंगे आय । 
अजया गज मस्तक चढ़े, निभेय कॉपछ खाय ॥ 


ऐसे ही जब मनुष्य भगवानके शरण हो जाता है, उनके 
चरणोंका सहारा छे लेता है तो वह सम्पूर्ण प्राणियोंसे, विष्न-बाघाओसे 
निर्मय हो जाता है | उप्तको कोई भी मयभीत नहीं कर सकता, कोई 
भी कुछ बिगाड़ नहीं सकता । 


जो जाको द्ारणों गहे, वाकह ताकी काज। 
उलटे जल मछली चक्े, बच्मो जात गजराज ॥ , 


भगवान्‌के साथ काम, भय, दोष, क्रोध, स्नेह आदिसे भी 
सम्बन्ध क्यों न जोड़ा जाय, वह भी जीवका कल्याण करनेवाला ही 
0 कप 
होता दै# | तात्पयय यह हुआ कि काम, भय, दंष आदि किद्ती 
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# कामाद्‌ हघादू भयात्‌ स्नेहाद्‌ यथा भक्त्येश्वेर मनः। 
आवेश्य तदधघ॑ हित्वा बहवस्तदृति गताः॥ 
गोप्य: कामादू भयात्‌ कंसो द्वेषाच्चेद्रादयो दृपाः। 
सस्वन्धाद्‌ वृष्णयः स्नेहाद्‌ यूयं भकक्‍त्या व विभो ॥ 

( श्रीमक्भा ० ७ । १ | २९-३० ) 

“एक नहीं, अनेक मनुष्य कामसे) छेषसे, भयसे ओर स्नेइसे अपने 

मनको भगवानमें रगाकर तथा अपने सारे पाप घोकर वेसे ही भगवानको 

प्राप्त हुए हैं, जेसे भक्त भक्तिसे | जेंसे, गोपियोंने कामसे, कंसने भयसे, 

-शिश्ुपाल-दन्तवक्त्र आदि राज्ञाओंने देषसे, यदुवंशियोंने परिवारके सम्बन्धसे, 

तुमलोगों ( युधिष्ठिर आदि ) ने स्नेहसे और इमलोगों ( नारद आदि )ने 
भक्तिसे अपने मनकी भगवानमसें लगाया है |? 
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तरहसे मी जिनका मगवानके साथ सम्बन्ध जुड़ गया, उनका तो 
उद्बार हो दी गया, पर जिन्होंने किसी तरहसे भी भगवानके 


सत्सझ्ेन दि देतेया यातुवाना मृगाः खगाः:। 
गन्वर्वाप्ठरणों नागा; सिद्धास्चाण्गगह्मकाः || 
विद्याथग मनुष्यपु वंदया: झदाः बत्ियोडन्त्यजा: | 


रमस्तम:प्रकृतयस सन्त स्मिन युगेडइनव ॥ 
बहवो मत्पढं प्राप्तास्त्वाप्रकायाधवादव; | 


बृपपर्वा बल्ितरेणे. मयस्चाथ विभीषण; ॥ 

मुग्रीवीं इनुमानश्लों गजों ग्रश्नों वर्णिकाथ; | 

ब्याध। बुब्जा उजे गोप्यी यशपत्न्यस्तथापरे || 

ते... नाबीतपरुतिनणा नोपातितमहत्तमाः 

अन्नतातत्तपस: उत्सब्लान्मामुपागता: 

( श्रीमद्ऑधा० ११ | १२ | ३-७ ) 

भगवान कदते दँ--भनिष्पाव उठवज्ी | यह एक युगकी नहीं 

सभी युगॉक्री एकन्सी बात है | सत्मन् अर्थात्‌ मेरे सम्बन्धद्वारा ही 

दत्यराश्वत, पद्नु-पक्षी, आन्यर्व-अप्धरा, नाग-घिद्ड, चार-गुदह्य और 

विद्यावरोको मेरी ग्राति हुई है | मनुष्णोर्ति वेश्य, आदर) री और अन्त्यज 

आदि रजोगुणी-तमोग्ुणी प्रद्धतिके बहुत-से जीवँनि मेरा परमपद यात्त 

किया दे | बचासुर, प्रहाट दृप्रपर्वा, बलि, वाणासुग/ मयदानव, विभीषण, 

सुप्रीय, इनुमान, जाम्बबान, गजेन्द्र, जठायु, तुछावार वेश्य, धर्मन्याघ, 

कुब्जा) श्रजकी ग्ोपियों, यज्ञपत्नियाँ ओर दूसरे छोग भी सत्लड्के 
प्रभावमे द्वी मुझे प्राप्त कर सके हैँ | 


नमक... अनमनान्‍क, 
ट्रियााणा 


“उन छाग्नि न तो चेदोंका खाध्याय किया था और न विधिपूर्वक 
मद्दापुद्परोकी उपासना ही की थी | इसी प्रकार उन्होंने कृच्छुचान्द्रायण 
आदि बत और कोई तपस्या भी नहीं की थी | बस) फेवछ सत्सज्ञ-- 
मेरे सम्बन्धके प्रभावसे दी थे मुझे प्राप्त हो गये |? 


ग्छोक ८5 ) गीताका सारे 9६७ 


साथ सम्बन्ध नहीं जोड़ा, उदासीन ही रहे) वे भ ग्बद्मापिसे चब्चित 
रह गये ! 

भगवानके अनन्य भक्तोके छिये नारदजीने कहा है-- 

नास्ति तेषु ज्ञातिविद्यारूपकुलधनक्रियादिभेदः । 

( नारद्भक्तिसूत्र ७२ ) 

(उन भक्तोर्मे जाति, विद्या, रूप) ऊँटें घन, क्रिया आदिका 
भेद नहीं है 0 

तात्पन यह कि जो सवंथा भगवानके अर्पित हो गये हैं 
अर्थात्‌ जिन्‍्होने भगवानके साथ अत्मीयता, परायणता, अनन्यता 
आदि वास्तविकता ल्लीकार कर छिया है तो स्थुल, सुद्षम और 
कारण-शरीए्को लेकर सांसारिक जितने भी जाति, विद्या आदि 


भेद हो उक्त हैं, वे सा उन था पा हो सकते हैं, वे सत्र उनपर लागू नहीं होते # । कारण कि 


% पुस्त्व ख््रीत्व वशपो वा जातिबामश्रमादद; | 
न कारण मद्धजने भेक्तिरेव हि. कारणम्‌ ॥ 
/ ( अध्यात्म० अरण्य० १० | ९० ) 
क्षेरे, भजनमे पुरुष-ख्रीका भेद अथवा जाति; नाम और आभम 
कारण नहीं है; प्रत्युत मेरी भक्ति ही एकमात्र कारण हैं ।* 
कि जन्‍्मना सकलवर्णजनोत्तमिन 
कि विद्या सकलशास्त्रविचाखत्या । 
यस्यास्ति चेतसि सदा परमेशभक्तिः 
कोडन्योस्ततत्जिभुवने पुरुषो5स्ति घन्यः ॥ 
(ब्र० से० भ० १७ ) 
पसम्पूर्ण वर्णामे उत्तम वर्ण ( ब्राह्मण-्कुल ) में जन्म होनेसे क्‍या 
” हुआ ६ सम्पूर्ण शास््रोके गदरे अध्ययनसे क्या हुआ १ अर्थात्‌ कुछ 
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वे अच्युत भगवानके ही हैं---“यतस्तदीयाः ( नारदमक्तिसूत्र ७३ ) 
संसारके नहीं | अच्युत भगवानके होनेसे वे “अच्युत मोत्रः के दी 
कहलाते हैं # | 


शरणागतिका रहस्य 


वशरणागतिका रहस्य क्या है १--इसको वास्तवर्मे भगवान्‌ दी 
जानते हैं | फिर भी अपनी समझमें आयी बात कहनेकी चेश की 
जाती दै; क्योंकि हरेक आदमी जो बात कहता है, उससे वह 
अपनी बुद्धिका ही परिचय देता है | पाठकोसे आथना है कि वे 


नहीं हुआ | जिसके द्धदयमें भगवानकी भक्ति विराजमान हैं। इस 
त्रिलोकीम उसके समान दूसरा कोन मनुष्य धन्य हो सकता दे 9 
व्याधस्याचरण ध्रुवत्मआ च वयो विद्या गजेद्धस्थ का 
का जातिविंदुरस्प यादवपतेस्गत्थ कि पोरुषम्‌। 
कुब्जाया: किम्रु नाम रूपमधिक कि तत्सुदाम्नों घन 
भकत्या तुष्यति केवल न च गुणभ्भक्तिप्रियो माघवः || 
“्याधका कौन-सा श्रेष्ठ आचरण था ! श्रुवकी क्रौम-पी ब्रढ़ी उम्र 
थी ! गजेन्द्रके पाठ कौन-सी विद्या थी १ विदुरकी कौन-सी ऊंची जाति 
थी १ यदुपति उग्रसेनक्रा कौन-सा पराक्रम था ? कुब्जाका कौन-सा 
सुन्दर रूप था $ सुदामाके पास कोन-सा घन था १ किर भी उन लोगोंको 
भगवानकी प्राप्ति हो गयी | कारण कि भगवानको केवछ भक्ति ही प्यारी 
है; वे केवछ भक्तिसे ही सस्तुष्ट होते हैँ, आचरण, विद्या आदि 
गुणंसि नहीं | 
# पिंतृगोत्री यथा कन्या खामिग्रोत्रेण ग्रोत्रिकरा | 
-  श्रीरामभक्तिमात्रेणाच्युतगोत्रेण , गोत्रकः ॥ 


( नारदपाग्मरात्र ) 
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यहाँ आयी बातोका उल्ठा अथ न निकाले; क्योंकि प्रायः लोग 
किसी ताच्चिक, रहस्ववाडी बातकों गहराईसे समझे बिना उसका 
उल्ठा अथ जल्दी ले हेते हैं। इस वास्ते ऐसी बातको कहनें- 
सुननेके पात्र बहुत कम होते हैं । 

भगवानने गीतामें शरणागतिके विषयर्मे दो बातें बतायी हैं--- 
(१) 'मामेक शरणं ब्ज' ( १८ | ६६ ) “अनन्यभावसे केवछ 
भेरी शरणमें आजा? ( ९ ) 'स सर्वविद्धजति मां सर्वभावेन भारतः 
(१५ । १९) ध्वह सबज्ञ पुरुष सबमभावसे मेरेको भजता है!, 
“तमेव शरणं गचछ सर्वभावेत्र भारत”! (१८ । ६२) ५त्‌ सवभावसे 
उस परमात्माकी शरणमें जा? | तो हम मगवानके शरण केसे हो . 
जायें ? केवछ एक भगवानके शरण हो जायें अर्थात्‌ भगवानके 
गुण, ऐश्वव आदिकी तरफ दृष्टि न रखें और सवमावसे भगवानके 
शरण हो जायें अर्थात्‌ साथमें अपनी कोई सांसारिक कामना न रखें | ' 

केवड एक मगवानके शरण होनेका रहस्य यह है कि. 
भगवान्‌के अनन्त गुण हैं, प्रभाव हैं, तत्त्व हैं; रहस्य हैं, महिमा है, 
लीलाएँ हैं, नाम हैं, धाम हैं; मगवानका अनन्त ऐश्वय है, माधुय 
है, सौन्दय है. इन विश्वतियोकी तरफ शरणागत भक्त देखता ही 
नहीं | उसका यही एक भाव रहता है कि मै केवछ भगवानका हूँ 
और केवछ भगवान्‌ ही मेरे हैं | अगर वह गुण, प्रभाव आदिकी 
तरफ देखकर भगवान्‌की शरण लेता दै तो वास्तवमें वह गुण, 


प्रभाव आदिके ही शरण हुआ, मगवानके शरण नहीं हुआ | परंतु 
इन बातोंका उल्ठा अथ न लगा ढे | 
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उल्टा अर्थ रुगाना क्‍या है १ भगवानके गुण, प्रभाव, नाम, 
धाम, ऐसे, माधु०, सौन्दर्य आंदिकों मानना ही नहीं है, इनकी 
तरफ जाना ही नहीं है । अब कुछ करना हैं ही नहीं, न भजन 
करना है, न भगवानके गुण, प्रभाव, लीला भादि सुननीं है, न 
भगवानके धाममें जाना है-- यह उल्टा अथ लगाना है | इनका 
ऐसा अर्थ छगाना महान्‌ अनथ करना है । 
केवल एक भगवानके शरण होनेका तातलये है---केबछ 
भगवान्‌ मेरे हैं, अब वे ऐसय-सम्पन्न हैं तो वड़ी अच्छी श्ात । और 
कुछ भी ऐ्बर्य नहीं है तो बड़ी अन्छी बात । वे बड़े दयादु हैं तो 
त्रड़ी अच्छी बात और बडे निष्ठुर, कठोर हैं कि उनके समान 
दुनियां कोई कठोर है ही नहीं, तो बड़ी अच्छी बात । उनका 
बड़ा भारी प्रभाव है तो बड़ी अच्छी बात, और उनमें कोई प्रभाव 
नहीं है तो बड़ी अच्छी बात । शरणागतमें इन बार्तोकी कोई परवाह 
नहीं होती | उसका तो एक ही भात रहता है कि भगवान्‌ जैसे 
भी हैं, हमारे हैं# | मगवानूकी इन बातोंकी परवाह न होनेसे 
 # असुन्दरः सुन्दरणेखरों वा गुणेविदीनों गुणिनां वरोवा। 
द्वेपी मयि स्थात्‌ करुणाग्बुधिवाँ श्याम: से एवाद्य गतिममायम ॥) 
करे प्रियतम श्रीकृष्ण असुन्दर हो या सुन्दर-शिरोमधि हो, गुणहीन 
हों या गुणियोंम श्रेष्ठ हों? मेरे प्रति देघ रखते हों या करुणासिन्धु-रूपसे 
कृपा करते हों) वे चाहे जेसे हों, मेरी तो वे ही एकमात्र गति हैं ) 
अरिलष्य वा पादरता पिनष्ठु मामदर्शनान्ममहता करोतु वा। 
यथा तथा वा विदधातु ल्म्पटो मत्प्राणनाथस्तु स॒ एवं नापरः है| 
थे चांदे मुझे दृदयते छगा लें या चरणोंमें लिपटे हुए. मुझे पेरोंतले 
सैंद डालें अथवा दर्शन न देकर- मर्माहत ही करें ) वे परम स्वतन्न 
श्रीकृष्ण जैसे चाई वैसे करे; मेरे तो वे द्वी आ्राणनाथ हैं; दूसरा कोई नहीं ॥ 


राई 


ख्छोक द६ ] गीताका सार ३६७९, 


२ 8 रस सौन्द3, गण, प्रभाव आदि चले जायेंगे 
भगवानका ऐंड्वय, माुय, सौन्दय, गुण; प्रभाव आदि जायेंगे, 
ऐसी बात नहीं है । पर हम उनकी परवाह नहीं करेंगे तो हमारी 
असली शरणागति होगी । 


जहाँ गुण, प्रभाव आदिको लेकर भगवावकी ब्रण होते हैं, 
वहाँ केवल भगवानकी शरण नहीं होते, प्रत्युत गुण, प्रभाव भादिदी 
ही शरण द्वोते है; जेंसे---कोई रुपयोवाले आदमीका भीादर करे 
तो वास्तव वह आदर उस आदमीका नहीं, रुपयोंका है । किसी 
मिनिस्टरका कितना ही आदर किया जाय तो वह आदर उसका 
नहीं, मिनिस्टरी ( पद ) का है । किसी बलवान ब्यक्तिका आदर 
किया जाय तो वह उसके बल्का आदर है, उप्तका खुदका भादर 
नहीं है । परंतु अगर कोई केवल व्यक्ति ( घनी आदि )का भादर 
करे तो इससे घनीका घन या मिनिस्टरकी मिनिस्टरी चली 
जायगी---यह वात नहीं है । वह तो रहेगी ही । ऐसे ह्वी केवल 
भगवानकी शरण होनेसे भगवानके गुण, प्रभाव आदि चले -जायेंगे--- 
ऐसी वात नहीं है । परंतु हमारी दृष्टि तो केवछ भगबानपर दी 
रहनी चाहिये; उनके गुण आदिपर नहीं । 


सप्तर्पियोंने जब पारवतीजीके सामने शिवजीके भनेक भबगुर्णोका 
और विष्णुके अनेक सदूगुणोका वणन करते हुए ढन्हें शिवनीका 
त्याग करनेके लिये कहा तो पावतीजीने उन्हे यही उत्तर दिया-- 


महादेव अवगुन भवन बिष्लु सकक ग्रुन घाम | 
जेहि कर मनु रम जाहि सन तेहि तेही सन कास ॥ 
हू (मानस १ | ८० ) 
गी० सा० २४-- 
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ऊधो ! मन माने की बात । 7 
दाख छोहारा छाड़ि अम्रतफल, बिपकीरा विंध खात ॥ 
जो चकोर को दे कपूर कोड, तजि अंगार अधात | 
सछुप फरंत घर कोरे काठ में, बंधत कमल के पात ॥ 
ज्यों पतंग हिंत जान आपनों, दीपक सा लपटात | 
सूरदास” जाको मन जासों, ताफो सोइ सुद्दात ॥ 
भगवान्‌के प्रभाव आदिकी तरफ देखनेवालेको, उससे प्रेम 
करनेवालेको मुक्ति, ऐज्वय आदि तो मिल जायगा, पर भगवान्‌ नहीं 
मिछ सकते । भगवानके प्रभावकी तरफ न देखनेवाला भगवत्नेमी 
भक्त ही भगवानको पा सकता है | इतना ही नहीं, वह प्रेमी भक्त 
भगवानको बाँध सकता है, उनकी भी बिक्री कर सकता है ! 
भगवान्‌ देखते हैं कि वह मेरेसे प्रेम करता है, मेरे प्रभावकी तरफ 
देखतातक नहीं तो भगवानके मनर्मे उत्तका बड़ा आदर होता है । 


+ 


प्रभावकी तरफ देखना यह सिद्ध करता ढे कि हमारेमें कुछ 
पानेकी कामना है । हमारे मनमें उस कामनावाले पदार्थका आदर 
है। जबतक हमारेमें कामना है, तबतक हम प्रभावको देखते हैं । 
अगर हमारे मनमें कोई कामना न रहे तो भगवानके प्रभाव, ऐश्वयकी 
तरफ हमारी दृष्टि नहीं जायगी। केवछ मगवान्‌की तरफ दृष्टि 
होगी तो हम भगवानकी शरण हो जायेंगे, भगवान्‌के अपने 
हो जायेगे । ' 


; "विचार क़रें; प्रतना राक्षती जहर छगाकर स्तन मुखरमें देती 


३ 
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है । उसको भगवानने माताक़ी गति दे दीऋ#--जझुमति की गति पाई” 
अर्थात्‌ जो मुक्ति यशोदा मैयाक्नो मिले, बह मुक्ति पूतताक्री मिल 
जयी | जो मुखमें जहर देती है, उसे तो भगवानने मुक्ति दे दी। 
. अब जो रोजाना दूध पिछाती है, उप मैयाक्ों भगवान्‌ क्या दें १ तो 
अनन्त जीवोको मुक्ति देनेतले भगयान्‌ मैयाक्े अबोन हो मंयें, उन्हें 
अपने-आपको ही दे दिया । मैयाके , इतने वशीभूत हो गये कि 
मया छड़ी दिखाती है तो वें डत्कर रोने छग जाते हैं । काएं कि 
मैयाकी भगवानके प्रभाव, -ऐश्वयकी तरफ दृष्टि ही नहीं है । इस 
अकार जो भगवानसे मुक्ति चाहते हैं, उन्हे भगवान्‌ मुक्ति दे देते हैं, 


पर जो कुछ भी नहीं चाहता, उसे भगवान्‌ “ अपने-आपको ही दे 
द्देते है । ः 


सत्रभावस्ते भगवानकी शरण द्वोनेका रहस्य यह दै कि हमारा. 
शरीर अच्छा है, इच्धियाँ वशरमें हैं, मन झुद्र निमे७ है, बुद्धिते हम 
ठीक जानते हैं, हम पढ़े-बिखे हैं, हम यशस्ी हैं, हमार संप्तारमें 
सान दैर--इस प्रफार म भी कुछ हैं? ऐसा मानकर भगव्रानकी 





शरण होना शणणागति नहीं है| भगवत्रानजह्लों शरण होनेऊे बाद 


# अदह्दो वकी य स्तनकालकूट्ट जियासयापाययदस्यसाध्वी,। 

लेभे ग॒तिं धान््युचितां ततोडन्य क॑वा दयाडु शरणं बजेम || 
( श्रीमद्धा० २। ३। २३) 
“अहो ! इस पापिनी पूतत़ाने जिसे मार डालनेक़ी इच्छासे अपने - 
स्तनॉपर लगाया हुआ कालकूट ब्रिय पिगरर भी वह गति प्राप्त की, जो 


घात्रीको मिलनी चाहिये, उतके अछावा और कोन दयारु हैं, जिसकी 
आरणसे जायें 8 
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शरणागतको ऐसा विचार भी नहीं करना चाहिये कि हमारा शरीर 
ऐसा होना चाहिये; हमारी बुद्धि ऐसी होनी चाहिये; हमारा मन 
ऐसा होना चाहिये; हमारा ऐसा ध्यान छगना चाहिये; हमारी ऐसी 
भावना होनी चाहिये; हमारे जीवनमें ऐसे-ऐसे लक्षण आने चाहिये; 
हमारे ऐसे आचरण होने चाहिये; हमारेमें ऐसा प्रेम द्वोना चाहिये 
कि कथा-कीर्तन छुननेपर ऑस बहने छरें, कण्ठ गद्गद हो जाय; 
पर ऐसा हमारे जीवनमें हुआ ही नहीं तो हम भगवानकी शरण केसे 
हुए ? भादि-आदि | ये बातें अनन्य शरणागतिकी कसौटी नहीं हैं । 
जो भनन्‍्य शरण हो जाता है, वह यद्ट देखता ही नहीं कि शरीर 
बीमार है कि रूस्थ है? म॑ंन चंचल है कि स्थिर है? बुद्धिमें 
जानकारी है कि अनजानपना है ? अपनेमें मूखता है कि विद्वत्ता: 
है ? योग्यता' है कि योग्यता है ? आदि इन सबकी तरफ वह , 
खप्नमें भी नहीं देखता; क्योकि उसकी इृश्टिमें ये सब चीजें कूड़ा- 
करकट हैं, जिन्हें अपने साथ नहीं लेता है | यदि इन चीजोंकी 
तरफ देखेगा तो अभिमान ही बढ़ेगा कि मै -भगवानका शरणागत 
भक्त हूँ अथवा निराश होना पड़ेगा कि मै .भगवानूकी शरण तो हो 
गया, पर भक्तोके गुण ( अद्वेष्ठ सर्वभूतानां मैत्रः करुण एवं च। 
निममो निरहंकारः समदुःखखुखः क्षमी ॥ इत्यादि, गीता १२ $ 
१३-१९ ) तो 'मेरेमें आये ही नहीं | तात्पय यह 
हुआ कि अगर अपनेमें भक्तोके गुण दिंखायी देंगे तो 
उनका अभिमान हो जायगा और अगर नहीं दिखायी देंगे तो 
निराशा हो जायगी | इस वास्ते यही अच्छा है कि भगवानवी 
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शरण होनेके बाद इन गु्ोंकी तरफ मूलकर भी नहीं देखे । 
इसका यह उल्ठा अय न छगा लें कि हम चाहे वैर-विरोध करें, 
चाहे ढेष करें, चाहे ममता करें, चाहे जो कुछ करें | यह अथ 
विल्कुछ नहीं है | तात्पय है कि इन गुगोंकी तरफ झ्यारू ही नहीं 
होना चाहिये | भगवानकी शाण होनेवाले भक्तमें ये सब्र-के-सब 
गुण अपने-आप ही आयेंगे, पर इनके आने या न आनेसे उसको 
कोई मतलव नहीं रखना चाहिये । अपनेमें ऐसी कंप्तोटी नहीं 
छगानी चाहिये कि अपनेमें ये गुण या छक्षण हैं या नहीं | 

सच्चा शरणागत ,अक्त तो भगवानके गुणोकी तरफ भी नहीं 
देखता और अपने गुणोकी तरफ भी नहीं देखना । वह भगवानके 
ऊँचे-ऊँचे प्रेमियोंकी तरफ भी नहीं देखता कि ऊँचे प्रेमी ऐसे- 
ऐसे होते हैं; तत्तको जाननेवाले जीवन्मुक्त ऐसे-ऐसे होते हैं । 

प्रायः छोग प्रेस़ी कप्तोटी लगाते हैं कि यह भगवानका 
. भजन क॒प्ता है तो बीमार कैसे हो गया? भगवानका भक्त 
हो गया तो उप्तको बुखार क्‍यों आ गया? उसपर दुःख क्यों आ 
गया ? उसका बेठा क्यो मर गया १ उप्तका धन क्यों चछा गया १ 
लसका संसारमें अपयश क्यो हो गया 2 उसका निरादर क्यों हो 
गया ? आदि-आदि । ऐसी कसोटी कसना बिल्कुल फाल्तू बात 
है, बड़े नीचे दर्जजी बात है | ऐसे छोगोक्ों क्या समझायें | वे 
सत्सड्के नजदीक ही नहीं आये, इसी वास्ते उनको इस बातका 
पता ही नहीं है कि भक्ति क्या होती है? शरणागति क्‍या होती 
है ? वे इन बातोको समझ ही नहीं सकते, परंतु इसका अथ यह 


कलह 
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भी नहीं है कि भगवान्‌व। भक्त ठढरिद्र होता ही है, उसका 
ससारमे अपमान होता ही है, उसकी निन्दा - होती ही है। 
शरणागत भक्तवों तो निन्दा-प्रशसा, रोग-नीरोगता आदिसे कोई 
मतलव ही नहीं होता | इनकी तरफ वह दखता ही नहीं | वह 
यही देखता है कि में हुँ और भगवान्‌ हैं, थस | अब संसारमें 
क्या है, क्य नहीं है ? त्रिलोकीमें क्‍या है, क्‍या नहीं है ? प्रभु 
ऐसे है,.वे उप्पनत्त, रूति और प्रढयय करनेवाले हैं--इन बातोकीः 
तरफ उसकी दृष्टि जाती ही नहीं | 

किसीने एक सन्तसे प्रछा---“आप. किस भगवानके भक्त 
हो ? जी उत्पत्ति; स्थिति, ग्रलय करते हैं, उनके भक्त हो क्‍या 9? 
तो उस सन्तने उत्तर दिया---हमारे मगवान्‌का तो उत्पत्ति, स्थिति,. 
प्रठवके साथ कोई सम्बन्ध है ही नहीं | यह तो हमारे प्रभुका 
एक ऐश्रय है| यह कोई विशेष बात नहीं है |! शरणागत' 
भक्तको ऐसा होना चाहिये | ऐज्वय आदिकी तरफ उसकी दृष्टि हीः 
नहीं होनी चाहिये | 


ऋष्िकेशर्म गड्जाजीके किनारे टीबड़ीपर शामकों सत्सड्ढड हों 
रहा था | गंरमी पड़ रही थी | उधरसे गड्डाजीकी ठण्डी हवाकी' 
लहर आयी तो एक सज्जनने कह्ा--केसी ठण्डी हवाकी लहर 
आा रही दै !” पास्‌ बैठे दूसरे सब्जनने उनसे कहा---हवाकों 
देखनेके छिये तुम्हें वक्‍त कैसे मिल गया ? यह ठण्डी हवा आयी, 
यह गरम हवा आयी--इंस तरफ तुम्हारा झ्याछ केसे चला गया १” 
भगवान्‌के मेजनमें' छगे हो तो हवा ठण्डी आयी या गरम आयी» 
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छुख आया या दुःख आया--इस तरफ जबतक एयाल है, तब- 
तक भगवान्‌की तरफ ख्याल कहाँ ? इसी विषयमें हमने एक 


कहानी सुनी है । कहानी तो नीचे द्जंकी है, पर उसका निष्कष 
बड़ा अच्छा है । 


एक कुल्टा द्वी थी। उसको किसी पुस्षसे संकेत मिव्ण 

कि इस समय अम्लुक स्थानपर तुम आ जाना । तो वह समयपर 
अपने प्रेमीके पास जा रही थी । रास्तेमें एक मस्जिद पड़ती थी। 
मस्जिदकी दीवारें छोटी-छोटी थीं । दीवारके पास ही वहॉँका 
मोल्वी झुककर नमाज पढ़ रहा-था |, वह कुल अनजानेमें उसके 
. ऊपर पैर रखकर निकल गयी | मौलवीको बड़ा गुस्सा भाबा कि 
कैसी औरत है यह ! इसने मेरेपर जूतीसहित पैर रखकर हमको 
नापाक ( जशुद्ध ) वना दिया | वह वहीं बेठकर उसको देखता 
रहा कि कब आयेगी | जब वह कुछठा पीछे छोटकर भायी तो 
मोलवीने उसको -घमकाया कि “कैसी बेअक्छ हो तुब |! हम 
परवरदिगारकी बंदगीमें बेठे थे, नमाज पढ़ रहे ये भोर तुम 
हमारेपर पैर रखकर चडी गयी !? तब बह बोली--- 

में नर-राची ना छखी, तुम कस लख्मों सुजान । 

पढ़ि कुरान बोरा भया, राच्यों नहिं. रइमान॥ - 

- एक पुरुषके ध्यानमें रहनेके कारण मेरेकी इसका पता ही 
नहीं छगा कि सामने दीवार है या कोई मनुष्य है, पर त्‌ तो 
भगवान के ध्यानमे था, फिर तने मेरेको कैसे पहचान छिया कि वहः 
यही थी १ त्‌ केवल कुरान पढ़-पढ़कर बावछा हो गया है | अगर 


डा 
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तू भगवानके ध्यानमें रचा हुआ होता तो मुझे पहचान लेता £ 
कौन आया, कंसे आया; मनुष्य था कि पश्चु-पक्षी था, क्‍या था, 
क्या नहीं था, कौन ऊपर आया, कौन नीचे आया, किसने पर 
रखा---इधर तेरा झ़्याठ ही क्यो जाता ? तात्यय है कि एक 
भगवानको छोड़कर किसीकी तरफ ध्यान ही केसे जाय ? दूसरी 
बातोंका पता ही कैसे लगे १ जबतक दूसरी वातोंका पता छगता है, 
तबतक वह शरण कहां हुआ १ 


कौरव-पाण्डव जब लड़के थे तो वे अख-शत्र सीख रहे थे ॥ 
सीखकर जब तेयार हो गये तो उनकी परीक्षा छी गयी | एक 
वृक्षपर एक बनावटी चिड़िया बैठा दी गयी ओर सबसे कहां गया 
कि उस चिड़ियाके कण्ठपर तीर मारकर दिखाओ | एक-एक करके 
सभी आने छगे | गुरुजी पहले सबसे अलग-अलग पूछते कि वताओ, 
तुम्हें वहाँ क्या दीख रहा है ? तो कोई कहता कि हमें तो वृक्ष 
दीखता है; कोई कहता कि हमें तो टहनी दीखती है; कोई कहता 
कि हमें तो चिड़िया दीखती है, चोच भी दीखती है, पंख भी 
दीखते हैं | ऐसा कहनेवालोको वहॉसे हटा दिया गया | जब अजुन- 
की वारी आयी तो उनसे पूछा गया कि तुमको क्‍या दीखता है, 
ते अजुनने कहा कि मेरेको तो केवछ कण्ठ ही दीखता है और 
कुछ भी नहीं दीखता | तब अजुनसे वाण मारनेके लिये कहा 
गया । अज्जुनने अपने वाणसे उस चिड़ियाका कण्ठ वेब दिया; 
क्योकि उसकी छक्ष्यपपर दृष्टि ठीक थी | अगर चिड़िया दीखती है, 
वृक्ष, टइनी आदि दीखते हैं तो लक्ष्य कहाँ सेंधा है ? अभी तो 
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दृष्टि फैली हुई है । लक्ष्य होनेपर तो वही दीखेगा, जो लक्ष्य होगा | 
लक्ष्यके प्िवाय दूसरा कुछ दीखेगा ही नहीं | इसी प्रकार जवतक 
मनुष्यका लक्ष्य एक नहीं हुआ है, तवतक वह अनन्य केसे हुआ १ 
अव्यभिचारी “अनन्ययोगः होना चाहिये--“मयि चानन्ययोगेन 
भ्क्तिव्यमिचारिणीः (गीता १३। १० ) । “अन्ययोग” नहीं 
होना चाहिये अर्थात्‌ शरीर, मन, बुद्धि, अहं आदिकी सहायता 
नहीं होनी चाहिये | वहाँ तो केवछ एक भगंत्रान्‌ ही होने चाहिये । 


गोस्वामी तुल्सीदासजी महाराजसे किसीने कहा--- “तुम जिन 
रामललाकी भक्ति करते हो, वे तो बारह कलाके अवतार हैं, पर 
सरदासजी; जिन भगवान्‌ कृष्णकी भक्ति करते हैं, वे सोहह कलाके 
अवतार हैं ) यह सुनते ही गोखामीजी महाराज उसके चरणोंमें 
गिर पड़े और बोले-“अहो | आपने बड़ी भारी कृपा कर दी ! मैं 
तो रामको दशरथजीके छाडले कुंवर समझकर ही भक्ति करता था | 
अब पता छगा कि वे वारह कलाके अवतार हैं ! इतने बड़े हैं वे ? 
आपने आज नयी बात बताकर वड़ा उपकार किया |? अब कृष्ण 
सोलह कलके अवतार हैं--यह बात उन्होंने सुनी ही नहीं, इस 
तरफ उनका ध्यान ही नहीं गया । 

भगवानके प्रति भक्तेकि अल्ग-अछग भाव होते हैं | कोई 
कहला है कि दशरथजीकी गोदमें खेलनेवाले जो रामलला हैं, वे ही 
हमारे इृष्ट हैं-..इश्देव मम बालक रामा! (मानस ७ | ७४।३ है] 
राजाधिराज रामचन्द्रजी नहीं, छोटा-सा रामछ्छा | कोई भक्त कहता 
है कि हमारे इष्ट तो छड्डंगोपाल हैं, नन्‍्दके छात्य हैं | वे भक्त 
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कि महाराज ! आप कृपा करो | कन्हैया तो भोछा-भाछा है, वह 
क्या समझेगा और क्‍या करेगा ? कन्हैयासे क्‍या मिलेगा ? अरी 
सखी | वह कन्हैया हमारा है, ओर कया मिलेगा ? हम भी अकेले 
हैं ओर वह कन्हैयां भी अकेला है | हमारे पास भी वुछ सामान 
नहीं, और उप्तके पास भी कुछ सामान नहीं, विल्कुछ नंग-घड़ंग ' 
बावा--/नगन मूरति बाल गोपालछ्की, कतरनी वरनी जग- 
जालकी |? अब ऐसे कन्हैयासे क्‍या मिलेगा ? 

यशोदा मेया दाऊजीसे कहती हैं---'देख दाऊ ! यह... 
कन्हैया बहुत भोछा-भाडा है, तू इसका झयाछ रखा कर कि कहीं 
यह जंगढमें दूर न चछा जाय |? दाऊजी कहते हैं---'मैया ! 
यह कन्हैया वड़ा चंचलछ है । जंगलमें मेरे साथ चलता है तो 
चलते-चलते कोई साँपका त्रिठ देखता है तो उसमें हाथ डाछ 
देता है, अब इसे कोई सॉप काट ले तो ? मेया कहती है--- 
बेटा ! अभी यह छोठा-सा अबोध वालक है, तू वड़ा है, इस 
वास्‍्ते तू इसकी निगाह रखा कर ।? अब दाऊ भैया और सब ग्वाल- 
बाल कन्हैयाकी निगाह रखते हैं | ग्याछ-बाल और यशोदा मेयासे 
कोई कहे कि कन्हैया तो सब दुनियाका पालन करता है तो वे “ 
यही कहेंगे कि तुम्हारा ऐसा भगवान्‌ होगा जो सब दुनियाका 
पालन करता होगा । हमारा तो ऐसा नहीं है | हमारा छोटा-सा 
कन्हैया दुनियाका क्या पालन करेगा १ 


एक वावाजीकी गोपियोंसे बातचीत चली | वे बाबाजी बात 
करते-करते कहने लगे कि कृष्ण इतने ऐस्वयशाली हैं, उनका 


न 
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इतना म्ुय है, उनके पास ऐश्वयका इतना खजाना है आदि । 
. तो गोपियों कहने लगीं---महाराज ! उस खजानेकी चाबी तो 
हमारे पास है ! कन्हैयाके पास क्‍या है १ उसके पास तो कुछ भी 
नहीं है | कोई उससे मॉगेगा तो वह कहाँसे देगा £ इस वास्ते 
क्सीको कुछ चाहिये तो कन्हैयाके पास न जाये | कन्हैयाके पास, 
उसकी शरणमें तो वही जाये, जित्तको कभी कुछ नहीं चाहिये । 
किसी भी अवध्थामें कुछ भी नहीं चाहिये अर्थात्‌ विपत्ति, मौत 
आदिकी अवस्थामें भी 'मेरी थोड़ी सहायता कर दो, रक्षा कर दो? 
ऐसा भाव नहीं हो । ध 


. भगवान श्रीरामसे वाल्मीकिजी कहते हैं--- 

जाहि न चाहिजआ कबहुँ कछु तुम्ह सन सहज सनेहु। 

बसहु निरंतर तासु सन सो राउर निज गेहु॥ 

5 ( मानस २। १३१ 2 
कुछ भी चाहनेका भाव न होनेसे मगवान्‌ स्वाभाविक ही 

प्यारे छगते हैं, मीठे छंगते हैं--'तुम्द सन सहज सनेहुः | जिसमें 
चाह नहीं है, वह भगवानका खास घर है----“सो राडर निज गेहु (? 
यदि चाहना भी साभमें रखें और भगवान भी साथमें रखें तो वह 
भगवान्‌का ' खास घर नहीं है | भग्वानके साथ 'सहज? स्नेह हो,. 
रनेहमें कोई मिरोवट न हो *थत वुछ भी चाहना न हो। जहाँ 
वुछ भी चाहना हो जाय, वहाँ प्रेम बसा? वहाँ तो आसक्ति, 
वासना, मोह, ममता ही होते हैं। इस वास्ते गोपियाँ सावधान 
करती हुईं कहती हैं- | 
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अपने रामछलाको, नन्‍्दव्यल्मको सन्तोंसे आशीर्वाद दिलते हैं तो 
भगवान्‌कों यह बहुत प्यारा लगता है | तात्पय है कि भक्तोकी दृष्टि 
भगवान के .ऐश्वयंकी तरफ जाती ही नहीं । 

था अ्जरज की परस से) सुफति मिलत है चार। 

वा रज को नित गोपिका, डारत डगर चुहार ॥ 


ऑगनकी जिस रजमे कन्हैया खेलते हैं, वह रज कोई ले ले 


तो उसको चारो ग्रकारकी मुक्ति मिठ जाय । पर यशोदा मैया उसी. 


रजको वुहारकर वाहर फेंक देती है | मेयाके लिये तो वह कूड़ा- 
करकट है | भव मुक्ति किसको चाहिये ? मेयाका केवल कन्हैयाकी 


तरफ ही ख्याल है । न तो कन्हैयाके ऐस्वयंकी तरफ फयाछ है 
ओऔर न योग्यताकी तरफ ही ख्याछ है । 


सम्तेने कहा है कि अगर भगवानसे मिछना हो तो साथमें ह 


साथी नहीं होना चाहिये और सामान भी नहीं होना चाहिये अथोत्‌ 
साथी ओर सामानके बिना उनसे मिलो। जब साथी, सहारा साथमें 
है तो तुम क्‍या मिले भगवानसे ? और मन, बुद्धि, विद्या, घन आदि 
सामान साथमें वँधा रहेगा तो उसका परदा (व्यवधान ) रहेगा। परदेमे 
मिलन थोड़े ही होता है! वहाँ तो कपडेका भी व्यवधान होता है। 
कपड़ा ही नहीं, माल भी आड़्मे आ जाय तो, मिलन क्या हुआ १ 
इस वास्ते साथमें कोई साथी और सामान न हो तो भगवानसे जो 
मिलन होगा, वह वड़ा विलक्षण और दिव्य होगा। 

एक महात्माजीको खेतमें काम करनेवाला एक ब्रजवासी 
गाय मिल गया | वह भगवान्‌का भक्त था- महात्माजीने उससे 


5 
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पूछझ---तुम क्या करते हो ?? उसने कहा--हम तो अपने' छाल 
कम्हैयाका काम करते हैं ।? महात्माजीने कहा-- हि भगवानके 
अनन्य भक्त हैं, तुम क्या हो !? उसने कहा--हम फनन्य भक्त 
हैं ? महात्माजीने पूछा---'फनन्य भक्त क्या होता है !” तो उसने 
भी पूछा--“अनन्य भक्त क्या होता है ?? महात्माजीने कहा--अनन्य 
भक्त वह होता है जो मय, शक्ति, गणेश, त्ह्म जादि किसीको भी 
न माने, केवल हमारे कन्हैयाकों ही माने ।” उसने कहा[---बाबाजी+ 
हम तो इन सझुरोका नाम भी नहीं जानते कि ये क्या होते हैं; 
क्या नहीं होते; हमें इनका पता ही नहीं है; तो हम फनन्स ह्दो 
गये कि नहीं ” इस प्रकार ब्रह्म क्या द्वोता दे १ आत्मा कया होती 
है ? सगुण और निमुण वया होता है ! साकार और निराकार क्या 
होता है ? इत्यादि वबातोंकी तरफ शरणागत भक्तका एयांड ही नहीं 
होना चाहिये । 


त्रजकी एक बात है | एक सन्त कुएपर किसीसे बात कर 
रहे थे कि ब्रह्म है, परमात्मा है, जीवात्मा है भादि । वहाँ एक 
गोपी ज भरने आयी | उसने कान छगाया कि वाबाजी क्‍या 
बात कर रहे हैं | जब वह गोपी दूसरी गोपीसे मिढी तो उससे 
- पूछा--'अरी सखी-! यह ब्रह्म क्या होता है ! उसने कहा--- 
(हमारे छाछाका ही कोई अडोसी-पड़ोसी, सगा-सम्बन्धी होगा ! 
इमलोग तो जानती नहीं सखी | ये लोग उसीकी घुनमें छंगे हैं 
न ?:इस वास्ते सब जानते हैं । हमारे तो एक नन्दके छाला ही 
हैं। कोई काम हो तो नन्‍्दबाबासे कह दंगे, गिरिराजसे कह देंगे 


छः 
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कि महाराज ! आप कृपा करो | कन्हैया तो भोला-माछा है हि 
+आ समझेगा और क्या करेगा ? कन्हैयासे क्‍या मिलेगा ! अकेले 
सखी | वह कन्हैया हमारा है, और क्या मिलेगा 2 अ सामान 
हैं और वह कन्हैयां भी अकेला है | हमारे पास भी डे जमा 
नहीं, और उप्तके पास भी कुछ सामान नहीं, बिल्कुछ हक 
तावा--नगन मूति बाछ गोपालबकी, कतरनी वरनी जग- 
जालकी ४ अब ऐसे कन्हैयासे क्या मिलेगा ? 

यशोदा मैया दाऊजीसे कहती हैं-.“देख दाऊ ! यह - 
' कन्हैया बहुत भोला-भाा है, तू इसका ह्याल रखा कर कि कई 
यह जंगछमें दूर न चछा जाय | दाऊजी कहते हैं---मैया ! 
_ह कनहैया बड़ा चंचछ है। जंगलमें मेरे साथ चलता है तो 
चढते-चढते कोई सॉपका 


बिल देखता है तो उसमें हाथ डाल 
जता है, अब इसे कोई सॉप काट ले तो » मैया कहती है--- 
बेटा ! 


* अभी यह छोटा-सा अवोध तालक है, तू बड़ा है, इस 
वास्‍्ते तू इसकी निगाह रखा कर | अब दाऊ भेया और सब ग्वाल- 
वाल कन्हैयाकी निगाह रखते हैं | ग्चाल-बालू ओर यशोदा मैयासे 
कोई कहे कि कन्हैया तो सब इनियाका पावन करता है तो ये 2 
यही कहेंगे कि तुम्हारा ऐसा भगवान्‌ होगा जो सब दुनियाका 
पाढन करता होगा । हृपारा तो ऐसा 


ता नहीं है। हमारा छोटा-सा 
कन्देया दुनियाका क्या पालन करेगा $ 


इक वाबाजीकी गोपियोसि बातचीत चली | वे बाबाजी बात 
करते-करते कहने छो कि कृष्ण 


इतने ऐस्वर्यशाली हैं, उनका 


नह 
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इतना माघुय है, उनके पास ऐश्वयंका इतना खजाना है आदि । 
तो गोपियों कहने छर्गी---महाराज ! उस खजानेकी चाबी तो 
हमारे पास है ! कन्हैयाके पास कया है ? उसके पास तो कुछ भी 
नहीं है | कोई उससे मॉगेगा तो वह कहाँसे देगा १ इस वास्ते 
किसीको कुछ चाहिये तो कन्हैयाके पास न जाये | कन्हैयाके पास, 
उसकी शरणमें तो वही जाये, जितकों कभी कुछ नहीं चाहिये ॥ 
फिसी भी अवध्थामें कुछ भी नहीं चाहिये अर्थात्‌ विपत्ति, मौत 
आदिकी अवस्थामें भी 'मेरी थोड़ी सहायता कर दो, रक्षा कर दो? 
ऐसा भाव नहीं हो । 5 


.__ भगवान्‌ श्रीरामसे वाल्मीकिजी कहते हैं--- 

जाहि न चाहिआ कबहुँ फछु तुम्ह सन सहज सनेहु। 

वसहु निरंतर तासु मन सो राउर निज गेहु॥ 

“ ( मानस २ | १३१ ) 

कुछ भी चाहनेका भाव न होनेसे भगवान्‌ स्वाभाविक ही 
प्यारे छगते हैं, मीठे छंगते हैं---.“त॒म्हद सन सहज सनेह” | जिसमें 
चाह नहीं है, वह भगवानूका खास घर है--'सो राउर निज गेहु ॥? 
यदि चाहना भी साथमें रखें और भगवानकों भी साथमें रखें तो वह 
भगवान्‌का ' रास घर नहीं है | भगवानके साथ 'सहज? स्नेह हो,. 
रनेहमें कोई मिरोवट न हो कथत बुछ भी चाहनान हो। जहाँ 
बुछ भी चाहना हो जाय, वहाँ प्रेम बसा ? वहा तो आसक्ति, 
वासना, मोह, ममता ही होते हैं | इस वास्ते गोपियाँ सावधान 
करती हुई कहती हैं--- | 
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आ यात पान्थाः पथि भीम रथ्या दिगम्बरः कोएपि तमालनीलः । 
बिन्यस्तहस्तीषपिं नितस्वविस्वे घृतः समाकर्षेति चित्तवित्तम्‌ ॥ 


“रे पथिको |! उस गछीसे मत जाना, वह वड़ी भयावनी है ! 
वहाँ अपने नितम्बनब्रिम्बपर दोनों हाथ रप्ले जो तमाछके 'समान 
नीले रंगका एक नंग-घड़ंग बालक खड़ा है, वह केवल देखनेपात्रका 
भवघूत है । वास्तवर्मे तो वह अपने पाप्मेंत्ते होकर निकल्नेवाले 
किसी भी पथिकके चित्तरूपी धनकी छठे बिना नहीं रहता |? 

वह जो काला-काछा नंग-बडंग वालक खड़ा है न ? उससे 
तुम छुट जाओगे, रीते रह जाओगे ! वह ऐसा चोर है कि सब 
खत्म कर देगा | उधर जाना ही मत, पहले ही झ्याल रखना | 
अगर चले गये तो फ़िर सदाके लिये ही चले गये | इस वास्ते कोई 
अच्छी तरहसे जीना चाहे तो उबर मत जाय | उसका नाम कृष्ण 
दे न कृष्ण कहते हैं खींचनेत्रेलेक़ो | एक्र वार खींच ले तो फ़िर 
छोड़े ही नहीं | उत्तते पहचान न हो, तबतक तो ठीक है | अगर 
उससे पहचान हो गयी तो फ़िर मामठा ख़न्‍्म | फिर ज्रिसी कामके 
नहीं रहोगे, त्रिकोकीमरमें निकम्मे हो जाओगे ! 


“नारायन? बोरी मई डोछे, रही न काहु' फकास की ॥ 


जाहि लगन छगी घनस्याम की ) हर 


हा, जो किस्ती कामका नहीं होता, वद सत्रके बिये सब 


कामका होता है | परंतु उसको किप्ती कामसे कोई मतलब 
नहीं होता । 
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शरणागत भक्तको भजन भी करना नहीं पड़ता । उपके द्वारा 
खत: खामाविक मजन होता है | भगवानका नाम उसे खाभाविके 
ही बड़ा मीठा, प्यारा छगता- है । अगर कोई पूछे कि तुम श्वास 
_ क्यो छेते हो ? यह हवाको भीतर-बाहर करनेक्रा क्‍या घंधा शुरू 
कर रखा है ? तो यही कहेंगे कि भाई ! यह धंवा नहीं है, इसके 
बिना हम जी ही -नहीं सकते | ऐसे ही शरणागत भक्त भजनके 
विना रह ही नहीं सकता। जिसको सत्र कुछ अर्पित कर दिया; 
उसके विस्मरणमें परम व्याकुलता, महान्‌ छग्पठाहट होने 
छगती है---“तद्विस्मरणे परमव्याकुलतेति! ( नारदभक्तिम्नत्र १९ )। 
ऐसे भक्तसे अगर कोई कहे कि आवे क्षणके लिये भगवानूको भूछ 
जाओ तो त्रिलोकीका राज्य मिलेगा तो वह इसे भी ठुऋण देगा। 
आगवतर्मे आया है--- 
भिभुवनविभवदेतवे5प्यकुण्ठस्मुतिरज़ितात्मसुरादिभिविम्वग्यात्‌ । 
जचलछतिभगवत्पदारविन्दादछवनिमिषार्धमपि यः स वेष्णवाम्यः ॥ 
( श्रीमद्धा० ११। २। ५रे ) 
तीनों छोकोंके समस्त ऐश्वयके छिये भी उन देवदुलूम 
अग्वन्चरणकपछोको जो आधे निमेषके लिये भी नहीं त्याग सकके 
चेहदी श्रेष्ठ भगवद्धक्त हैं |? 
न ॒पारमे्ठयं न महेन्द्रथिष्ण्यं न सावभोम॑ न रखाधिपत्यम्‌। 
न योगसिद्धीरफुनभेवं वा मय्यर्पितात्मेचछति मद्‌ विनान्यत्‌ ॥ 


( श्रीमद्धा० ११ १४ । १४ ) 
भगवान्‌ कहते हैं कि खयंको मेरे अर्पित करनेवाला भक्त 


मुझे छोड़कर श्रह्माका पद, इन्द्रका पद, सम्पूग प्रथ्वीका राज्य, 


नी 
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पातालादि लोकोंका राज्य, योगकी समस्त पिद्धियाँ और मोक्षकों भी 
नहीं चाहता ॥ 
भरतजी कहते हैं--- 
अरथ न धरम न काम रुचि गति न चहरें निरवान | 


जनम जनम रति राम पद्‌ यह वरदासु न आन ॥ 
( मानस २। २०४ » 


है सम्बन्ध--- 

इस अत्यन्त गोपनीय रहस्यकों अनविकारियोंके सामने कह ने- 

का निषेध करनेके लिये कपालु भगवान्‌ अयला रलोक कहते हैं ! 
इलोक--- 


इंद ते नातपस्काय नाभ्क्ताय. कदाचन। 

न चाशुश्ूषवे वाच्यं न च मां योधभ्यसयति ॥ ६७॥ 

व्याख्या---- 

“इद्मा--पिछले ( छाछठवें ) इलोकर्मे आये “सर्वेधमोन्परि- 
त्यज्य मामेक शरण वज्--इस सवंगुह्यतम रहस्यके छिये यहाँ 
“इद्म? पद आया है | 

“नातपस्काय'--जो सहिष्णु अर्थात्‌ सहनशील नहीं है, उसको 
यह ॒सवमुद्यतम रहस्य नहीं कहना चाहिये | यह सहिष्णुता 
चार ग्रकारकी होती है --- 


(१ ) इन्द्रलहिप्णुता--राग-देप, हष-शोक, सुख-दुःख, 
मान-अपमान, निःदा-स्तुति भादि इन्द्दोसे रहित हो जाना--शते 
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इन्द्रमोहनिमुक्ता” ( गीता ७ । २८ ); “इन्द्ेविमुक्ताः खुख- 
दुःखर्संबे: (गीता १५] ७५ )। 

( २) वेगसहिष्णुता--काम, क्रोध, लोभ, द्वेष आदिके 
वेंगोकी उत्पन्न न होने देना--“कामक्रोधोदूवं चेगम! ( गीता 
७५] २३ )। 

( ६ ) परमतसहिष्णुता--दूसरोके मतकी युक्ति। प्रमाण 
आदिकी महिमा सुनकर अपने मतमें सन्देह न होना और उनके 
मतसे उद्विग्न न होना#---एकक खांख्यं च योगं छू यः पद्यति 
स॒पच्यति' (गीता "५१५)। 

(४) परोत्कपेलहिष्णुता--अपनेमे योग्यता, अधिकार, पद, 
त्याग, तपस्या आदिकी कमी है, तो भी दूसरोकी योग्यता, अधिकार 
आदिकी प्रशंसा छुनकर अपनेमें कुछ भी विकार न होना---“विमत्सर/ 
(गीता ७ | २२ ); “हर्यामपभयोद्वेगेमुक्त ( गीता १२। १५) । 

ये चारो सहिष्णुताएँ सिद्धोकी हैं । ये सहिप्णुताएँ जिसका लक्ष्य 
हो, वही तपखी है और जिसका लछक्ष्य न हो, वही अतपस्री है । 

ऐसे अतपख्री अर्थात असहिष्णु ' को सवंगुह्मतम रहस्य न 
छुनानेका मतल्व है कि भ्सम्पूण घर्मोको मेरेमे अपंण करके तू. 
..._ # आपसमभे मतभेद होना ओर अपने मतके अनुसार साधन करके. 


जीवन बनाना दोषी नहीं है, प्रत्युत वूसरोंका मत बुरा व्गना। उनके 
मतसे घृणा होना ही दोपी हैं । 

प असहिष्णुता और असूयार्म थोड़ा अन्तर है | दूसरोंकी 
विशेषताकी न सहना प्ञसहिष्णुता? हें और दूसरोके गुर्णोर्मे दोष देखना- 
असूयः है। 


गी० सा० २५-- _ 
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अनन्यमावसे मेरी शरण आ जाए---इस बातकों सुनकर उसके गनरगें 
कोई विपरीत भावना या दोष आ जाय तो वह गेरी इस सबगुझ्मतम 
बातकों सह नहीं सकेगा और उसका निरादर करेगा, जिससे उसका 
पतन हो जायगा । 


दूसरा भाव यद दे कि जिसका अपनी वृत्तियों, आचरणों, 
भावों आदिको शुद्ध करनेका उद्देश्य चही है, न यदि गेरी थ्यू गेरी 
शरण आ जा, मै तुझे सम्पण पापोसे मुक्त कर दूँगा, व्‌, चिन्ता 
मत कर?-- -इन बातोकों छुनेगा तो थो चिन्ता क्‍यों करूँ £ चिन्ता 
भगवान्‌ करेंगे? ऐसा उलठा समझकर दुगुण-दुराचारोंगें लग. जायगा 
और अपना अहित कर लेगा | इसरों मेरी सबवंगुशतग बातकां 


शाभक्तायः--जो भक्तिसे रहित है, जिसका भगवान पर 
भरोसा, श्रद्धा-विश्लास नहीं ४, उसको भी यह वात मत कहना; 
क्योकि श्रद्धा-विश्वास और भक्ति न होनेसे उसकी यह -विपरीत 
घारणा ।( गीता १८ । ३२ ) हो राकती ऐं कि भगवान्‌ तो 
आआइछाधी है, खार्था है और दूसरोको बशगें करना चाहता है; जो 
दूसरोकी अपनी आज्ञार्मे चलाना चादता है, बह दूसरोंकों क्या! निद्धाछ 
करेगा ? उसके शरण दोनेसे क्या फायदा ? शादि-आदि | इस 
प्रकार दुर्भाव करके वह अपना पतन कर लेगा | इस वास्ते ऐसे 
अभक्तकी कमी मत कहना | 

(न चाशुक्षूपचे वाच्यमः--जो इस रहस्यकों सुनना नहीं 
चाहता, इसकी उपेक्षा करता &, उसको भी कभी मत सुनाना; 
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क्योकि बिना रुचिके, जबदस्ती सुनानेसे वह इस बातका तिरस्कार - 
करेगा, उसको सुनना अच्छा नहीं छगेगा; उसका मन इस बातकों 
फेंकेगा | यह भी उसका एक अपराध होगा । अपराध करनेवालेका 
भला नहीं होता | इस वास्ते जो घुनना नहीं चाहता, उसको 
मत सुनाना । 


न च मां योडभ्यख्यतिः--जो गुणोंमें दोषारोपण करता है, 
उप्तको भी मत छुनाना; क्योकि उसका अन्तःकरण भत्यधिक 


मलिन होनेके कारण वह भगवानकी बात छुनकर उलठे उनमे 
दोषारोपण ही करेगा । 


मनुष्यमें यह एक दोषदृष्टि रइनेसे वह कितने महान्‌ छाभसे 
बच्चित हो जाता है और अपना पतन कर लेता है । इस वास्ते 
. दोषदृष्टि करना बड़ा भारी दोष है | यह दोष अद्वालुओंमें भी 
रखता है | अतः साधकको सावधान होकर इस भयंकर दोषसे 
बचते रहना चाहिये | भगवानने भी इसीलिये ( गीता ३ | ३१ 
में ) जहों अपना मत बताया, वहाँ “श्रद्धावन्त अनखूयन्तः 
पदोसे यह बात कही कि श्रद्धायुक्त और दोषइश्सि रहित पुरुष 
क्मोंसे छूट जाता है । ऐसे ही गीताके माहात्म्य ( गीता १८।७१ ) 
में भी “'भ्रद्धावाननख्यक्चच! पदोंसे यह बताया कि श्रद्धावान्‌ 
ओर दोषदइश्सि रहित मनुष्य केवछ गीताको छुननेमात्रसे वैकुण्ठ 
आदि लोकोंको चला जाता है । 

इस गोपनीय रहस्यको औरोंसे मत कहना--यह कहनेका 
तात्यय दूसरोंको इस गोपनीय तत्त्वसे वश्चित रखना नहीं है, 
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प्रद्युत जिसकी भगवान्‌ और उनके वचनोंपर श्रद्धा-भक्ति नहीं है; 
वह भगवानको खार्थी समझकर ( जैसे साधारण मनुष्य अपने 
खाथके डिये ही किसीको खीकार करते हैं ), मगवान्पर दोपारोपण 
करके महान्‌ पतनकी तरफ न चला जाय, इस वास्ते उसको 
कहनेका निषेध किया है । 

सम्बन्ध---- 

गीताजीका यह ग्रभाव है कि जो इसका प्रचार करेगा, 
उससे बढ़कर मेरा प्यारा कोई नहीं होगा--यह वतानेके लिये 
भगवान्‌ अगले दो श्लोक कहते हैं | 

इलोक--- 

य एम परम गुद्य महुफ्तेष्वभिधास्यति । 

भक्ति मयि परां ऋत्वा मामवेष्यत्यसंशयः ॥ ६८ ॥ 
व्याख्या-- 

ध्य इमें परम गुठ्यमः--इन पदोसे पूरी गीताका परमगुद्य 
संवाद लेना चाहिये, जो कि गीता-प्रन्थ कहलाता है | 'परम॑ गुह्यम 
पदोंमें ही गुद्य, गुह्मतर, गुह्मतम और सबगुह्मतम---ये सब बातें 
आ जाती हैं | भगवान्‌ कहते हैं कि जो मेरेमें पराभक्ति करके 
इस परम गुद्य संवादको मेरे भक्तोंमें कहेगा, वह मेरेको प्राप्त होगा. 
इसमें कोई सन्देह नहीं है । 

“मद्भक्तेष्वभिधास्यतिः--जिनकी भगवान्‌ और उनके बचनोंमें 
पूज्यबुद्धि है, आदर बुद्धि है, श्रद्धा-विश्वास है और सुनना चाहता है, वह 
भक्त हो गया । ऐसे मेरे भक्तोमें जो इस संवादकों कद्देगा, वह 
मेरेको ग्राप्त होगा । 


न्झोक ६८ | गीताका सार ३८९, 


विछले इलोकम “नाभक्तायः पदमें एकक्‍चन दिया और 
यहाँ 'मद्ुक्तेषु' पदमें बहुबचन दिया। इसका तात्पय है कि जहाँ 
बहुत-से श्रोता घुनते हो, वहाँ पहले बताये दोषोंबाला कोई व्यक्ति 
बेंठा हो तो वक्ताके लिये पहले कहा निषेध लागू नहीं पड़ेगा; 
क्योकि वक्ता केवछठ उस ( दोषी ) व्यक्तिको गीता छुनाता ही 
नहीं | जैसे कोई कबूतरोको अनाजके दाने डाछता है और कबूतर 
दाने चुगते हैं। यदि उनमें कोई कौआ आकर दाने चुगने छग 
जाय तो उसको उड़ाया थोड़े ही जा सकता है | क्‍योंकि दाना 
डालनेबालेका रक्ष्य कबूतरोंको दाना डालना ही रहता है, कौओंको 
नहीं । ऐसे ही: कोई गीताका प्रवचन कर रहा है और उस 
प्रवचनको छुननेके लिये कोई नया व्यक्ति आ जाय अथवा कोई 
उठकर चल दे तो वक्ताका ध्यान उसकी तरफ नहीं रहता । 
वक्ताका ध्यान तो सुननेवाले छोगोंकी तरफ होता है और उन्हींको 
वह घछुनाता है ) 


च् 


भ्रक्ति मयि परां छृत्वए-ममेरेमें पराभक्ति करके इस 
गीताको कहता है । इसका तात्पय है कि जो रुपये, मांन-बड़ाई, 
मेंट-पूजा, आदर-सत्कार आदि किसी भी वस्तुके लिये नहीं कहता, 
प्रत्युत भगवानमें भक्ति हो जाय, भगवद्भावोका मनन हो जाय, इन 
भावोका प्रचार हो जाय, इनकी आवृत्ति हो जाय, घुनकर छोगोका 
दुःख, जछन, सनन्‍्ताप आदि.- दूर हो जाय, सबका कल्याण हो 
जाय--ऐसे उद्देश्यसे कहता है । इस प्रकार भगवानकी भक्तिका 
उद्देश्य रखकर कहना ही पराभक्ति करके कहना है । 
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इसी अध्यायके चौबनवें रल्लोकमें कही गयी और इस इलोकर्मे 
कही गयी पराभक्तिमे अन्तर है। वहां 'मझुक्ति रूभते पराम' 
पर्दोसे कह्य गया हे कि ब्रह्ममूत होनेके बाद सांख्ययोगी पराभक्तिको 
प्राप्त हो जाता है अथोत्‌ भगवानसे जो अनादिकालका सम्बन्ध है, 
उसकी स्मृति हो जाती है। परंतु यहाँ सांसारिक मान-बड़ाई आदि 
किसीकी भी किश्विन्मात्र कामना न रखकर केवल भगवद्भक्तिकी, 
भगवद्येमकी अमिलाषा रखना परामक्ति है, इस वास्ते यहाँ 
भक्ति मयि परां छत्व5 भ्मेरेमें पराभक्ति करकेः--ऐसा कहा 
गया है । 


धममेवेष्यत्यसंशय/--जब गीता सुनानेवालेका केब्रछ मेरा ही 
उद्देश्य होगा तो वह मेरेको प्राप्त हो जायगा, इसमें कोई सन्देहकी 
बात नहीं है । कारण कि गीताकी यह एक विचित्र कला है कि 
मनुष्य अपने स्वाभाविक कमोंसे भी परमात्माका निष्कामभावपृवक 
पूजन करता हुआ परमात्माको प्राप्त हो जाता है (१८। 9६ ) 
और जो खाना-पीना, शौच-स्नान आदि शारीरिक कार्योंकी भी 
भगवानके भपंण कर देता है, वह भी शुभ-भशुभ फूलरूप कर्मबन्धन- 
से मुक्त होकर भगवानको प्राप्त हो जाता दै# | तो फिर जो केवल 
.._ # यत्करोषि यदब्नासि यज्जुहोषि ददासि यत्‌। 
यत्तपस्यसि कोन्तेय.. तत्कुरुष्ष. मदप॑णम | ' 
शुभाशुभफले रेवं मोक्ष्से... कर्मबन्धनें:। 
संन्यासयोगयुक्तात्मा. बिमुक्तो. मामुपैष्यसि | 
( गीता ९| २७-२८ ) 


ग्छोक ६९ ] गीताका सार ३०१ 


भगवान्‌की भक्तिका लक्ष्य करके गीताका प्रचार करता है, वह 

भगवानको प्राप्त दो जाय, इसमें कहना ही क्‍या है ! 

इलोक--- 
न च तस्सान्मनष्येपु कश्चिन्मे प्रियकतमः | 
भविता न च मे तस्मादन्‍्यः प्रियतरों झुबि ॥ ६० ॥ 
व्याख्या 
ज्नच तप्मान्मनुष्येपु कश्चिन्मे प्रियक्तत्तम?--जो अपनेमे 
लोकिक-पारलेकिक प्राकृत पदार्थोकी महत्ता, छिप्सा, आवइयकता 
रखता है और रखना चाहता है, वह पराभक्ति ( १८। ६८ )के 
अन्तगत नहीं आ सकता । परामक्तिके अन्तर्गत वही आ सकता है, 
जिसका प्राकृत पदाथोको प्राप्त करनेका क्षिश्विन्मात्र भी उद्देश्य नहीं 
है और जो भगवद्यापति, भगवइशन, भगवद्येम आदि पारमार्थिक 
उद्देश्य रखकर गीताके अनुसार ही अपना जीवन बनाना चाहता है। 
ऐसा पुरुष ही भगवद्गीताके प्रचारका अधिकारी होता है | यदि 
-उसमें कमी मान-बडाई आदिकी इच्छा भी आ जाय तो वह टिकेगी 
नहीं; क्योकि मान-बड़ाई आदि प्राप्त करना उसका उद्देश्य नहीं है । 
भगवानके मक्तोमें गीताका प्रचार करनेवाले उपयुक्त अधिकारी 
पुरुषके लिये ही “तस्मात! पद देकर भगवान कहते है कि उसके 
समान मनुष्योमें मेश प्रियक्तत्तम अर्थात्‌ अत्यन्त प्रिय काय करनेवाला 
. कोई भी नहीं होगा; क्योंकि गीता-प्रचारके समान दूसरा मेरा कोई 
प्रिय काय है ढी नहीं | - 

“प्रियक्त्तमए पदमे जो “कृत? पद आया है, उसका तात्पय 
है कि गीताका प्रचार करनेमें उसका अपना कोई खार्थ नहीं है 
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मान-बड़ाई, आदर-सत्कार आदिकी कोई कामना नहीं है; केवल 
भगवद्यीत्यय गीताके भावोका प्रचार करता हैं | इस वास्ते वह 
प्रियकृत्तम---भगवानका अत्यन्त प्रिय काय करनेवाला है | 
मनुष्योमें प्रियक्ृतम कहनेका तात्पय है कि भगवानका 
अत्यन्त प्यार बननेके लिये मनुष्योकों ही अधिकार है । संसारमे 
कामनाओंकी पूर्ति कर लेना कोई महत्त्वकी, बहादुरीकी बात नहीं 
है । देवता, पशु-पक्षी, नारकीय जीव, कीट-पतड्ढ, इक्ष-छता आदि 
समी योनियोंमें कामनाकी पूर्ति करनेका अवसर मिलता है; परंतु 
कामनाका त्याग करके परमात्माकी प्राप्ति करनमेका अबसर तो केबल 
मनुष्ययोनिमें दी मिलता हैं । इस मनुष्ययोनिको प्राप्त करके 
परमात्माकी प्राप्ति करनेसे, परमात्माका अत्यन्त प्यार बननेसे ही 
मनुष्यजन्मकी सफलता है । " 
भविता न च मे तस्मादन्यः पभियतरो भुविः--जिसमें अपनी 
मान-बड़ाईकी वासना है, कुछ खाथभात्र भी है और जिसका अपना 
उद्धार करनेका तथा गीताके अनुसार जीवन बनानेका उद्देश्य बैसा 
( प्रियकृत्तमके समान ) नहीं बना है; परंतु उसके हृदयमें गीताका 
विशेष आदर है और गीताका पाठ करवाना, गीता कण्ठस्थ करवाना, 
गीता मुद्रित करके उसकी सस्ती बिक्री करना आदि किसी तरहसे 
गीताक। प्रचार करता है और लोगोकों गीतामे छगाता है, उसके 
समान प्रध्वीमण्डलपर मेरा दूसरा कोई प्रियतर नहीं होगा | 
अपने घम, सम्प्रदाय, सिद्धान्त आदिका प्रचार करनेवाला 
व्यक्ति भगवान्‌का प्रिय तो हो सकता है, पर प्रियतर नहीं होगा। 
प्रियतर तो किसी तरहसे गीताका प्रचार करनेवाला द्वी होगा | 


स्छोक ६९ ] गीताका सार :. इण३्‌ 


भगवद्गीतामें अपना उद्भार करनेकी ऐसी-ऐसी विलक्षण, सुगम 
भौर सरछ युक्तियाँ वतायी गयी है, जिनको मनुष्यमात्र अपने 
आचरणोमे छा सकता है | तात्पय यह है कि जो गीताका आदर 
करता है, ऐसा मनुष्य हिंदू, मुसठमान, इसाई, यहूदी, पारसी; 
बोद्ध आदि किसी भी घमको माननेवाला क्‍यों न हो; किसी भी देश, 
वेप, वण, आश्रम, सम्प्रदाय आदिका क्यो न हो; अपनी रुचिके 
अनुसार किसी भी शैली, उपाय, सिद्धान्त, साधनको माननेवाला 
क्यो न हो, वह यदि अपना किसी तरहका आग्रह न रखकर, 
पक्षपात-विषमताको त्यागकर, किसी मी प्राणीको दुःख पहुँचानेवाली 
चेशको त्यागकर, मनमे किसी भी छोकिक-पारछोकिक उत्पन्न और 
नष्ट होनेवाली वस्तुकी कामना न रखकर, अपना सम्प्रदाय, अपनी 
ठोली बनानेका उद्देश्य न रखकर, केवछ अपने कल्याणका उद्देश्य 
रखकर गीताके अनुसार चलता है ( अकतंब्यका सबंथा त्याग करके 
प्राप्त परिस्थितिके अनुसार अपने-अपने कतंव्यका छोकहिताय, 
निष्कामभावपूंक पाछन करता है ), तो वह भी जीविका-सम्बन्धी 
ओर खाना-पीना, सोना-जगना आदि शरीर-सम्बस्घी सब काम करते 
हुए परमात्माकी प्राति कर सकता है, महान्‌ आनन्द, महान्‌ सुखको 


प्राप्त कर सकता है, जिसका वर्णन छठे अध्यायके बाईसवे इलोकमें 
* आया है 
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४ य॑ लब्ध्वा चापर ल्यार्भ मन्‍्यते नाधिक ततः। 
यस्मिन्खितों न दुःखेन गुरुणापि विचाल्यते ॥ 
| ( गीता ६ । २२ ), 
भावार्थ यह ह कि जिस छाभको प्राप्त हो करके “उससे अधिक कोई 
लाभ हो सकता है>-ऐसी मान्यता स्प्मर्मे भी नहीं होती, उस 
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गीता वेष, आश्रम, अवस्था, क्रिया आदिका परितन करनेके 
छिये नही कहती, प्रत्युत परिमाजन करनेके छिये कहती है अर्थात्‌ 
केवल अपने भाव और उद्देश्यको झ॒द्र बनानेके छिये कहती है । 
गीताकी ऐसी युक्तियोकों जो भगवान्‌की तरफ चढनेवाले भक्तोर्मे 
कहेगा, तो उन भक्तोकों पारमार्थिक मारगमे वढ़नेकी युक्तियाँ मिलेगी, 
शंकाओंका समाधान होगा, साथनकी उलझने छुलझेगी, पारमार्थिक 
मागवी वाधाएँ दूर होगी, जिससे वे उत्साहसे सुगमतापूवक बहुत 
ही जल्दी अपने लक्ष्यको प्राप्त कर सकेंगे | इस वास्ते वह भगवानको 
सबसे अत्यविक प्यारा होगा; क्योकि भगवान्‌ जीवके उद्धारसे बडे 
गर्जी ढोते हैं, वे प्रसन्न होते हैं | 

विशेष बात 

कामना दो तरहकी होती है--पारमार्थिक और छोकिक | 

(१) पारमा्थिक कामना--पारमार्थिक कामना दो तरहकी 
होती दै--मुक्ति ( कल्याण ) की ओर भक्ति ( भगवग्मेम ) की । 

जो मुक्तिकी कामना हैं, उममें तत्वको जाननेकी इच्छा होती 
है, जिसे जिज्ञासा कहते हैं | वद॒ जिज्ञासा जिसमें होती है, वह 
जिज्ञात्रु होता है | गहरा विचार किया जाय तो जिज्ञासा कामना 
_ ख्वाभाविकताम अटछ स्थित होनेपर मनुष्य बढ़े भारी दुःखसे भी विचकित 
नहीं होता अर्थात्‌ जीते-जी शरीरके टुबढ़े-ठुकड़े कर दिये जाये दो 
पहाड़ोंके बीचमें शरीर दब॒कर पिस जाय, शरीरमें तरह-तरहके छेद 
किये जायें, शरीरकी चमड़ी उतारी जाय, उबलते हुए तेलमें शरीरको 


डाला जाय आदि-आदि भयंकर-सें-भयंकर दुःखद परिस्ितिके प्राप्त हो 
जानेपर भी वह अपने स्वरूपसे कभी विचल्ित नहीं हो सकता | 


_ 
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नहीं है; क्‍योंकि वह अपने खरूपकों अर्थात्‌ तत्तको जानना 
चाहता है, जो वास्तवर्मे उतकी आवश्यकता है। आवश्यकता उसको 
कहते हैं, जो जरूर पूरी होती है और पूरी होनेपर झिए दूछतीी 
आवस्यकता- पैदा नहीं होती# यह आवश्यकता सत्‌ 
विषयकी होती है । 


» दूसरी कामना ग्रमुग्रेमप्राप्तिकी होती हैं | उसको प्राप्ति तो 
कहते हैं, पर वास्तवमें वह प्राप्ति अपने लिये नहीं होती, प्रत्युत 
प्रमुके छिये ही होती है | उसमें अपना किशद्चिन्मात्र प्रयोजन नहीं 
रहता; ग्रमुके समर्पित काना ही प्रयोजन रहता है । प्रेमी तो अपने- 
- आपको प्रभुके समर्पित कर देता है, जो कि उसीका अंश है ।॥ 

# कामना वह होती हे, जो कभी पूरी नहीं होती | एक कामना 
पूरी होनेपर फिर दूसरी कामना पेदा हो जाती है । जेंसे, धनकी कामना 
हुईं । जितना धन चाहता दे, उतना घन मिल जाय तो फिर और अधिक 
घनकी कामना होती है | घनकी तरह ही मान-बड़ाईकी, जीनेकी, 
भोगकी, नीरोगताकी, यश-कीतिकी, ल्ली-पुत्रकी आदि-आदि उत्पत्ति- 
विनाशशीछ वस्तुओंकी कामना होती है। ये घनादि वस्तुएँ अपनी नहीं हैं; 
क्योंकि इनमेंसे कोई भी वस्तु खयंतक पहुँचती ही नहीं । इनकी 
कामनापूर्ति फेवछ शरीर और नामतक ही पहुँचती है | कामना असत्‌- 
विषयकी होती है । कामनापूर्तिके वाद फिर और कामना जाग्रत' हो जाती 
है, तो अपूर्ति ही बाकी रहतो हे । इस वास्ते कामना त्याज्य है; क्योंकि 
ये चीजें तो रहेंगी नहीं और उनकी पूर्तिके ल्यि की हुई कामना और 
अयत्न---ये दोनों ही निष्फल होंगे । 

न सुक्तिकी अपेक्षा भक्तिकी कामना श्रेष्ठ है; क्‍योंकि मुक्तिमें स्वयं 
मुक्त होना चाइता है और भक्तिमं भगवानके समर्पित होना चाहता है। 
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उपयुक्त दोनों ही पारमार्यिक कामनाएँ वास्तवमें कामना 
नहीं है। 
( २ ) छाकिक कामना--छोकिक कामना भी दो तरहकी 
होती है---सछुख प्राप्त करनेकी ओर दुःख दूर करनेकी | 
शरीरको आराम मिले; जीते-जी मेरा आदर-सत्कार होता रहे 
ओर मरनेके वाद मेरा नाम अमर हो जाय, मेरा झ्मारक्क बन जाय, 
कोई प्रन्य वना ठे, जिसको वोग देखते रहें, पढते रहे और यह 
जान जायें कि ऐसा कोई विलक्षण पुरुष हुआ है; मरनेके वाद 
खग आदिमे भोग भोगत रहें आदि-आदि लौकिक सुख-प्राप्तिकी 
कामनाएँ होती हैं | ऐसी कामनाओसे तो वासना ही बढ़ती हैं, 
जिससे वन्चन और पतन ही होता है, उद्घबार नहीं होता | यह 
कामना आउसुरी-सम्पत्ति है, इस वास्ते यह त्याज्य है । 
दूसरी कामना दुःख दूर करनेकी है। दुःख तीन प्रकारके 
है--आधिवेविक, आधिभातिक और आध्यात्मिक | 
अतिवृष्टि, अनावृष्टि, शीत, घाम, वायु आदिसे जो दुःख 
- होता है, उसको “आविदेविकः कहते हैं | यह दुःख ठेवताओके 
अधिकारसे होता है । 
सिह, सॉप, चोर आदि प्राणियोसे जो दुःख होता है, उसको 
आधिमीतिक? कहते हैं । 


छाल भय आए यार भा जात ञआ आय कक पकर बम... लानत लक लिशिलिल अर पक 


हि 
तात्पय ह कि मुक्तिम लेनेकी इच्छा और भक्तिम देनेकी इच्छा रहती है 
इस वास्ते मुक्तिमें तो सूक्ष्म अहं रहता है, पर अक्तिमें अई विल्कुल 
नहीं रहता | 
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शरीर और अन्तःकरणको लेकर जो दुःख होता है, वह 
शआध्याक्षिकः होता है | 


इन दु खोको दूर करनेकी और सुख प्राप्त करनेकी जो कामना 
होती है, वह सबंथा निरर्थक है; क्योंकि उस कामनाकी पूर्ति नहीं 
होती ।.पूर्ति हो भी जाती है तो दूसरी नयी कामना पैदा हो जाती 
है और अन्तम अपूर्ति ही वाकी रहती है | दस वास्ते इन दोनों 
कामनाओकी पूर्ति किसी भी ग्राणीकी कभी भी नहीं हुई, न होती है, 
ओर न भविष्यमें ही पूरी होनेवाी है । 
इस प्रकारकी छोकिक कामनापूर्तिका किश्निन्मात्र भी उद्देश्य 
न हो, प्रत्युत मगवानमें ही प्रेम हो, भक्ति हो--ऐसा परामक्तिका 
उद्देश्य रखकर निष्कामभावसे केवछ जीवोंके उद्गारके लिये ही 
भक्तोमें गीताका कथन करता है, उसके लिये भगवान्‌ कहते हैं कि 
उसके समान मेरा कोई प्यारा नहीं है और भविष्यमे भी उससे वढ़कर 
कोई प्यारा नहीं होगा | कारण है कि तह्द प्राणिमात्रका परम सुहृद्‌ 
है और भगवान्‌ थी प्राणिमात्रके परम सुहृदू हैं | मगवानकों परम 
घुढ्दू जानकर मनुष्य शान्तिको प्राप्त होता ह---“खुद्दं सर्वेभूतानों 
| # आध्यात्मिक दुःखके दो प्रकार ह---आधि ओर व्याधि | मनकी 
चिन्ता “आधि? है और दशरीरका रोग ध्य्याधिः है | 
आधि भी दो तरहकी होती ८--( १) पागछ्यन और ( २) चिन्ता, 
शोक) भय, उद्वंग आदि । पागल्पन तो प्रारू्धसे होता ह और चिन्ता, 
शोक आदि अज्ञानसे होते है| जान होनेपर चिन्ता, शोक आदि तो मिट 
जाते है, पर पागब्पन हो सकता है | ४ 


दी होता ह 
गेबतक आणीकी संसरसे उकताइट | शी, कैफय या उपरक्ि 
7 हो और दैदयपें जोरदार रैंडचछ ॥ भची के, पेबतक उसकी 
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अउली जिज्ञासा जाम्रत्‌ नहीं होती । किसी कारणवश जब यह प्राणी 
अपने क॒तेव्यका निणय करनेके लिये व्याकुल हो जाता है, जब 
अपने कल्याणके डिये कोई रास्ता नहीं दीखता, बिना समाधानके 
और कोई सांसारिक वस्तु, व्यक्ति; घटना, परिस्थिति आदि किश्विन्मात्र 
भी अच्छी नहीं लगती, एकमात्र हृठयका सनन्‍्देह दूर करनेकी धुन 
चटपटी लग जाती हैं, एक जोरदार जिज्ञासा होती है और दूसरी 
तरफसे मन सवधा हट जाता है; तव यह प्राणी, जहोसे प्रकाश 
और समाधान मिलनेकी सम्भावना "होती है, वहाँ अपना हंदय 
खोलकर बात पूछता हैं, प्राथना करता है, शरण हो जाता हैं, शिष्य 
हो जाता है । 

पूछनेवालेके मनमे जेंसी-जेसी उत्कण्ठा बढती है, कहनेवालेके 
मनमे वैसे-बैसे बढ़े विचित्रता और विलक्षणतासे समाधान करनेवाली 
बाते पेंदा होती हैं | जेसे दूघ पीनेके समय बछढ़ा गायके थनोपर 
मुँहसे बार-बार धक्का मारता है और थनोसे दूध खींचता है तो 
गोमाताके शरीरमें रहनेवाला दूध थनोमे एकदम उतर आता है । ऐसे 
ही मनमे जोरदार जिज्ञासा होनेसे जब जिज्ञाप्ु वार-बार प्रइन करता 
है तो कहनेवालेके मनमे नये-नये उत्तर पैदा होते है | छुननेवालेको 
ज्यो-ज्यो नई वाते मिलती हैं, त्यो-त्यो उसमे छुननेकी नई-नई उत्कण्ठा 
पेंदा होती रखती है | तभी वक्ता और श्रोता--इन दोनोंका संवाद 
बढ़िया होता है । 

अजुनने ऐसी उत्कण्ठासे पहले कमी वात नहीं पूछी और 
भगवानके मनमे भी ऐसी बातें कहनेकी कभी नहीं: भायीं | पन्‍्तु जब 
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अजुनने जिम्वासापतरक 'स्थितप्रक्षस्थ का भाषा" _( २ | ५४) 
+_+आहसि पूछना अ्रस्म्भ किया, वहंसि उन दोनोंका संवाद प्रास्म्म 
हुआ ह#। वसा का तथा उपनिवरदाका सार और भगवान के दृदयका 
अस्ी भाव ८, जिसकी बरारण करनेस मलुष्य अयका-से-मर्यकर 
परिश्थितिर्ध भी अपने मनुस्यजसाके व्यैयकों सुगमतापृ्षक सिद्ध का 
मकता है: | प्रतिकूछ-सञ्रतिकछ परिश्थिति आनेपर भी बबरायें नहों, 
फ्रयुत प्रतिकूल परिस्थिलिकों आदर करते द्वए उसका पझदुप्रसांग करे 
अर्थात अनुकृदताकी 2व्छाका त्याग करें; क्योंकि प्रतिकूछता पहले 
किये परायाक्ता नाथ करने और आगे अनुकूदताकी इच्छाका त्याग 
कानेके लिय ४ आती ४ | अनुकृलताकी इच्छा जितनी ज्यादा हीगी, 
उतनी दी अतिकृल अबखा मबकर होंगी । अनुकूछताकी अ्च्छकां 
ज्याज्ज्यां त्याग दोता जायगा; स्योन्या अनुकूछताका राग ओर 
प्रतिकृताका सब मिंठता जायगा | राग और मय--दोनोके पिटनेसे 
समता आ जायगी | सगता परमात्माक्रा साक्षात खखूय ढ | गीतार्मे 
समताकी बात विद्वपतासे बतायी गयी & ओर गीत॑ने श्सीकों योग 
कहा है । 2त प्रकार कमयींग, ज्ञानयोग, भक्तियोंग, व्यानयीग, । 





# यश मगवान का उपदेश इगर अत्यायके ग्यारइत बठीकस पारम्भ 
(आी 6) दोथावि सगबान आर अजनका संवाद चोवनव ब्लोकस ही प्रारम्भ 
दुआ ४ | उपदशक आर घाम भगवबानन पहल साख्ययोगका वन किया) 
जिलका उप्रसहार मात्रा तठमिद्िता सांख्य बुद्धि / (० | ३५ ) परदर्भि 
किया | किर च्योग खिम्ता छणुर (२॥ ३९ ) परदर्ति कर्मयोगका वर्णन 
आरम्म किया; जितका उपसद्धार थतंदा योगमवाप्मसिः ( २ | ५३ ) पदार्मे 
किया | ८सके बाद अजुनने पूछना आरम्भ किया | 
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हर व कक ए ५ 
प्राणायाध आदिकी विलक्षण-विलक्षण बातका इसमें व्शन 
हुआ हु | 


/॥ 


धअध्येष्यते? का तायय हैं कि ऐसा तेशा-मेर संवाद कोई 
ज्यो-ब्यो पढ़ेगा, पाठ करेगा, याद करेगा, उसके भावोकों समझनेका 
प्रयास करेगा, त्यों-ही-त्यो उसके हृदयमे तेरी तरह उत्केण्ठा बढ़ेगी । 
बह ज्यो-ज्यो समझेगा, त्योन्यो उसकी शड्डाका समाधान होगा। 
- ज्यो-ज्यो समाधान होगा, त्यो-त्यों इसमें अधिक रुचि पैदा होगी । 
ज्यों-ब्यो रुचि अविक पैदा होगी, त्यो-त्यों गहरेमभाव उसकी समझमें 
आयेंगे और फिर वे भाव उसके आचरणोमे, क्रियाओमें, वर्ताव्में आने 
लगेंगे । आदरपूवक आचरण करनेसे वह गीताकी मूर्ति वन जायगा, 
उसका जीवन गीतारूपी सॉँचेमें ढल जायगा अथौत्‌ वह चलती-फिरती 
भगवद्गीता हो जायगी | उसको देखकर ल्ोगोको गीताकी याद आने 
लगेगी, चैसे ही जेसे निषादराज गुहको देखकर माताओको और दूसरे 
छोगोको छखनछालकी याद आती हैऋ। 


शॉनयशेन तेनाहमिष्ठः स्यामः--यज्ञ दो प्रकारके होते 
हैं--..द्रव्ययज्ञ और ज्ञानयज्ञ | जो यज्ञ पदार्थ ओर क्रियाओकी 
प्रधानतासे किया जाता हैं, वह द्वव्ययज्ञ” कहलाता हैं; और 
उत्कण्ठासे केवल अपनी आवश्यक वास्तविकताकों जाननेके लिये 
जो ग्रइन किये जाते है, विज्ञ पुरुषोद्दारा उनका समाधान किया 
# जानि लखन सम देहिं असीसा | जिअहु सुखी सय छाख बरीसा॥ 
निरखि नियादु नगर नर नारी | भए. सुखी जनु छखनु निहारी ॥ 
| (मानस २। १९८३ ३ ) 

शी० सा० २६-- 
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जाता' है, उनपर गहरा विचार किया जाता है, विचारके अनुसार 
अपनी वास्तविक स्थिति बनायी जाती है तथा वास्तविक तत्त्वकी 
जानकर कतक्ृत्य हो जाता है, वह 'ज्ञानयज्ञ” कहलाता है। परतु 
यहाँ भगवान्‌ अजुनसे कहते हैं कि तुम्हारे-इमारे संवादका कोई 
पाठ करेगा तो मैं उसके द्वारा भी ज्ञानयज्ञसे पूजित हो जाऊंगा। 
इसमें कारण यह है कि जसे प्रेमी भक्तको कोई भगवान्‌की बात 
सुनाये, उसकी याद दिलाये तो वह बड़ा प्रसन्न होता है, ऐसे ही , 
कोई गीताका पाठ करे, अभ्यास करे तो भगवानकों अपने अनन्य 
भक्तकी, उसकी उत्कण्ठापूवक जिज्ञासाकी और/ उसे दिये हुए 
उपदेशकी याद आ जाती है और वे बडे प्रस॑न्त होते हैं । उस 
पाठ, अभ्यास आदिको ज्ञानयज्ञ मानकर उससे पूजित होते हैं । 
कारण कि पाठ, अभ्यास आदि करनेवालेके हृदयमें उसके भावोंके 
अनुसार भगवानका नित्यज्ञान विशेषतासे स्फुरित होने छगता है । 


“<ति मे मति+-ऐसी मेरी मति है--यह कहनेका तात्य 
है कि जब कोई गीताका पाठ करता है तो मे उसको सुनता हूँ; 
क्योंकि मे सत्र जगह रहता हूँ---“मया ततमिदं सर्वेमः ( गीता 
९ | 9 ) और सब जगह ही मेरे कान हैं--.. 'सवेतःश्रुतिमदलोके? 
( गीता १३। १३ ) | अतः उस पाठकों सुनते ही मेरे हृदयमे 
विशेपतासे ज्ञान, प्रेम, दया आदिका समुद्र छहराने लगता है. और 
उसकी यादमें मेरी बुद्धि सराबोर हो जाती है। वह पूजन करता 
है--ऐसी बात नहीं है, वह तो पाठ करता है । परंतु मैं उससे 
पूजित हो जाता हूँ अथोत्‌ उसको ज्ञानयज्ञका फछ मिल जाता है । 
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दूसरा भाव यह है कि पाठ करनेवाला यदि उतने गहरे 
भावोंमें नहीं उतरता, केवल पाठमात्र या यादमात्र करता है, तो भी 
उससे मेरे हृदयमें तेरे और मेरे सारे संवादकी ( उत्कण्ठापूवंक 
किये गये तेरे प्रश्नोकी और मेरे दिये हुए गहरे वास्तविक उत्तरोंकी ) 
एक गहरी मीठी-मीठी स्मृति बार-बार आने लगती है | इस प्रकार 
गीताका अध्ययन करनेवाला मेरी बड़ीं भारी सेवा करता है, ऐसा 
मै मान लेता हूँ और मेरी बुद्धि तत्क्षण बेसी हो जाती है । 


विदेशमें किसी जगह एक जलसा हो रहा था । उसमें 
बहुत-से लोग इकट्ठें हुए ये । एक पादरी उस जलसेमें एक लड़केको 
ले आया | वह लड़का पहले नाटकमें काम करता था । पादरीने 
उसके घरवालोंकों पैसे देकर उसको मोल ले लिया था। पादरीने 
उस लड़केकी दस-पन्द्रह मिनटका एक बहुत बढ़िया व्याख्यान 
सिखाया । साथ ही ढंगसे उठना, बेठना, खडे होना, इधर-उघर 
ऐसा-ऐसा देखना आदि व्याख्यानकी कछा भी सिखायी | व्याख्यानमें 
बडे ऊँचे दर्जकी अंग्रेजीका प्रयोग किया गया था । व्याख्यानका 
विषय भी बहुत गहरा था । पादरीने व्याख्यान देनेके छिये 
उस बालकको टेबुलपर खड़ा कर दिया | बच्चा खड़ा हो गया 
और बडे मिजाजसे दायें-बायें देखने छगा और बोलनेकी जैसी-जैसी 
खिज है, वेसे-वैसे सम्बोधन देकर बोलने लगा | वह नाटकमें 
रहा हुआ था, उसको बोलना आता ही था। इस वास्ते वह 
गम्भीरतासे, मानी अर्थोकों समझते हुएकी मुद्रामें ऐसा विलक्षण 
बोला कि जितने सदस्य बैठे थे, वे सब अपनी-अपनी कुर्सियोपर 
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उछलने लगे | सदस्य इतने प्रसन्न हुए कि व्याख्यान पूरा होते ही 
वे रुपयोकी वोछार करने लगे | अब वह बालक सभाके ऊपर- 
ऊपर ही घुमाया जाने छगा | उसको सव लोग अपने-अपने 
कन्वेपर लेने छगे | परन्तु उस वाल्ककों यह पता ही नहीं था 
कि मैने क्या कहा है! वह तो बेचा श ज्यादा पढा-लिखा नहीं 
था और अंग्रेजीके भावोको भी पूरा नहीं समझता था, पर समभावाले 
सभी लोग समझते थे | इसी प्रकार कोई गीताका अध्ययन करता 
है, पाठ करता है, तो वह भले ही उसके अथको, भावोको न 
समझे, पर भगवान्‌ तो उसके, अथको, भावोंकों समझते हैं । इस 
वास्‍्ते भगवान्‌ कहते हैं कि मै उसके अंध्ययनरूप, पाठरूप ज्ञानयज्ञसे 
पूजित हो जाता हूँ । समामें जैसे वाल्कके व्याख्यानसे सभापति 
तो खुश हुआ ही, पर उसके साथ-साथ समासदू भी बड़े 'ख़ुश 
हुए और उत्साहपूवंक बच्चेका आदर करने छगे, ऐसे ही गीतापाठ 
करनेवालेसे भगवान्‌ ज्ञानयज्ञसे पूजित होते हैं तथा खय॑ वहाँ 
निवास करते हैं, साय-ही-साथ प्रयाग आदि तीथे, देवता, ऋषि, 
योगी, दिव्य नाग, गोपाछ, गोपिकाएं, नारद, उद्धव आदि भी वहाँ 
निवास करते हैं #। 





# गीतायाः पुस्तक यत्र यत्र पाठ55 प्रवतंते। 
तन्न सर्वाणि तीर्थानि प्रवागादीनि तन्न वे ॥ 
सर्वे देवाश्व ऋषयो योगिनः पन्नगाश्व ये। 
गोपाल ग्ोपिका वापि नारदोद्धवपार्षदेः | 
सहायो जायते ज्ञीत्र यत्र गीता प्रवतते ॥ 
यत्र गीताविचारश्च पठन॑ पाठने.. श्रुतम्‌ । 
तत्नाह निश्चित प्रथ्वि निवसामि सदेव हि॥ 
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सस्बन्च-- 
- जो गीताका अचार और अध्ययन भो न कर सके, तो वह 
क्या करे ? इसके लिये अगले रलोकमें उपाय वताते है | 
ह इलोक--- 
भ्रद्धावाननसूयश्च शणुयादपि यो नरः। 
सो5पि मुक्तः शुभॉल्लोकान्पाप्नुयात्युण्यकमंणाम्‌॥ ७१ ॥ 
व्याख्या--- 
अ्रद्धाधाननसूयश्व शटणुयादपि यो नर०--गीताकी वातोंको 
जैसा छुन ले, उसको प्रत्यक्षसे भी वढकर पृज्यमावसहित वेसा-का- 
-वैसा माननेवालेका नाम अश्रद्धावान? है, और उन बातोंमे कहीं भी 
किसी भी विषयमें - किश्विन्मात्र भी कमी न देखनेवालेका' नाम 
अअत्तखय» है | ऐसा श्रद्धावान्‌ और दोषदइश्टिसे रहित पुरुष गीताको 
केवल सुन भी ले, तो वह भी सम्पूर्ण पापोसे मुक्त होकर पुण्य- 
कार्रियोंके शुम लोकोको प्राप्त कर लेता है---“सो5पि मुक्तः 
शुभॉल्लोकान्‌ प्राप्लुयात्‌ पुण्यकमेणाम! । 
यहाँ दो, बार *अपि? पद देनेका तात्पय है. कि जो गीताका 
प्रचार करता है, अध्ययन करता है, उसके लिये तो कहना ही क्‍या 
है | पर जो सुन भी लेता है, वह पुरुष भी पापोसे छूटकर शुभ वोकोको. 
ग्राप्त हो जाता है । ः 
मनुष्यकी वाणीमें प्राय; श्रम, ग्रमाद, लिप्सा और करणा- 
' पाटवब---ये चार ढोष होते हें# | अतः मनुष्यकी वाणी स्वथा 
. % (१) वक्ता जिस विघयका प्रतिपादन करते है, उस विषय 
वह बिल्कुल निःसन्देह न हो, उसे “प्रम? कहते हैं; ( २ ) वक्ता विवेचनमे 
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निर्भ्नन्त ( भ्रान्तिरहित ) नहीं हो सकती | परंतु भगवानकी दिव्य 
बाणीमें इन चारोमेंसे कोई भी दोष नहीं रह सकता; क्योकि भगवान्‌ 
निर्दोपताकी पराबघि हैं अर्थात्‌ भगवानसे वढ़कर निर्दोषता किसीमें 
कभी होती ही नहीं । इस वास्ते भगवानके चचनोमें किसी प्रकीरके 
संशयकी सम्भावना ही नहीं है | अतः गीता सुननेवालेको कोई 
विषय समझमें कम आये, विचारद्वारा कोई वात न जचे, तो समझना 
चाहिये कि इस विषयको समझनेमें मेरी बुद्धिकी कमी है, में समझ 
नहीं पा रहा हँ---इस भावकों छढ़तासे धारण करनेपर असृया 
दोष मिट जाता हैं | भगवानमें अत्यधिक श्रद्धा-विश्वासपूवंक भक्ति 
होनेपर भी अम्तया दोप नहीं रहता । 


चैतन्य महाग्रभुका एक भक्त था। वह रोज गीताका पाठ 
करते हुए मस्त हो जाता था, गद्गद हो जाता था और रोने छगता 
था | वह झुद्ध पाठ नहीं करता था, उसके पाठमें अशुद्धियाँ आती 
थीं | उसके विषयमें किसीने चैतन्य महाग्रभुसे शिकायत कर दी कि 
देखिये प्रभु, वह बड़ा पाखण्ड करता है; पाठ तो शुद्ध करता नहीं 
और रोता रहता है |? चैतन्य महाप्रभुने उसको अपने पास बुलाकर 





आल्स्य, उपेक्षा, उदासीनता, तत्यरताकी कमी, लोग समझें या न समझें-- 
इसकी वेपस्वाद करता दे; उसे “प्रमादः कहते हैं; ( ३ ) वक्ताकी रुपये- 
पेसे, मान-बढ़ाई, आदर-सत्कार, सुख-आराम आदि व्ौकिक-पारलैकिक 
कुछ भी पानेकी इच्छा है, उसे लिप्सा? कहते हैं; और ( ४ ) वक्ता जिन 
इन्द्रिया, मन) बुद्धि, वाणी आदिसे अपने भाव ग्रकट करता है, उन 


करणोंमे पढुता, कुणलता नहीं है और वह श्ओताकी भाषा, भाव) 
योग्यताको नहीं जानता, उसे “करणापाट्वः कहते हैं | 


ड़ 
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(१ 
पूछा---तुम गीताका पाठ , करते हो, तो क्या उसका अथ जानते" 
हो ? उसने कशा--हीं प्रमु ” कर पुछा-- तो किर तुम रोते 
क्यो हो ? उसने कहा--'ै जब “अज्जुन डबाच? पढता हूँ, तो 
अज्ञुन भगवानसे पूछ रहे हैं---ऐसा मेरेको प्रत्यक्ष दीखता है. और 
जब मै 'श्रोभगवासुबाच? पढ़ता हूँ; तो भगवान्‌ अजुनके ग्रश्नोंका उत्तर 
दे रहे है---ऐसा मेरेको प्रत्यक्ष दीखता है । इस प्रकार भगवान श्रीकृष्ण 
और अजुनका आपसमें संवाद हो रहा है--ऐसा प्रत्यक्ष दीखता है; 
परन्तु अजुन क्या पूछते हैं और भगवान्‌ क्‍या उत्तर देते हैं,यह मेरी 
समझमें नहीं आता | मै तो उन दोनोके दशन कर-करके राजी 
होता हूँ !! उसकी ऐसी श्रद्वा-मक्ति देखकर चैतन्य महाग्रमु बहुत 
राजी हुए | इस प्रकारकी श्रद्धा-मक्तिवाला पुरुष गीताकों केवछ छुन 
भी लेता है, तो उसकी मुक्तिमें कोई सन्देह नहीं है | वह सम्पूर्ण 
पारपसि मुक्त होकर पुण्यकारियोके जुभ लोकोंको प्राप्त हो जाता है । 
यहाँ “पुण्यकमंणाम्‌ः पदसे लकामभावपूवक यज्ञ, अनुष्ठान 
आदि पुण्य-करम करनेवालोको नहीं लेना चाहिये; क्योंकि मगवानने 
उनको ऊँचा नहीं म्राना है, प्रत्युत उनके बारेमें कहा है कि वे बार-बार 
आवागमनको प्राप्त होते हैं |# यहाँ उन पुण्यकमो भक्तोंकोी लेना 
चाहिये, जिनको भगवानका प्रेम, दशन आदिकी प्राप्ति होती है | 
.. $ त्रेविद्या मा सोमपाः पूतपापा यज्ञेरिद्रा खर्मति प्राथवन्ते॥) 
ते पुण्यमासाद सुरेन्द्रछोकमइनन्ति दिव्यान्दिवि देवभोगान]] 
तेत॑ मुक्त स्वर्गोक विशाल क्षीण पुण्य मत्यंलोक विशन्ति।॥ 
एवं अयीधमंमनुप्रपन्ना गतागत॑ कासकामा लभन्ते | 


(गीता ९ | २०-२१ ) 
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ऐसे पुण्यकर्मा भक्तोंको अपने-अपने इष्ठके अनुसार बैकुण्ठ, साकेत, 
गोलोक, केछास आदि जिन दिव्य छोकोदी प्राप्ति होती हैं, अलया 
दोषरहित श्रद्धाबान्‌ पुरुषकों गीता सुननेमात्रसे उन छोकोकी प्राप्लि 
हो जाती है | । ह 
सम्बन्ध- पे 
पिछले रलोकमें गीता सुननेका माहात्य वताकर अब अजुनकी 
क्या स्थिति है, क्या दशा है आदि सब कुछ जानते हुए भी भगवान्‌ 
भगवद्गीता-श्षवणके माहत्यको सबके सामने प्रकूट करनेके ३द्देश्यसे 
अगले ३लोकमें अर्जुनसे प्रश्न करते हैं | 
इलोक--. 
कब्निदेतच्छुतं पार्थ त्वयैकाग्रेण चेतसा | 
कच्चिद्श्ानसंभोहः परनष्ठस्ते. धनंजय ॥ ७२ ॥ 
दर व्याख्या 
“कच्चिदेतच्छुतं पार्थ त्वयेकाग्रेण चेतसाः--“एतत्‌? शब्द 
अत्यन्त समीपका वाचक होता है और यहाँ अत्यन्त समीप इकहत्तरवाँ 
स्लोक है। उनहत्तखें-सत्ते इलोकोमें जो गीताका प्रचार और 
अध्ययन करनेबालेकी महिमा कही है, उस प्रचार और अध्ययनका 
तो अजुनके सामने कोई प्रइन ही नहीं था । इस वास्ते पिछले 
( इकह॒त्तरवे ) स्वोकका . जय करके भगवान्‌ अजुनसे मानो कह 
रे हैकि श्रद्धापूवंक और दोपइश्टिहित होकर शे 
बात तुमने ध्यानपूवक सुनी कि नहीं ? अर्थात्‌ 
ओर दोषइश्टिहित होकर गीता छुनी कि नहीं ? 





छ 
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#काग्रेण चेतसाः कहनेका तातय है कि गीतामें भी जिस 
अत्यन्त गोपनीय रहस्यकों अभी पहले चौसठवे इलोकमें कहनेकी 
आतिज्ञ को, सड़सठव इलोकमें 'इद ते नातपस्कायः कहकर निषेध 
किया आर मेरे वचनोमे जिसको मैने परम वचन कहां, उस 
सवगुद्यतम शरणागतिकी वात ( १८ | ६६ ) को तुमने 
ध्यानपूवंक सुना कि नहीं ? उसपर ख्थाछ किया कि नहीं ? अश्रद्धा 
ओर दोषइण्से रहित होकर गीता खुननेसे खतः शरणागतिपर 
लक्ष्य जाना है । 


'कच्चिदशानसंमोहः प्रमष्ठर्ते धतंजयः--भगवान्‌ दूसरा प्रइन 
करते है कि तुम्हारा अज्ञानसे उत्तन्न हुआ मोह नष्ट हुआ कि 
नहीं ? अगर मोह नष्ट हो गया तो तुमने मेरा उपदेश सुन लिया 
और अगर मोह नष्ट नहीं हुआ तो तुमने मेरा यह रहस्यमय उपदेश 
एकाग्रतासे सुना ही नहीं; क्योकि यह एकदम पक्का नियम है कि. 
जो दोषदृष्टिसे रहित होकर श्रद्धापूवक गीताके उपदेशको घुनता है, 
उसका मोह नथ्ट ही ही जाता है | 

पाथ? सम्बोधन देकर भगवान्‌ अपनेपनसे, वहुत प्यारसे 
पूछ रहे है कि तुम्हारा मोह नष्ट हुआ कि नहीं ? पहले अध्यायके 
पचीसवे इलोकमे भी भगवानने अजुनको सुननेके उन्मुख करनेके 
लिये पार्य? ( प्रथा यानी कुन्तीका पुत्र ) सम्बोधन देकर सबसे प्रथम 
अपनी जवान खोली और कहा कि है पाय ! युद्गके छिये इकट्ठे हुए 
इन कुठुम्बियोको देखो--- 


रह 
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जवाच पार्थ पर्येतान्समवेतान्कुरूनिति ॥ 

ऐसा कहनेका तावये यह था कि अजुनके अन्तःकरणमें छिपा ' 

हुआ जो कौटुम्बिक मोह है, वह जाग्रतू हो जाय और उस मोहसे 

छूटनेके लिये उसको चठपटी छग जाय, जिससे वह केवल मेरे 

सम्मुख होकर सुननेके लिये तत्पर हो जाय । अब यहाँ उसी मोहके 

दूर होनेकी वातका उपसंहार करते हुए भगवान्‌ प्पाथेः 
सम्बोधन देते है । 


“धनंजयः सम्बोधन देकर भगवान्‌ कहते है कि तुम लोकिक 
घनेको लेकर धनंजय ( राजाओके धनकों जीतनेवाले ) बने हो । 
अब इस वास्तविक तत््तरूप धनको प्राप्त करके अपने मोहका नाश 
कर वो और सच्चे अथोमिं धधनंजयः बन जाओ | 


सम्बन्ध-- ' 


साधक जब भगवान्‌के स्वथा झरण हो जाता है, तब वह 
झरण्यते अभित्र होकर उसीका स्वरूप हो जाता है । ऐसे 
शरणागतके जीवनमें जो कुछ भी होता है, वह सब जरण्यका | 
किया हुआ ही होता हे--इस बातकों अब प्रकटरूपसे 
भगवत्स्वरूप अजुनके मुखसे कहलानेके लिये अगला छोक कहलाते हैं। 
ह कलोक--- 
अज़ुन उदाच 


'नष्टो ' मोहः स्म्ृतिलेब्धा त्वत्मसादान्मयाच्युत | 
स्थितो हा हा 
5स्मि गतसन्देहः करिष्ये वचन तव ॥७३॥ 


सछोक ७३] - गीताका सार ७११ 


व्याख्या---- ४ 


दूसरे अध्यायमें अजुनने “शिष्यस्ते5हं शाधि मां त्वाँ प्रपन्नम? 
( २। ७ ) कहकर भगवानकी शरणागति खीकार की थी | यहाँ 
( उपयुक्त इलोकमें ) उस शरणागतिकी पूणता होती है |# 

. दसवें अध्यायके अन्तमें मगवानने अजुनसे यह कहा कि 
प्तेरेको बहुत जाननेकी क्या जरूरत है, मै सम्पूर्ण मंसारको एंक 
अंगर्मे व्याप्त करके स्थित हू !! मगवानकी इस बातको छझुनते ही 
अजुनके मनमें एक विशेष भाव पेंदा हुआ कि भगवान्‌ कितने 
बिलक्षण हैं | भगवानकी विलक्षणताकी ओर लक्ष्य जानेसे अजुनको 

“एक प्रकाश मिछा । उत्त प्रकाशकी प्रसन्नतार्म अजुनके मुखसे यह 
बात निकली कि "मेरा मोह चछा गयाः--“मोहो5यं विगतो ममः 
( ११।१)। परन्तु भगवानके विराटरूपको देखकर जब अजुनके 
हृदयमें भयके कारण हलचल पेदा हो गयी, तब भगवानने कहा कि 
यह तुम्हारा मूढ़भाव है, तुम व्यधित और मोहित मत होओ--- 
भा ते व्यथा मा च विमूहभाव? ( ११। ४९ ) । इससे सिद्ध 
होता है कि अजुनका मोह तब नष्ट नहीं हुआ था | अब यहाँ वश 
भगवानके पूछनेपर भगवानसे सवेथा अभिन हुए अजुन कह रहे हैं कि 
मेरा मोह नष्ट हो गया है और मुझे तत्त्वकी स्मृति प्राप्त हो गयी है--- 
“नशे मोहः स्खतिलेब्धा ७ 





# इसको विस्तृत विवेचन इसी पुस्तकके अन्तर्मे 'गीता-परिमाण 
और पूर्ण शरणागति? शीरषकके अन्तर्गत देखना चाहिये । 
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धअविया? होती है । परंतु परमात्मा अविद्यासे रहित है । इस वास्ते 
परमाध्माकी स्मृति 'स्वयं? से ही होती है, इृत्ति या करणसे नहीं।जत्र 
पस्मात्माकी स्वति जाँग्नत्‌ होती है, तो फिर उसकी कभी विस्मृति 
हीं होती, जब कि अन्तःकरणकी इत्तिमें स्थ्र॒ति और विस्टरृति---दोनों 
होती हैं । 

प्रमाव्मतत्वकी विस्दति या भूल तो असत संसारको सत्ता 
और महत्ता देंनेसे ही हई है । यह विस्मृति अनादिकाल्‍से है । 
- अनादिकाल्से होनेपर भी इसका अन्त हो जाता है | जब इसका 
अन्त ही जाता है और अपने खरूपकी स्थ्रृति जगती है तो इसको 


0 


“स्मृतिलेब्धा! कहते है अथांत्‌ असतके सम्बन्धके कारण जो स्परति 
सुपृप्तिह़पसे थी, वह जाम्रत्‌ हो गयी । जैसे एक आदमी सोया हुआ 
है और एक मुद्दों पड़ा हुआ है---इन दोनोमें महान्‌ अन्तर हैं, 
ऐसे ही अन्तःकरणकी स्मृति-विस्मृति दोनो ही मुर्दकी तरह जड़ 
है, पर खरूपकी स्ववति सुडधत है, जड़ नहीं । केवछ जड़का आंदर 
कहनेंसे सोये हुएकी तरह ऊपरसे वह सूति छुप रहती है अर्थात्‌ 
आढृत रहती हैं. | उस आवरणके न रहनेपर उस स्घृतिका प्राकव्य 
हो जाता है तो उसे “स्॒तिलेग्घए कहते है अर्थात्‌ पहलेसे जो 
' तत्व मौजूद हैं; उसका अ्रकट , होना “स्मृति? है, और आवरण 
हटनेका नाम “लव्धए है । 
साधकोंकी रुचिके अनुसार उसी स्टतिके तीन भेद हो जाते 
है-.0( १) कर्मयोग अथीत निष्कामभावकी स्वृति, ( २ ) ज्ञानयोग 
अथोव्‌ अपने खरूपकी स्म्ति और ( 77 ) भक्तियोग अर्थात्‌ भगवान- 


ड रद ह अं 
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के सम्बन्धकी स्मृति | इस प्रकार इन तीनो योगोकी स्थृति जाग्रत्‌ 
हो जाती है; क्योकि ये तीनों, योग खतःसिद्ध और' नित्य हैं । ये 
तीनों योग जब वृत्तिके विषय होते हैं, तव ये साधन कहलते हैं 

परंतु खरूपसे ये तीनों नित्य हैं । इस वास्ते नित्यकी प्राप्तिको स्प्वृति 
कहते है । तात्पय यह हुआ कि इन साधनोकी विस्थृति हुई है, 
अभाव नहीं हुआ है | 


असत संसारके पदाथोंकों भादूर देनेसे अर्थात्‌ इनको सत्ता 
और महत्ता देनेसे राग पैदा हुआ--यह “कर्मयोगःकी विस्म्ृति 
( आवरण ) है। असत्‌ पदार्थोके सम्बन्धसे अपने स्वरूपकी विमुखता 
हुईं अर्थात्‌ अज्ञान हुआ---यह॒'ज्ञानयोग”की विस्मृति हैं। अपना 
स्वरूप सक्षात्‌ परमात्माका अंश है | इस परमात्मासे विमुख 
होकर संसारके सम्मुख हो गया, जिससे संसारमें आसक्ति हो गयी | 
उस आसत्तिसे प्रेम ढक गया---यह, “भक्तियोग”की विस्मृति है । 

स्वरूपकी विस्मृति अर्थात्‌ विमुखताका नाश होना यहाँ 
स्मृति? है । उस स्थृतिका प्राप्त होना अग्राप्तका प्राप्त होना नहीं 
है, प्रत्युत नित्यप्राप्तका प्राप्त होना है | नित्य स्व॒रूपकी प्राप्ति 
होनेपर फ़िर उसकी विस्मृति होना सम्भव नहीं है; क्योकि स्वरूपमें 
कभी पस्ितन हुआ नहां | वह सदा निर्विकार और एकरस रहता 
है | परन्तु बत्तिरूप स्थृतिकी विस्मृति हो सकती है; क्योकि वह 
प्रकृतिका काय होनेसे परिवितनशील है । 


( गे शरीरके पु 
इन सब॒का तात्यय यह हुआ कि संसार तथा शरीरके साथ अपने 
स्वरूपको मिला हुआ समझना “विस्वृति? है और संसार तथा शरीरसे 
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अन्तःकरणकी स्मथति और तत्त्वकी स्प्रतिमें बड़ा अन्तर है । 
प्रमाणसे प्रमेयका ज्ञान होता है#; परन्तु परमात्मतत्त्व अग्रमेय है । 
इस वास्ते प्रमाण परमात्माको व्याप्त नहीं करता अर्थात्‌ परमात्मा प्रमाणके 
अन्तगत आनेवात्ण तत्त्व नहीं है । परन्तु संसार सव-का-सब प्रमाणके 
अन्तगत आनेवाल् है और प्रमाण प्रमाताके अन्तगत आनेवाला है ।* 

# हमे जो ससारका ज्ञान होता है, वह प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंके द्वारा 
ही होता दे; क्योंकि संसार विवेक-विचारका विपय है । परन्तु जो विवेक- 
विचारका विषय नहीं दे; प्रत्युत विवेक-विचारका प्रकाशक है; उसको 


विवेक-विचारद्वारा नहीं जान सकते | कारण कि जो वस्तु प्रकाश्य होती * 


है, वह प्रकाशकको प्रकाशित करनेमें असमर्थ होती है| इस वास्ते जो 
सबका प्रकाशक और आश्रय हु वह परमात्मतत्त्व श्रद्धान्विश्वातका 
विषय है, विचारका नहीं । 
जिन लोगोंकी शास्रोंपर श्रद्धा होती है; वे शा््रोंसे परमात्माको 

मान छेते हैं अथवा जिनकी तत्त्वज्ञ जीवन्मुक्त अनुभवी भगवत्पेमी सन्त- 

महापुरुषोपर अद्धा होती है, वे उनके बचनोंसे परमात्माकों मान लेते हैं, 
स्वीकार कर लेते हैं। इसमें उनका अन्तःकरण और इन्द्रियाँ प्रमाण नहीं 
हैं| इसमे तो शासतत्र और सन्त-महापुरुष ही प्रमाण हैं। जो अद्धा और 
हैं; पर जो अश्रद्धाड और नास्त्रिक हैं, उनके लिये शास्त्र और सन्त-महापुरुष 
प्रमाण कैसे हो सकते हैं ? तात्पयं यह हुआ कि इन्द्रियों और अन्त: 
करणका जो विप्रय है, बह तो प्रत्यक्ष प्रमाण है और अनुमान आदि जो 
प्रमाण है) वे प्रत्यक्षमूलक युक्ति-प्रमाण हैं | परन्तु संत-महापुरुष और 
शास्त्र-प्रमाणमे तो केवल श्रद्धा ही मुख्य हेतु है । 
लए कक ला है, वह “प्रमाण? होता है; जिसका ज्ञान होता 
हूं; वह “प्रमेवः होता है; और जो जाननेवाल है, वह ध्पमाता? होता है 
अर्थीत्‌ इन्द्रियाँ एवं अन्त/क्करण “प्रमाण? हैं, ससार ध्यमेयः है और ख्र्य 
( चेतन ) श्रमाताः है | 
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प्रमाता एक होता है और प्रमाण अनेक होते है। प्रमाणोके बारेमें 
वह प्रत्यक्ष, अनुमान और आगम---ये तीन मुख्य प्रमाण मानते हैं; 
वई प्रत्यक्ष, अनुमान, उपमान और शब्द--ये चार प्रमाण मानते 
हैं; और कई इन चारोके सिवाय अर्थापत्ति, अनुपलछब्धि और ऐतिह्ाय--- 
ये तीन प्रमाण और भी मानते है । इस प्रकार प्रमाणोंके माननेमें 
अनेक मतगेद हैं; पल्तु प्रमाताके विब्यमें किसीका कोई मतभेद 
नहीं है । ये प्रत्यक्ष, अनुमान आदि प्रमाण वृत्तिरूप होते 
है; परन्तु प्रमाता वृत्तिरप नहीं होता, वह तो खय॑ अनुभवरूस 
होता है । 

अब इस '्स्पृति? शब्दकी जहाँ ब्याख्या की गयी है, वहाँ 
उसके ये छक्षण बताये है--- 

( १ ) अनुभूतविषयासस्प्रमोषः स्म्ठुतिः । (योगदर्शन १। ११) 
ब्अनुभूत विषयका न छिपना अर्थात्‌ प्रकट हो जाना 

स्थृति है |? 

(२) संस्कारमात्रजन्यं ज्ञान स्सतिः।.. ( तकसंग्रह ) 
संस्कारमात्रसे जन्य हो और ज्ञान हो, उसको स्मृति कहते हैं ।? 
यह स्मृति अन्तःकरणकी एक ध्ृत्ति' है | यह वृत्ति 

प्रमाण, विपयंय, विकल्प, निद्रा और स्पृति--याँच ग्रकारकी होती 
है, तथा हर प्रकारकी वृत्तिके दो भेद होते हैं---क्छिष्ट और अकछिष्ट | 
संसारकी बृत्तिरूप स्मृति 'क्लिष्ट? होती है अर्थात्‌ वॉयनेबाली होती 
“है, और भगवत्सम्बस्थी वृत्तिरूप स्वृति “अक्लिष्टट होती है अर्थात्‌ 
क्लेशको दूर करनेवाडी होती है । इन सब हत्तियोंका कारण 
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धअविया? होती है । परंतु परमात्मा अवियासे रहित है । इस वास्ते 
परमात्माकी स्मृति 'स्वयं? से ही होती है, बृत्ति या करणसे नहीं | जब 
परमात्माकी स्मृति जाग्रत्‌ होती है, तो फिर उसकी कमी विस्प्रति 


नही होती, जब कि अन्तःकरणकी दृत्तिमें स्मृति और विस्म्र॒ति--दोनों 
होती हैं । 


परमात्मतत्त्तकी विस्मृति या मूठ तो असत्‌ संसारकों सत्ता 
और महत्ता देनेसे ही हुई है | यह विस्मृति अनादिकालसे है । 
अनादिकाल्से होनेपर भी इसका अन्त हो जाता है । जब इसका 
अन्त हो जाता है और अपने खरूपकी स्मृति जगती है तो इसको 
“'स्मव्र्तिलेव्धाः कहते है अर्थात्‌ असतके सम्बन्धके कारण जो स्मृति 
सुषुप्तिरूपसे थी, वह जाग्रत्‌ हो गयी । जैसे एक आदमी सोया हुआ 
है और एक मुर्दा पड़ा हुआ है---इन दोनोमें महान्‌ अन्तर है, 
ऐसे ही अन्तःकरणकी स्प्वति-विस्म्ृति दोनो ही मुर्देकी तरह जड़ 
है, पर खरूपकी स्मृति सुषुप्त है, जड़ नहीं | केवल जड़का आदर 
करनेसे सोये हुएकी तरह ऊपरसे वह स्मृति छुप्त रहती है अर्थात्‌ 
आबृत रहती है । उस आवरणके न रहनेपर उस स्मृतिका प्राकव्य 
हो जाता हैं तो उसे 'स्वतिलेब्धः कहते है अर्थात्‌ पहलेसे जो 


तत्तत मीजूठ हैं, उसका प्रकट होना “स्खतिः है, और आवरण 
हटनेका नाम “लछब्धए? है । 


साधकोकी रुचिके अनुसार उसी स्मृतिके तीन भेद हो जाते 
हैं---( १) कमयोग अथोत्‌ निष्कामभावकी स्थृति, ( २ ) ज्ञानयोग 
अर्थात्‌ अपने खरूपकी स्वत और ( ३ ) भक्तियोग अर्थात्‌ भगवान्‌- 
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के सम्बन्धकी स्मृति | इस प्रकार इन तीनो योगोंकी स्टति जाम्रत्‌ 
हो जाती है; क्योकि ये तीनों. योग खतःसिद्ध और नित्य हैं । ये 
तीनों योग जब वृत्तिके विषय होते हैं, तब ये साधन कहलाते हैं; 
परंतु खरूपसे ये तीनों नित्य हैं | इस वास्ते नित्यकी प्रातिको स्वृति 
कहते है । तात्पय यह हुआ कि इन साधनोकी विस्थ्ृति हुई है, 
अभाव नहीं हुआ है । 


असत संसारके पदार्थोंकी आद्वर देनेसे अर्थात्‌ इनको सत्ता 
और महत्ता देनेसे राग पैदा हुआ--यह “कर्मयोगःकी विस्मृति 
( आवरण ) है । असत्‌ पदार्थेके सम्बन्धसे अपने स्वरूपकी विमुखता 
हुई अर्थात्‌ अज्ञान हुआ--यह 'ज्ञानयोगःकी विस्मृति हैं | अपना 
स्वरूप साक्षात्‌ परमात्माका अंश है | इस परमात्मासे विम्ुख 
होकर संसारके सम्मुख हो गया, जिससे संसारमें आसक्ति हो गयी । 
उस आसत्तिसे प्रेम ढक गया--यह, “भक्तियोग”की विस्मृति है । 

स्वरूपकी विस्पृति अर्थात्‌ विघुखताका नाश होना यहाँ 
नृतिः है | उस स्मृतिका प्राप्त होना अग्राप्तका प्राप्त होना नहीं 
है, ग्रत्युत नित्यप्राप्तका प्राप्त होना है | नित्य स्वरूपकी प्राप्ति 
होनेपर फ्रिर उसकी विस्मृति होना सम्भव नहीं है; क्योकि स्वरूपमें 
कमी पश्वितेन हुआ नहों | वह सदा निर्विकार और एकरस रहता 
है । परन्तु वृत्तिरूप स्घृतिकी विस्मृति हो सकती हैं; क्योकि वह 
प्रकृतिका काय होनेसे प्वितनशील है। 


" । के | 
इन सबका तात्यय यह हुआ कि संसार तथा शरीरके साथ अपने 
स्वरूपको मिला हुआ समझना “विस्मृतिः है और संसार तथा शरीरसे 


का 
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अलग होकर अपने स्वरूपका अनुभव करना 'स्पृति, है | अपने 
खरूपकी स्व्रति खयंसे होती है । इसमें करण आदिकी अपेक्षा नहीं 
होती; जेंसे--मनुष्यको अपने होनेपनका जो ज्ञान होता हैं, उसमें 
किसी प्रमाणकी आवश्यकता नहीं होती | जिसमें करंण आदिकी 
अपेक्षा होती है, वह स्वृति अन्त.करणकी एक वृत्ति ही है । 

स्मृति तत्काल प्राप्त होती हैँ | इसकी ग्राप्तिमि देरी अथवा 
परिश्रम नहीं है | कण कुन्तीके पुत्र थे । परंघ जन्मके वाद जब 
कुन्तीनें उनका त्याग कर दिया, तव अधिरथ नामक मतकी पत्नी 
राबाने उनका पाछन-पोषण किया |-इससे वे राघाकों ही अपनी माँ 
मानने छगे | जब सरयदेवसे उनको यह पता छगा कि वास्तवमें 
मेरी माँ कुन्ती हैं, तो उनको स्मृति ग्राप्त हो गयी । अब मं कुन्तीका 
पुत्र हँ---ऐसी स्थृृति प्राप्त होनेमें कितना समय छगा ? कितना 
परिश्रम या अभ्यांस करना पड़ा ? कितना जोर आया ? पहले उधर 
लक्ष्य नहीं था, अब उधर लक्ष्य हो गया--केबल इतनी ही वात है | 


स्वरूप निष्काम है, शुद्ध-बुद्ध-मुक्त है और भगवानका है। 
स्वरूपकी विंस्वृति अर्थात्‌ विमुखतासे ही जीव सकाम, बद्ध और 
सांसारिक होता हैं। ऐसे खरूपकी स्मृति बृत्तिकी अपेक्षा नहीं 
रखती अर्थात्‌ अन्तःकरणकी बृंत्तिसे खरूपकी स्पृति जाग्रत्‌ होना 
सम्भव नही है | स्मृति तभी जगेगी, जब अन्तःकरणसे सवंधा 
सम्बन्ध-विच्छेद होगा | स्पृति अपने ही द्वारा अपने-आपमें जाग्रत्‌ 
होती है । इप्त वास्ते स्पृतिकी प्राप्तिके लिये किसीके सहयोगकी या 
अभ्यासकी जरूरत नहीं है | कारण कि जड़ताकी सहायताके बिना 
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अभ्यास नहीं होता, जवकि खरूपके साथ जड़ताका लेशमात्र भी 
सम्बन्ध नहीं है | स्मृति अनुमवसिद्ध है, अभ्याससाध्य नहीं है। 
इस वास्ते एक वार स्मृति जाग्रत्‌ होनेपर फिर उसकी पुनराइत्ति 
नहीं करनी पड़ती | 

स्मृति भगवान्‌की कृपासे जाग्रत्‌ होती है | कृपा होती है 
भगवानके सम्मुख दोनेसे, और भगवानकी सम्मुखता होती है संसार- 
मात्रसे विमुख होनेपर । जैसे अजुनने कहा कि मैं केवल आपकी 
आज्ञाका ही पांडन करूँगा---करिष्ये वचन तब? ऐसे ही संसार- 
का आश्रय छोड़कर केबल भगवानके शरण होकर “कह दे कि हे 
नाथ ! अब मैं केवल आपकी भाज्ञाका ही पाछन करूँगा । 


(्वच्मसादात्‌ मयाच्युतः--अज्ुन कह रहे हैं कि आपने 
विशेषतासे जो सबंगुह्मतम तत्व बतछाया, उसकी मुझे विशेषतासे 
स्वरति आ गयी कि मैं आपका ही था; आपका ही हूँ और आपका 
ही रहूँगा। यह जो स्मृति आ गयी है, यह मेरी एकाग्रतासे छुननेकी 
प्रवृत्तिसे. नहीं आयी है अर्थात्‌ यह' मेरे एकाग्रतासे छुननेका फछ 
नहीं है, प्रत्युत यह रूूृति तो आपकी ऋपासे ही आयी है । 

तात्यय है कि इस स्मृतिकी लब्धिमें साधककी सम्मुखता 
और भगवान्‌की कृपा ही कारण है | इस वास्ते अजुनने स्मृतिके 
प्राप्त होनेमें केवठ भगवान्‌की कृपाको ही माना है | भगवान्‌की 
कृपा तो मात्र प्रागियोंपर अपार-भट्टूठ-अखण्डरूपसे है । जब 

प्राणी भगवानके सम्मुख हो जाता है, तब उसको उस कपाका 
अनुभव हो जाता है--- 


गी० स्ता० २७०७ 


3८ गीताका सार [ अ० १८ 


सनमुख द्वोइ जीव मोहि जबहीं | जन्म कोटि जघ नासहिं तबही ॥ 
(मानस ५ | ४३। २) 


त्वत्मसादात? का तातय है कि मैने एकाग्रतासे गीता 
छुनी और उससे मेरा मोह नष्ट हुआ--ऐसा मै नहीं मानता हूँ । 
मैं तो केवछ आपकी कृपा ही मानता हूँ; क्योकि पहले मैने शरण 
होकर शिक्षा देनेकी प्राथना की थी, और फिर यह कहा था कि 
मै युद्ध नहीं करूँगा | परतु मेरेकी जंबतक वास्तविकताका बोध 
नहीं हुआ, तबतक आप मेरे पीछे पडे ही रहे | इसमें तो आपकी 
कृपा ही कारण है। मेरेको जेंसा सम्मुख होना चाहिये, बसा 
मै सम्मुख नहीं हुआ हूँ; परंतु आपने बिना कारणके मेरेपर कृपा 
की अर्थात्‌ मेरेपर कृपा करनेके छिये आप अपनी कृपाके परवश हो 
गये, वशीभूत दो गये और बिना पूछे ही आपने शरणागतिकी 
सबंगुद्यतम बात कह दी ( १८ | ६४--६६ ) । उसी अहैतुकी 
कृपासे मेरा मोह नष्ट हुआ है | 

अजुनने यहाँ भगवानके लिये “अच्युत? सम्बोधनका प्रयोग 
किया है | इसका तात्पय है कि जीव तो च्युत हो जाता है अर्थात्‌ 
अपने खरूपसे विमुख हो जाता है तथा पतनकी तरफ चला 
जाता है; परंतु भगवान्‌ कभी भी च्युत नहीं होते । वे सदा एकरस 
रखते हैं | इसी बातका धोतन क्रनेके छिये गीतामें अजुनने छुछ 
तीन बार “अच्युत? सम्बोधन दिया है | पहली बार ( गीता १। २१ 
में ) 'अच्युत? सम्बोधनसे अजुनने भगवानसे कहा कि दोनों 
सेनाओंके बीच मेरा रथ खड़ा करो । ऐसी आज्ञा देनेपर भी 


न 
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भगवानके कोई फरक नहीं पड़ा | दूसरी बार ( ११ । ४२में ) 
इस सम्बोधनसे अजुनने भगवानके विख़रूपकी स्तुति-प्राथना की, 
तो भगवानके कोई फरक नहीं पड़ा | अन्तिम बार यहाँ ( १८ । 
७३ में ) इस सम्बोधनसे अजुन सन्देहरहित होकर कहते हैं कि 
अब मैं आपकी आज्ञाका पालन करूँगा, तो भगवानके कोई फरक 
नहीं पड़ा | तायय यह हुआ कि अजुनकी तो आदि, मध्य और 
अन्तमें तीन प्रकारकी अवस्था हुई, पर भगवान्‌ आदि, मध्य और 
अन्तर्म एकरस ही बने रहे | 

(स्थितो5स्मि गतसन्देहः करिष्ये बचने तबः--अजुन कहते 
हैँ कि मूलमें मेरा जो यह सन्देह था कि युद्ध करूँ या न करूँ 
( 'न चेतद्धिझः कतरज्नो गरीय? २ | ६) वह मेरा सन्देह सर्वथा 
नष्ठ हो गया है और मै अपनी वास्तविकतामें स्थित हूँ | वह सन्देह 
ऐसा नष्ट हो गया है कि न तो युद्ध करनेकी मनमें रही और 
नयुद्ध न करनेकी ही मनमें रही | अब तो यही एक मनमें रही 
है कि आप जैसा कहो, वैसा मै करूँ अर्थात्‌ अब तो बस, आपकी 
आज्ञाका ही पालन करूँगा---“करिष्ये वचन तवः | अब मेरेफो 
युद्ध करने अथवा न करनेसे किसी तरहका किद्चिन्मात्र भी प्रयोजन 
नहीं है | अब तो आपकी भाज्ञाके अनुपतार छोकसंग्रहाथ युद्ध आदि 
जो कतव्य-कम द्वोगा, बढ करूँगा। 

अब एक ध्यान देनेकी बात है कि पहले कुटम्बका स्मरण 
दोनेसे अजुनको मोह हुआ था। उस मोहके वण्नमें भगवानने 
यह प्रक्रिया बतायी थी कि विषयोके चिन्तनसे आसक्ति, आसक्तिसे 
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कम कामनासे क्रोध, क्रोधसे मोह, मोहसे स्मृतिश्रंश, स्थ॒तिभ्रंशसे 
बुद्धिनाश और बुद्धिनाशसे पतन होता है# । अजुन भी यहाँ उसी 
प्रक्रियाको याद दिलाते हुए कहते है कि मेरा मोह नष्ट हो गया है, और 
मोहसे जो स्मृति श्रष्ट होती है, वह स्मृति मिंठ गयी है---“नणे मोह 
स्मघतिलेब्ध? । स्मृति नष्ट होनेसे बुद्धिनाश हो जाता है, इसके 
उत्तरमें अजुन कहते हैं कि मेरा सन्देह चला गया है--- 
“गतसन्देह» । बुद्धिनाशसे पतन होता है, उसके उत्तरमें कहते हैं 
कि मै अपनी खामाविक स्थितिमें स्थित हूँ---“स्थितो5स्सिः | इस 
प्रकार उस प्रक्रियाको ज्तानेमें अजुनका तात्पय है कि मैने 
आपके मुखसे ध्यानपृवक गीता सुनी है, तभी तो आपने सम्मोहका 
कहाँ प्रयोग किया है और सम्मोहकी परम्परां कहाँ कही है, 
वह भी मेरेको याद है । परंतु मेरे मोहका नाश होनेमें तो आपकी 
कृपा ही कारण है | 

यद्यपि वहॉँका और यहॉका--दोनो विषय भिन्न-भिन्न प्रतीत 
होते हैं; क्‍योंकि वहाँ विषयोंके चिन्तन करने आदि क्रमसे सम्मोह 
होनेकी वात है और यहाँ सम्मोह मूछ अज्ञानका वाचक है, फिर 
भी गहरा विचार किया जाय तो मिन्नता नहीं दीखेगी | वहॉका विषय 
ही यहाँ है । 


# ध्यायतो विषयान्पुंतः  सज्ञस्तेषृपजायते | 
सज्ञात्सजायते कामः कामात्तोधोडभिजायते | 
क्रोधाद्धधति संमोह: संमोहात्स्मृतिविश्रम:ः | 
स्मृतिश्नंश्ादूजुद्धिनाशों बुद्धिनाशाट्रणश्यति ॥ 


( गीता २। ६२-६३ ) 
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दो तरहके प्राणी होते हैं--( १) आउछुरी-सम्पत्तिवाले और 
(२ ) दैवी-सम्पत्तिवाले | भोग और ऐस्यको चाहनेवाले आछुरी 
सम्पत्तिवले कहलाते है और परमात्माकी तरफ चलनेवाले देवी 
सम्पत्तिवाले कहलाते हैं । आुरी-सम्पत्ति बन्चनके लिये और 
दैवी-सम्पत्ति मुक्तिके छिये होती है---'देवों संपद्धिमोक्षाय 
निबन्धायासखुरी मता? ( गीता १६। ५) । ह 

दूसरे अध्यायके इकस्वेंसे तिस्सठ्व रछोकतक भगवानने यह 
बात बतायी कि इन्द्रियोंको वशमें करके अर्थात्‌ संसारसे सबंथा विमुख 
होकर केवल मेरे परायण होनेसे बुद्धि स्थिर हो जाती है । परंतु 
मेरे परायण न होनेसे मससे खाभाविक द्वी विषयोंका चिन्तन होता 
है | विषयोका चिन्तन होनेसे सज्ढ, काम, क्रोध, सम्मोह आदिकी 
;- प्रक्रिया बृतायी | इससे तो पतन ही होता है; क्‍योंकि यह आउुरी- 
सम्पत्ति है | परंतु यहाँ उत्थानकी बात बतायी है कि संसारसे विमुख 
होकर भगवानके सम्मुख होनेसे मोह नष्ट हो जाता है; क्योंकि यह 
देंवी-सम्पत्ति है | तात्यय यह हुआ कि वहाँ भगवानसे विछ्ुख 
होकर इच्द्रियों और विपयोके परायण होना पतनमें हेतु है, और 
यहाँ भगवानके सम्मुख होनेपर भगवानके साथ वास्तपिक्र सम्बन्धकी 
स्मृति आनेमें भगवत्कृपा ही हेतु है । 

भगवत्कृपासे जो काम होता है, वह श्रवण, मनन, निदिध्यासन, 
ध्यान, समाधि आदि साथनोंसे नहीं होता | कारण कि अपना 
पुरुषाथ मानकर जो भी साधन किया जात है, उतस्त साधनमें अपना 
सूक्ष्म व्यक्तित्व अथात्‌ अहंभाव रहता है | वह ब्यक्तित्व तो साधनमें 
अपना पुरुषाथ न मानकुर केवल भगक्ल्कृपा माननेसे ही मिठ्ता है | 
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मार्मिक बात 

अजुनने कहा कि मुझे स्मृति मि गयी---“स्म्तिलेब्धा' । 
तो विस्मृति किसी कारणसे हुईं थी ? जीवने असतके साथ तादात्म्य 
मानकर असतूकी मुझ्यता मान छी | इसीसे अपने सत्‌-खरूपकी 
विस्मृति हो गयी | विस्मृति होनेसे इसने असत्‌की कमीको अपनी 
कमी मान छी, अपनेको शरीर मानने ( मैं-पन ) तथा शरीरको 
अपना मानने ( मेरापन ) के कारण इसने असत्‌ शरीरकी उत्पत्ति 
और विनाशको अपनी उत्पत्ति और विनाश मान लिया, एवं जिससे 
शरीर पैदा हुआ, उसीको अपना उत्पादक मान छिया | 


अब कोई प्रइन करे कि भूछ पहले हुई कि असतका सम्बन्ध 
पहले हुआ ? अर्थात्‌ भूठसे अततका सम्बन्ध हुआ कि असतके 
सम्बन्धसे भूल हुई ? तो इसका उत्तर है कि अनादिकाछसे जन्म- 
मरणके चक्‍करमें पढ़े हुए जीवको जन्म-मणप्ते छुड़ाकर सदाके 
लिये महान्‌ खुखी करनेके लिये भर्थात्‌ केवछ अपनी प्राप्ति करानेके 
लिये भगवानने जीवको मलुष्यशरीर दिया । संसारकी रचना 
भगवानूने भले ही मनुष्यके छिये की हो, पर मनुष्यकी रचना 
केवल अपने लिये की । 

भगवानका अकेलेमें मन नहीं लगा---“एकाकी न रमते? 
( वृहदारण्यक १ | 9 । ३ ) । इस वास्ते उन्होंने अपने साथ 
खेलनेके छिये मनुष्यशरीरकी स्चना की | खेल तभी होता है, जब 
दोनों तरफके खिलाड़ी खतंत्र छोते हैं | इस वास्ते भगवानने 
मनुष्यशरीर देनेके साथ-साथ इसे खतंत्रता भी दी और विवेक 
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( सत-असतका ज्ञान ) भी दिया । दूसरी बात, अगर इसे खतत्रता 
और विवेक न मिलता, तो यह पशुकी तरह ही होता, इसमें 
मनुष्यताकी किद्चिन्मात्र भी कोई विशेषता नहीं होती । 


'इस क्विकके कारण असतको असत्‌ जानकर भी मनुष्यने 
मिली हुईं खतंत्रताका दुरुपयोग किया और असतमें ( संसारके 
संयोग और संग्रहके छुखमें ) आसक्त हो गया | असतमें आसक्त 
होनेसे ही भूछ हुई है | तो असतको असत्‌ जानकर भी यह उसमें 
आसक्त क्यो होता है ? क्योकि असतके सम्बन्धसे प्रतीत होनेवाले 
तात्कालिक सुखकी तरफ तो यह इष्टि रखता है, पर उसका 
परिणाम क्या होगा, उस तरफ अपनी दृष्टि रखता ही नहों। 
( जो परिणामकी तरफ दृष्टि रखते हैं, वे साधक होते है, और जो 
परिणामकी तरफ इृश्टि नहीं रखते, वे संसारी होते हैं । ) 


इस वास्ते असतके सम्बन्धसे ही भूल पेदा हुई है | इसका 
पता केसे छगता है ? जब यह अपने अनुमवमें आनेवाले असतकी 
आसक्तिका त्याग करके परमात्माके सम्मुख द्वो जाता है, तो यह भूछ 
मिंठ करके रुद्वाते जाग्रत्‌ हो जाती है । इससे सिद्ध हुआ कि 
परमात्मासे विमुख होकर जाने हुए असतरम आसक्ति होनेसे ही यह 
भूल हुई है । 

असतको महत्त्व देनेसे होनेवाली भूल खाभाविक, नहीं है | 
इसको प्राणीने खुद पैदा किया है । जो चीज ख़ाभाविक होती है, 
उसमें परिवितन भले ही हो, पर उसका अन्यन्त अभाव नहीं होता | 


४२५७४ गीताका सार [ आ० १८ 


परतु मूलका अत्यन्त अभाव होता है | इससे यह पिद्र होता है 
कि इस भूछको मलुप्यने खुद उत्पन्न किया है; क्योकि जो वस्तु 
मिठनेवाली होती है; वह उत्पन्न होनेवाली ही होती है | इस वास्ते 
इस भूछकों मिठानेका दायित्व भी मनुष्यपर है, जिसको वह 
छुगमतापूवंक निभा सकता है । तात्पय है कि अपने ही द्वारा उत्पन्न 
की हुई इस भूलको मिटानेमें मनुष्यमात्र समथ और सबल है। 
भूलको मिटानेकी' शक्ति भगवानने पूरी दे रखी है। भूल मिटते ही 
अपने वास्तविक खरूपकी स्थृति अपने-आपमें ही जाम्रत्‌ हो जाती 
है और मनुष्य, सदाके लिये ऋतक्ृत्य, ज्ञात-ज्ञातव्य और प्राप्त-प्राप्तव्य 
हो जाता है। 

अबतक हमने अनेक बार जन्म लिया है और अनेक बार कई 
वस्तुओं, व्यक्तियों, परिस्थितियों, भवस्थाओं, घटनाओं आदिका हमारेसे 
संयोग हुआ है; परन्तु उन सभीका दमारेसे वियोग हो गया और हम 
वही रहे | कारण कि वियोगका संयोग अवश्यम्भावी नहीं है, पर 
संयोगका वियोग अवश्यम्भावी है। इससे सिद्ध हुआ कि संसारसे 
वियोग-ही-वियोग है, संयोग है ही नहीं | अनादिकालसे वस्तुओं 
आदिका निरन्तर वियोग ही होता चल्य आ रहा है, इस वास्ते वियोग 
ही सच्चा है । इस प्रकार संसारसे सवेथा वियोगका अनुमव हो 
जाना ही “योग? है--..“तं विद्याद्‌ दुःखसंयोगवियोगं योगसंशितम? 
( गीता ३ | २३ ) | यह योग नित्यसिद्ध है । खरूप अथवा 
प्रमात्मके साथ हमारा नित्ययोग है# और ररीर-संसारके साथ 


# फेर्मयोंग तथा शानयोगसे खरूपके साथ नित्ययोग हैं; ओर 
भक्तियोगसे भगवानके साथ नित्वयोग है | 


न्छोक ७४ ] शीताका सार छश 


नित्यवियोग है | संत्ताकके संयोगकी सद्भावना होनेसे ही वास्तवमें 
नित्ययोग अनुभवमें नहीं आता | सद्भावना मिठते ही नित्ययोगका 
अनुभव हो जाता है, जिसका कमी वियोग हुआ ही नहीं । 
... संसाससे संयोग मानना ही “विस्तृतिः है और संसारसे नित्य- 
* वियोगका अनुभव होना अर्थात्‌ वास्तवमें संसारके साथ मेरा संयोग 
था नहीं, है नहीं, होगा नहीं और हो सकता भी नहीं--ऐसा 
अनुभव होना ही 'स्वृतिः है। 
सम्बन्ध«-- 
पहले अध्यायके बीस़वें इलोकर्मे 'अथः पदसे गीताका आरस्भ 
हुआ था, अब अगले शलोकमें 'इति? पदसे उसकी समाप्ति करते 
हुए संजय इस संवादकी महिमा गाते हैं | 


इलोक-- 
संजय उवाच 
+ € 
इत्यहं वासुदेवस्थ पार्थस्य च महात्मनः । 
संवादमिममश्े े + रोमहषेणम्‌ 
द्मिममश्रीषमद्भुतं रोमहषंणम्‌ ॥७४॥ 
व्याख्या-- 


“इत्यहं बासुदेवस्य पार्थस्य च महात्मन४--संजय कहते हैं 
कि ऐसा मैने भगवान्‌ वालुदेव और महात्मा प्रथानन्दन अज्जुनका यह 
संबाद छुना, जो कि अत्यन्त अदभुत, विछक्षण है, और इसको याद 
करनामात्र हपके मारे रोमाश्वित करनेवात्य है | 

यहाँ 'इतिः पदका ताथय है कि पहले अध्यायके बीसवें 
इलोकमें - “अथ व्यवस्थितान्दझ्ा धातेराष्ट्रान कपिध्चज” पदोंसे 
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संजय गीताका आरम्भ करते हैं और यहाँ इतिः पदसे परे 
संवादकी समाप्ति करते हैं । 

अजुनको 'महात्मन? विशेषण देनेका तात्पय है कि अजुन 
कितने महान्‌ विलक्षण पुरुष हैं, जिनकी आज्ञाका पालन खबं 
भगवान्‌ करते हैं | अर्जुन कहते हैं कि हे अच्युत ! मेरे रथको दोनों 
सेनाओंके बीच खड़ा कर दो ( गीता १। २१ )। तो भगवान्‌ 
दोनों सेनाओके बीच रथकों खड़ा कर देते हैं ( गीता १।२४)। 
दूसरी बात, गीतामें अज्जुन जहॉ-जहाँ प्रश्न करते हैं, वहाँ-वहाँ 
भगवान्‌ बड़े प्याससे और वड़ी विलक्षण रीतिसे प्रायः विस्तापपूषक 
उत्तर देते हैं | इस प्रकार मद्दात्मा अजुनके और भगवान्‌ वासुदेवके 
संवादको मैंने घुना है । 

'संवादमिममश्रोषमद्भुतं रोमहपणमः--इस संवादमें अदभुत 
और रोमहषणपना क्या है ! शाल्लोंमें प्रायः ऐसा लेख आता है कि 
संसारसे निद्ृत्ति करनेसे ही मनुष्य परमार्थिक मांगपर चल सकता है 
ओर उसका कल्याण हो सकता है । मनुष्षोमें भी प्रायः ऐसी ही 
धारणा बेठी हुई है कि घर, कुठुम्म आदिको छोड़कर साधु-संन्‍्यासी 
होनेसे ही कल्याण होता है | परन्तु गीता कहती है कि कोई भी 
परिस्थिति, अचस्था, घठना, देश, काल आदि क्‍यों न हो, उसीके 
सदुपयोगसे मनुष्यका कल्याण हो सकता है | इतना ही नहीं, वह 
परिख्िति चाहे बढ़िया-से-बढ़िया हो या घटिया-से-धटिया, सौम्य-से 
सोम्य हो या घोस्से-घोर हो; चाहे विहित युद्ध-जैसी प्रवृत्ति हो; 
जिसमें दिनभर मनुष्योंका गला कांटना पड़ता है, उसमें भी मनृष्यका 
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कल्याण हो सकता है, मुक्ति हो सकती है #| कारण कि जन्म- 
मरणरूप बन्धनमें संसारका राग ही कारण है। । उस रागको मिटनेमें 
परिखितिका सदुपयोग करना ही हेत॒ है अर्थात्‌ जो पुरुष 
परिस्थितिमें राग-डेष न करके अपने कर्तव्यका पालन करता है, वह 
सुखपूर्वक मुक्त हो जाता है. । यही इस संवादमें अद्भुतपना है। 


प] 


भगवान्‌का खय॑ अवतार लेकर मनुष्य-जंसा काम करते हुए 
अपने-आपको प्रकट कर देना. और करी शरणमें आ जा! यह 
अत्यन्त गोपनीय रहस्यकी वात कह देना---यही संवादमें रोमहषण 
केवाल। प्रछन केवल, आन पक्ष प्रसन्‍न करनेवाला, आनन्द देनेवाला है। 


सम इलअमा 
(जब हर एक परिस्थितिसे सम्बन्ध-विच्छेद इनिसे दी कल्याण होता 
है, तव तो प्राकृत परिस्थितिका घटिया या बढ़िया होना कोई मदद नहीं 
रखता । हाँ; उससे अलग द्ोनेके उपाय; तरीके ( कर्मयोग) ज्ञानयोग) 
भक्तियोग आदि ) अलग-अलग हो सकते हैं| परंतु इनमें राण मिटाना 
ही खास तरीका दे; क्योंकि राग मिटनेसे द्वेघ मिट जाता है) राग-देषफे 
मिटनेसे संसारसे सम्बन्ध-विच्छेद हो जाता है और संसारसे सम्बन्ध- 
विज्छेद दोना ही मुक्ति है । 
वास्तवर्म जो वद्ध होता दै; वह मुक्त नहीं होता और जो मुक्त होता 
है, बह मुक्त क्‍या होगा १ क्योंकि वह तो मुक्त दी है। तो फिर मुक्त होता 
क्या है! वास्तवमें मुक्त होते हुए भी जिस वन्धनकों स्वीकार किया हैं 
उस बन्धनसे छूटनेका नाम द्वी मुक्त होना ड्दै। 
+ कारण गुणसज्भोअ्स्य सदस्द्योनिजन्मसु ॥ (गीता १३॥। २१ ) 
| शेयः स नित्यसंन्यासी यो न देष्टि न काडुति | 
नि्दन्दों हि महाबाहों सुख बन्धात्ममुच्यते ॥ 
(गीता ५। ३ ) 
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सम्पन्ध-... 
परमाथिक बार्यमें सच्चे प्ाधकको जिस क्विसीसे लाभ होता 
है, उसकी वह इतज़ता उरंट करता है | इसी भावते भावित 


+ 


पजय अगले तीन श्लोकोंगें व्यात्तजीकी झतन्नवा अकट 


स्लोक--. 
७. खादाच्छुतवानेतद्गुह्ममह परम्‌ । 
योगं यो सात्कथयतः स्वयम्‌ ॥ ७५ ॥ 
' - व्याख्या--. 


महान्‌ इख़र स्वयं भगवान्‌ कृष्णके मुखसे साक्षात्‌ घुना है | 

«७  आसम्रसादात्‌ अतवानेतद्‌ः--व्यासजीकी कपासे छुननेका 
तात्पय है कि भगवानने “यत्तेहहं प्रीयमाणाय वक्ष्यामि हितकास्यय 
( १०। १ ), इशेप्सि मे दढमिति ततो पक्ष्यामि ते द्दितमः 
( १८। ६४ » 'मामेवेष्यसि सत्यं ते पतिजाने भियोषसि रे 
( १८ | ६५ ), “अहं त्वा सर्वपपेभ्यो मोक्षयिष्यामि भा झुचः 
( (८ | ६६ ) आदि-आदि थ्यारे बचनोंसे अपना हृदय खोलकर 

नसे जो वातें कही हैं, उन वातोंको सुननेमें केबछ व्यासदेवजी- 
की कृपा ही है अर्यात्‌ वे सत्र बातें मैने व्यासजीकी कपासे ही 
छुनी हैं । 


्छोक ७५) गीताका सार ४२०९, 


महाभारतके भीष्मपवंके आदियमें व्यासजी अत्यन्त कपालतासे 
घृतराष्ट्रके सामने प्रकट होकर कहते हैं कि ध्वतराष्ट्र | अब महान्‌ 
नरसंहार होगा, इसको कोई रोक नहीं सकता । इसको तुम देखना 
चाहो तो मै तुम्हारेको दिव्यचक्षु दे सकता हूँ |” तब ध्ृतराष्ट्रने कहा 
कि महाराज ! उम्रभर मै अंधा रहा । अत्र अपने कुठुम्बका संहार 
मै अपनी ऑँखोसे देखना नहीं चाहता; परंतु सुननेकी तो मेरे मनमें 
जरूर है |? तो उस समय व्यासजीने कहा कि देख, यह जो तेरा 
सारथी संजय है, यह युद्धक्ा सब समाचार तेरेको सुना देगा । 
इसको मै ऐंसी विलक्षण दिव्यता देता हूँ, जिससे युद्वस्थलीमें 
होनेवाली कोई भी घटना इससे छिपी नहीं रहेगी | और तो क्‍या 
योद्धाओके मनमें आयी बातोंको भी यह जान लेगा | इसको श्र 
नहीं छू सकेगा | इसको थकावट नहीं होगी | युद्धमें जो कुछ 
होगा वह सव तेरेको सुना देगा |? इस बातको याद करके संजय 
कंह रहे है कि मैने तो केवल व्यासदेवकी ऋपासे ही इस परमगुह्य 
योग ( गीताशाञ्र ) को सुना है । 

“गद्य परं योगम!--समस्त योगोंके महान ईशवरके कहनेसे 
यह गीताशास्र ध्योग” अथौत्‌ योगशाखत्र है | यह गीताशात्र अत्यन्त 
श्रेष्ठ और गोपनीय है । इसके सिवाय श्रेष्ठ और गोपनीय कोई दूसरा 
संवाद देखने-सुननेमें नहीं आता | 

जीवका भगवानके साथ जो नित्य-सम्बन्ध है, उसका नाम 
थयोगः है । उस नित्ययोगकी. पहचान करानेके लिये कर्मयोग, 
ज्ञानयोग आदि योग कहे गये हैं | उन योगोंके समुदायका वर्णन 
गीतामें होनेसे गीता भी योग अर्थात्‌ योगशात्र दै । 
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ध्योगेरवरात्कृष्णात्साक्षात्कथयतः. स्वयम!--संजयको 
थ्योगेश्वरात्‌, ऋष्णात्‌, साक्षात्‌, कथयतः, खयमः--ये पॉच शब्द 
कहनेकी क्‍या आवश्यकता थी १ संजय इन शब्दोंका प्रयोग करके 
यह कहना चाहते हैं कि मैने यह संवाद परम्परासे नहीं सुना है, 
और किसीने मुझे सुनाया हो--ऐसी “बात भी नहीं है | संजय 
विशेष प्रसन्नतामें आकर कहते है कि इसको तो मैने खुद भगवान्‌के 
कहते-कहते छुना है ! 
इलोक--- 
राजन्संस्सृत्य.. संस्म॒ृत्य संवादमिममद्भुतम्‌ । 
केशघाजुनयोः पुण्य दृष्यामि च मुहुमुंहुः ॥ ७६ ॥ 
व्याख्या-- 
संजय कहते हैं कि हे महाराज ) भगवान्‌ कृष्ण और अजुनका 
यह बहुत अलौकिक विलक्षण संवाद हुआ है | इसमें कितना रहस्य 
भरा हुआ है कि घोर-से-घोर युद्धरूप क्रिया करते हुए भी ऊँची-से- 
ऊँची पास्मार्थिक सिद्धि हो सकती है | मनुण्यमात्र हरेक परिस्थितिमें 


अपना उद्धार कर सकता है। इस ग्रकारके संवादको याद कर 
करके मै बड़ा हर्पित हो रहा हूँ, खुदरा हो रहा हूँ । 


श्रीभगवान्‌ और अजुनके इस अछुत संवादकी महिमा भी 
बहुत' विलक्षण है । भगवान्‌ कृष्ण और अज्जुन सदा साथमें रहनेपर 
भी इन दोनोका ऐसा संवाद कभी नहीं हुआ । युद्धके समय अर्जुन 
घबरा गये; क्योकि एक ओर तो कुटुम्बका मोह तंग कर रहा था 
ओर दूसरी ओरे क्षात्रधमकी इछ्टिसे युद्ध करना अवश्यकतंब्य 
समझते थे। मनुष्यकी जब किसी एक सिद्धान्तपर, मतपर स्थिति 
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नहीं होती तो उसकी व्याकुछता बड़ी विचित्र होती है#। अजुन भी 
शुद्ध करना श्रेष्ठ है या युद्ध न करना श्रेष्ठ है? इन दोनोमेंसे एक 
निश्चि निणय नहीं कर सके | इसी व्याकुलताके कारण अजुन 
भगवानकी तरफ खिंच गये, उनके सम्मुख हो गये । सम्मुख होनेसे 
भगवावकी कृपा उनको 'विशेषतासे प्राप्त हुई । अजुनकी अनन्य 
भावना, उत्कण्ठाके कारण भगवान्‌ योगमें स्थित हो गये अर्थात्‌ 
ऐड्वर्य आदिमें स्थित न रहकर केवल अपने प्रेमतत्वमें सराबोर हो 
गये और उसी खितिमें अजुनकों समझाया | इस प्रकार उत्कट 
अभिलापाप्तम्पल अज्भन और अलौकिक अठलयोगमें स्थित भगवानके 
सवादकी क्या महिमा कहें ? उसकी महिमाकों कहनेमें कोई भी 
समय नहीं है । 
इलोक--- 
तत्च॒ संस्प्ृत्य संस्ख॒त्य रूपमत्यदूभुत हरेः। 
विस्मयो मे महान्‌ राजन दृष्यामि च पुनः पुनः ॥ ७७ ॥ 
व्याएया--- 
है एजन्‌ | भगवान्‌ कृष्णके उस अत्यन्त अद्भुत विराट- 

रूपको याद कर-करके मेरेको बड़ा भारी आइचय हो रहा है और 
में बार-वार हर्बित हो रहा हूँ । 

# आजकल सनुष्योर्त पारमार्थिक बातोंको जाननेकी जो विशेष 
व्याकुल्ता नहीं दिखायी देती, उसका कारण है कि वे घन, कुट्ठम्ब, मान; 

ड्राई, वर्ग, आश्रम, विद्या, बुद्धि, भोग, ऐड्वर्य आदि क्षणिक्र सु्खोको 


लेकर संतोष करते रहते ई | इससे उनकी ( वास्तविकताको जाननेकी ) 
व्याकुलता दव जाती है| 
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संजयने पिछले इलोकमें भगवान्‌ कृष्ण और अजुनके संवादको 
अद्भुत” बताया और यहाँ भगवानके विराट्रूपको “अत्यन्त अदूभुतः 
बताते हैं | इसका तात्पय है कि संवादको तो अब भी पढ़ सकते 
हैं, उसका विचार कर सकते हैं, पर उस विदादरूपके दशन अब 
नहीं हो सकते । इस वास्ते वह रूप अत्यन्त अद्भुत है । 


ग्यारहवें अध्यायके नवे इलोकमें संजयने भगवान्‌को 'महायोगेर्वर 
कहा है | यहाँ “विस्मयो मे महान? पदोंसे कहते हैं कि ऐसे 
महायोगेश्वर भगवान्‌के रूपको याद करनेसे महान्‌ विश्मय होगा ही । 
दूसरी बात, अजुनको तो भगवानने कृपासे दरवित होकर विख़रूप 
दिखाया, पर मेरेको तो व्यासजीकी कृपासे देखनेकी मिल गया। 
अजुनने जब यह कहा कि महाराज | में आपके विशाटरूपको 
देख सकता हूँ कि नहीं ? तो भगवानने अजुनको अपना रूप 
दिखाया । भगवानने कहा कि मेरे आश्वचयमय रूपोंकों तू भेरे 
शरीरके एक देशमें देख--इद्ैकस्थं''''''मम देहे/ ११ | ७)। 
एक देशमें देखनेका अथ हुआ कि तू जहाँ दृष्टि लगायेगा, वहीं तुम्दारेको 
अनन्त ब्रह्माण्ड दीखेंगे | मगवानके शरीरमें सब बातें वतमान थीं अर्थात्‌ 
जो बात भूतकालमें बीत गयी हैं और जो मविष्यमें बीतनेवाली हैं, 
सब बातें भगवानके शरीरमें वतमान थीं । इस वास्ते भगवानने 
“यच्चान्यद्द्रष्डमिच्छसि? ( ११ | ७) पदसे अजुनको मानो 
यह कहा कि तेरे मनमें यह जो जाननेकी इच्छा है कि कौन 
जीतेगा ! किस पक्ष्में क्या होगा ? कौन मरेगा ? वह सब भी मेरे 
शरीरमें देख ले | इस प्रकार भगवानने चार बार “पश्य? ( देख ) 
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कहदा#, परतु अज्ञुनको कुछ दीखा ही नहीं ! अजुन देखनेका खूब 
उद्योग करते हैं, आँखे फाइ-फाइकर देखते है; पर कुछ दीखा नहीं 
तो भगवानने कहा क्रि त्‌ इन चमचक्षुओंसे मेरे विश्वरूपको नहीं 
देग्व सकता । कारण कि ये चमंचक्ष बेचारे एक सूथके सामने ही 
मिच जाते है, खुले नहीं रह सकते, तो फिर हजारों सु्योकि 
एक साथ उदित होनेसे उत्पन्न प्रकाशसे भी बढ़कर प्रकाशवाले 
भगवान्‌के विराटरूपको कैसे देख सकते हैं ? अत. भगवान्‌ने अजुनको 
दिव्यचक्षु दिये | अजुन उस रूपको देखकर स्तुति करने छगे | अन्तमें 
विश्वरूपको देख-देखकर अजुन घबरा गये और भगवानसे चतुमुज- 
रूप दिखानेकी प्राथना करने छगें तो मगवानने कहा कि मैने प्रसन् 
होकर अपने योगसते अर्थात्‌ अपने महान्‌ प्रभावले तेरेको परमश्रेष्ठ 
रूप दिखाया है | इस तेजोमय, अनादि, अनन्त रूपको तुम्हारे सित्राय 
और किसीने नहीं देखा है ( ११ | ४७ ) । 


यद्यवि भगवान्‌ने रामावतारम कौशल्या अम्बाको विराट्रूप 
दिखाया और कृष्णावतारमं यशोदा मैयाको तथा कौरब-समामें दुर्योधन 
आठिको विराटरूप दिखाया, तथापि वह रूप ऐसा भछुत नहीं था 
कि जिसकी दाढ़ोम भीष्म, द्वोग, कण आदि योद्धा फंसे हुए हैं 
और दोनो सेनाओका महान्‌ संहार हो रहा है | इस प्रकारके 





# 'पत्य में पार्य रूपाणिः (गीता ११ | ५) 
पर्यादित्यान्वसून्यद्रानन ( ५, *?। ६) 
पदयाश्वर्याणि भारत? ( ; 3955) 
पच्याद्र सचराचस्म? ( $ श१॥|७) 

गी० सा० २८--- 
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अत्यन्त अद्भुत रूपको याद करके संजय कइते है कि राजन्‌ ! यहद्द 
तो सब व्यासडी मदाराजकी झयासे भरेक्रों देखनेक्रों मिला है । 
नहीं तो ऐमा रूप नेरे-जसेक्नी कर्दाँ ठेखनेकों मिलता ! 
सम्बन्ध--- 
गीताके आरम्मयें घृतराष्ट्रका यूद्ामिसचिरूप प्रदत्त था फ्रि 
युद्धक्षा नतीजा क्या होगा ? अर्थात्‌ मेरे पृत्रोंड़ी विजय होगी या 
पण्डपुत्रोंकी / अगले इलोकर्में संजय ध्रतराष्ट्रके उस्तों प्रश्नक्ा उत्तर 
देते हैं | 
इलेक-- 
यत्र योगेद्वरः ऋष्णो यत्र पार्था बनुधरः। 
तत्र श्रीर्विजयों भूतिशुवा. दीतिमेतिर्मम ॥ ७८ ॥ 
ब्याखज्या--- 
ध्यत्न यागेद्बरः कृष्णो यत्र पार्थों धलुर्धर?-सजय कहते 
हैं कि राजन्‌ ! जहाँ अजुनका संरक्षण करनेबवाछ, उनको सम्मति 
देनेवाले, र.म्पूण योगोके महान्‌ ईख़र, महान्‌ बल्शाटी, महान 
ऐश्वयवान, महान्‌ विद्यावान्‌, महान्‌ चतुर भगवान्‌ क्रप्ण हैं और 
जहाँ भगवान्‌की आज्ञा पान करनेवाले, भगवानके प्रिय सग्बा तथा 
भक्त गाण्डीब भनुर्धारी अजुन हैं, उसी पश्चम श्री, विजय, विभूति 
और अचल दीति--ये सभी होगे; और मेरी सम्मति भी उधर 
हीहै। !' 
भगवानूने जब अचुनको दिव्य इश्टि ठी, उस समय संजयने 
भगवान्‌कों “महायागेद्वरः कहा#, अब उसी महायोंगेस्वरकों याद 
.. # योगीब्वर अर्थात्‌ योगियोंके ईश्वर होना तो सरल बात दे पर 
मम्पूर्ण योगोफे ईइबर होना आखिरी हृद दे--थसा काष्ठा सा परा गति? | 
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दिलाते हुए यहाँ 'योगेद्वर? कहते हैं। वे सम्पूण योगोंके 
ईश्वए--मालिक भगवान्‌ कृष्ण प्रेरक हैं ओर उनकी आज्ञा पालन 
ऋरनेबाले वनुर्धारी अजुन प्रेय हैं । 

योगी दो तरहके होते हैं---युक्तयोगी और युझ्ञानयोगी । जो 
बिना ख्याल किये ही सब बातोको जानता है, वह 'युक्तयोगी” होता 
है । ऐसे युक्तयोगी केबछ भगवान्‌ ही है, क्योंकि भगवानका ज्ञान 
खतःसिद्ध है | इस वास्ते गीतामें भगवानके लिये “महायोगेड्वर, 
योगेश्वर! आठि शब्दोका प्रयोग हुआ है | इनका तातये है कि 
भगवान्‌ सब योग्योको सिखानेवाले हैं| उनको खुदको सीखना 
नहीं पड़ता; क्योकि: उनका योग खत सिद्ध है । सबंज्ञता, ऐश्वय, 
सौन्दय, माथुय आदि जितने भी वैभवश्ाली गुण है, वे सब-के-सब 
भगवानमें रूतः रढते है | वे गुण भगवानमें नित्य रहते है, असीम 
रखते है | जेंसे पिताका पिता, फिर पिताका पिता----यह परम्परा 
अन्तमे जाकर परम-पिता परमात्मामे समाप्त होती है#, ऐसे ही 
जितने भी गुण है, उन सत्रकी समाति परमात्मामें होती है । 

पहले अध्यायमें जब युद्धकी घोबणाका प्रसज्ञ आया तो 
ऋरवपक्षमं सबसे पहले भीष्मजीने शद्ड वजाया । भीप्मजी कौरव-सेनाके 








# एवेंपाभपि गुरु: कालेनानवच्छेदात्‌ू | ( योगद्शन १। २६ ) 
धवह ईश्वर सबके पूत्रजोका भी गुरु है। क्योंकि उसका बालसे 
अवच्दे द नहीं है | 
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अधिपति थे, इस वास्ते उनका शब्ठू बजाना उचित ही था | परतु भगवान्‌ 
कृष्ण तो पाण्डब-सेनाम सारथी बने हुए है और सबसे पहले शच्ठ 
बजाकर युद्धकी धोषणा करते है | ठोकिक इप्टिसे ठेखा जाय तो 
सबसे पहले शट्ठ॒दजानेका भगवान्‌का कोई अधिकार नहीं दीखता | 
फिर भी वे शद्डू वजाते है तो इससे सिद्र होता है कि पाण्डब-सेनामें 
सबसे मुख्य भगवान्‌ कृष्ण ही है, और दूसरे नम्बरमे अजुन है । 
इस वास्ते इन दोनोने पाण्डब-सेनामे सबसे पहले शह्ठू वजाये । 
तावय यह हुआ कि संजयने जैसे आरम्ममे ( शह्नवादन-क्रियामे ) 
दोनोकी मुख्यता प्रकट की, ऐसे ही यहाँ अन्तमे भी इन दोनोंका 
नाम लेकर दोनोकी मुख्यता प्रकट करते है | 

गीताभरमें 'पार्थ' सम्बोधनकी अडतीस वार आवृत्ति हुई है | 
अजुनके लिये इतनी सख्यामे और कोई सम्बोधन नहीं आया है । 
इससे माद्ठम होता है कि भगवान्‌कों “पा? सम्बोधन ज्यादा प्रिय 
छगता है | इसी रीतिसे अजुनकों भी “कृष्ण? सम्दोवन ज्यादा प्रिय 
लगता है | इस वास्ते गीतामे “कृष्ण सम्बोधनकी आधृत्ति नौ वार 
हुई है । भगवानूके सम्बोधनोमे इतनी सख्यामे दूसरे किसी भी 
सम्बोधनकी आवृत्ति नहीं हुईं है | अन्तरमें गीताका उपसंहार करते 
हुए सजयने भी “कृष्णण और “पाथः--ये दो ही नाम छिये है । 

(तब श्रीर्विजयो भूतिश्व॑वा नीतिमंतिमेमः--छक्ष्मी, शोभा, 
सम्पत्ति--ये सब “श्री? शब्दके अन्तगत है | जहाँ श्रीपति भगवान्‌ 
कृष्ण है, वह्ों श्री रहेगी ही | 
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“विक्रय? नाम,अजुनका भी है और शुस्वीरता आदिका भी । 
न ८ (ए बह .-व श्र उत्साह पा 
जहाँ घनुधोरी विजयरूप अजुन होगे, वहाँ शखीरता, उत्साह आदि 
8 रहेंगे 
क्षात्र-ऐश्वय रहेंगे ही । 
ऐसे ही जहाँ योगेश्वर मगवान्‌ कृष्ण होगे, वहाँ 'विभूतिः-- 
श्खि प्‌ (5 हज के रु भगवद्‌गुण रहेंगे 
ऐश्वय, महत्ता, प्रभाव, सामध्य आदि सब-के-सव भगवद्‌गुण रहेंगे 
जब ए चर ७ ा नीति 
ही; और जहाँ घर्मात्मा अजुन होगे, वहाँ 'धुवा नोतिः--अटल नीति, 
९ ल्‍+ रहेंगे 
न्याय, धम आदि रहेंगे ही । 
वास्तवमे श्री, विजय, ब्रिमति और घुव्ा नीति--ये सब गुण 
५ <. ब्५ ८ चर ए 
भगवानमे और अजुनमें हरदम विद्यमान रहते है | उपयुक्त दो 
विभाग तो मुख्यताकों लेकर किये गये है । योगेश्वर क्ृण और 
0५ 0 ध दोने २ जी कप ए 
व्रनुधारी अजुन---ये दोनो जहाँ रहेगे, वहां अनन्त ऐश्वर्य, अनन्त 
ष र्ग * 5 . ९ गा 
माधुण , अनन्त सोशील्य, अनन्त सोजन्य, अनन्त सीन्‍्द्रय आदि दिव्य 
गुण रहेंगे ही | 
श्वतराष्ट्रक विजयकी गूढामिसच्धिरूप जो प्रश्न है, उप्तका 
उत्तर संजय यहाँ सम्यक रीतिसे दे रहे हैं | तात्पय है कि पाण्डु- 
पुत्रोकी व्रिज्य निश्चित है, इसमे कोई सन्देह नहीं है । 
अं 5 रे 
ठारहब अध्यायके पद, अक्षर एवं उबाच 
( १) इस अध्याय “्थाण्टादशोद्ध्याय,, के तीन 


उवाचोके आठ, स्लोकोके नी सो। नव्रासी और पुष्पिकाके तेरड पद 
है ए कप कप 
है | इस प्रकार सम्यूण पदोका योग एक हजार तेरह है । 
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(२) “अथाष्टादशोडध्याय» में सात, उवाचोमें प्चीस- 
ए्छोकोमें दो हजार चार सौ छियानवे और पुष्पिकाम अड़तालीस अक्षर 
है । इस प्रकार सम्प्रण अक्षरोका योग दो हजार पाँच सौ छिहत्तर 
है | इस अध्यायके सभी झलक वत्तीस अक्षरोके है | 

(३) इस अच्यायमें दो 'अजुन उवाच७ एक “श्रीभगवानुवाचः 
और एक “संजय उबाचः--इस प्रकार कुछ चार उवाच है । 

अठारहव अध्यायमें प्रयुक्त छन्द 

इस अध्यायके अठहत्तर इ्छोकोमेसे वारइब, छियादीसवे और 
बावनवब इलोकके प्रथम चरणमे “मगण? प्रयुक्त होनेसे “म-विपुत्था?; 
तेईसवे, बत्तीसवे, सेतीसवें, इकताछीसवे, पेताठीसवे, छप्पनवे और 
सत्तर्खें इ्लोकके प्रथम चरणमें “नगण? प्रयुक्त होनेसे “न-विपुव्ण?, 
तैतीसवे, छत्तीसवे, सेंताठीसवे और पचहत्तरवे इलोकके प्रथम चरणमे 

भगण? प्रयुक्त होनेसे 'म-बिपुराः; तेरवरे झ्लोकके तृतीय चरणमें 
भ्षगण? प्रयुक्त होनेते 'म-विपुलय/, छब्तीतत्रे इ्लेकके ठतीय चरणमे 
धगण? प्रयुक्त होनेसे ए-विपुत्याः; अइतीप्रवें और चीसठ्वे झछोकके 
ब्ृतीय चरणमें “नगग? प्रयुक्त होनेसे 'न-बिपुलठा?, उनचासवे इत्मेकके 
श्रधम चराणमें 'मगण? प्रयुक्त होनेसे 'म-बिपुत्यश और तृतीय चरुणमें 
भगाए? ग्रयुक्त होनेसे 'भ-विपुत्र! सज्ञावले छन्द है | शोप उनसठ 
इठोक ठीक पशथ्यावक्‍्त्रः अब॒प्दुप्‌ छन्दके छक्षणोसे युक्त है | 

3» तत्सदिति श्रीमदूभगवद्गीतासूप्रनिपत्सु ब्रह्मविद्याया योगशआख्त्रे- 


श्रीकृष्णाजुनतवादे मोस्सन्बासयोगो नामाश्ठुदशोड्थ्यायः )| *८ || 
“““9+-ख्ए के ्9-- _ 


गीता-परिमाण और प्रर्ण शरणागति 
महर्षि श्रीवेदव्यास-रचित महाभारतमें ऋषिवर वेशम्पायनने 
-गीताके परिमाणमे कुछ ७४५ श्लोक बताये हैं 
घट्‌शताति सविशानि इलोकानां पाह केशवः। 
अज्ञुनः सप्तपश्चाशझत्‌ सप्तपर्टि तु खज्यः | 
घुतराष्ट्र:. इलोकमेंके गीताया. मानम्रुच्यते ॥ 
( भीष्म ४३ | ४-५ ) 
गीतामें भगवान्‌ श्रीकृष्णे ६२० हठोक कहें है, ५७ झ्ओेक्र 
अजुनने कहे है, ६७ इछोऋ सजयने कहे है ओर एक स्लोक 
घुतराइने कहा है | यह गीताका पर्मिण कहा जाता हैं !? # 





# महाभारत, आदिपय * | ७८४-८३मभ आता है फि ब्रह्माजीके 
कहतेसे मर्गप बेडव्यासजीनें गणेशजीसे मटामारत-य्रन्थका लेखक बननेकी 
प्रार्थना की | इसपर गणेशजीने एक झत रखी कि यदि लिखते समय 
क्षण नरके छिंद्र भी मेरों लेखनी न रुके तो में इस ग्रन्थका लेखक बन 
सकता हूँ । वेदव्यासजीन भी गणेडाजीके सामने यह शत रखी कि आप 
भी बिना समझे क्रिमी भी प्रमइझमें एक अक्षर भी न छिये। गगेशजीने 
इसे खीऋार कर लिया और महाभारत टढिग्बने चैठ गये । लिखवाते समग्र 
बीच-वीर्चन वेदव्यामजी ऐसे-ऐसे € गूढ़ अथवा ) कृशब्छोक बोल देते थे, 
जिनकी समझनके दि गगेमजीकोीं थोड़ा झक़नना पहला था | उतने 
समयभ वेदब्यासजी और बहुत-से ब्ल्थेकोड़ों स्चना कर लेते थे । गीता- 
परिमाण सत्स्वी ब्लोफ भी ऐसे ही ऋट-ब्लाक प्रतीत होते है ) इसलिये 
कोई-कोई रीकष्द्ार गीता-परिमणकी सगति बेंठानेसे असमर्थ होऋर इन 
स्पेकाशे प्रशिस ( भेपक ) मान लेते है । कित वासबमे ये महाभारतके 
-ही सलोक प्रतीत हो। हैं; क्योंकि एक तो ये महामासतकी पुरानी-से-पुरुनी 
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गीताकी प्रचलित ग्रतिके अनुसार अठारह अध्यायोके सम्पूण 
इोक जोडनेपर ५७४ इलोक भगवान श्रीक्रण्णके, ८9 अजुनके, 
४ १ संजयके और एक इलोक धृतराष्ट्रका है, जिनका कुछ योग 
७०० होता है । इन सात सो झ्छोकोंमें ६४७४ इलोक वत्तीस 
अन्नरोके है, एक स्छोक ( ११ | १ ) तैतीस अक्षरोका है, ५१ इछोक 
चौवादीस अक्षरोके हैं, तीन बछोक (२। २९, ८ | १० और 


प्रतियोगे पाये जाते हैं और दूसरे, गीताका गहराईसे विचार करनेपर इन 
इलोकोके अनुसार गीता-यरिमाणकी संगति ठीक-ठीक बैठ जाती है । 
महामारतकी जिन प्रतियोमे हमे गीता-परिमाणवोवक्र उपयुक्त बलोक 
मिले हैं, उनका पर्चिय इस प्रकार हैं--- 
( ? ) गीतप्रिस, गोरखपुरसे प्रकाशित-- 
प्रु ००८ £ ३ 
( ०? ) सनातनश्म प्रेस, मुरादाबादसे प्रकाशित-- 
श्रीरामस्वसूपक्रत हिन्दी टीका, प्रृ० १८४ 
( ३ ) महाभास्त प्रकाशक मण्डछ,  मालीवाड़ा, . दिल्लीसे 
प्रकाशित 
श्रीगंगाप्रसाद शासत्रीकृत हिन्दी टीका, प्र० ३८७ 
( ५ ) खाध्याय मण्डलद्वारा प्रकाशित--- | 
श्रीपाद दामोद्र सातवलेकरक्त्त हिन्दी टीका, प्ृ० २३१ 
( ५ ) श्रीद्वारकाप्रसाद शर्माद्वारा किया महाभारतका हिन्दी 
अनुवादमात्र, पृ० १४३ ह ' 
( ६ ) महाभारतकी नीलकण्ठी टीका-- । ' 
मल्म गीतायरिमाणवीधक इछोक दिये हैं, क्रितु उनकी 
टीका न करके ध्गीता मुगीता कतंव्याः इत्वादय: सातवीं: 
पश्क ब्ल्ेका: गौदेज पव्यन्ते! ऐसा ढ़िस्‍्या है । , 





_ 
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?५ | ३ ) पैताढीस अक्रोके है, और एक झ्छोक ( २। ६) 
छियालीस अक्षरोका है | इस प्रकार गीताके इलोकोके सम्पूण अक्षर 
२३०६६ है | पुषिकाओके कुछ ८७३ अक्षर है| उवाचोके कुछ 
३८३ अक्षर है। “अप श्रीमद्गगवद्गोता?, (अथ प्रथमोध्याय ? आदिके 
कुल १३७ अस्नर हैं | इस प्रकार गीतामें कुछ २४०५९ अक्षर हैं। 
प्राचीन कालसे ऐसी परम्परा हैं कि ३२ अक्षरोका एक 
इलोक मानकर किसी भी पुराण आदि प्रन्थके इ्ेकोका परिमाण 
निर्धारित किया जाता है & | इसके अचुसार यदि गीताके झलोकोके 
सम्पूण अक्षरोका परिमाण निकाछा जाय तो ७२०३६ स्लोक होते 
है | यदि इनके साथ “उबाच'के ३८३ अक्षर जोड़ दिये जायें 
तो ७३२ १५ इछोक होते है, और यदि इनके ( इ्लोकाक्षरोंके ) 
साथ केवछ पुणिका'के ८७३ अक्षर जोड हठिये जाय तो 
२७८ 5 इझंव्लोक होते है | यदि इ्ोेकोके सम्पूण अक्षरोके साथ 
'उवाच), पुष्पिका? और “्ञय प्रथमोड्ष्याय.” आदिके कुछ १३९३ 
अक्षर ओर जोड़े तो ७६०३१ इछोक होते है| इस तरह किसी 
# भीसद्धागवतमहापुराणकी “अन्वितायग्रकाशिकाः टीकाके लेखक 
पं० श्रीगड्डासहायजी शर्माने भी श्रीमद्धागवतके इलोकोक्री गणनाके लिये 
इसी अक्षर-गणनाकी ( सम्पूर्ण अक्षरोम ३२का भाग देनेवाली ) पद्धतिको 
अपनाया है ओर प्रत्येक अध्यायके अन्तमे उसके इलोकोकी गणनाकों 
बज्लोकबद्ध करके लिखा है ) उन्होंने इस पद्धतिसे दो वार श्रीमद्धागवतके 
ब्लोकोंकी गणना की है । यह वात दूसरी है कि उनकी गणनाके अनुसार 
श्रीमक्भागवतके अठारह हजार इल्लेकोमेसे केवल डेढे ब्लोक ही क्रम हैं। 
श्र इसी अक्षर-गणनाके आधारपर किसी ग्रन्थके लेखकको पारिश्रमिक 
'देनेकी परम्परा भी प्राचीन काल्‍्से हे | 


) 
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भी प्रकार महामारतकथित गीताके परिमागकी सगति नहीं ब्ती 
फिर भी पर्मिणनाचक इछोक उपलब्ध होनेके कारग परिताणकी 
संगति बैठाना आवश्यक समझकर एक संतके द्वारा प्राप्त सकेतके 
अनुसार चेटा की गयी है | विद्वानोसे निवेदन है कि वे इसपर 
गम्भीरतासे विचार करके अपनी सम्मति देनेकी कृपा करें | 
श्रीमद्भगवद्वीता 

श्रीमद्भगवद्वीताके प्रथम अध्यायकों देखनेसे पता चलता हैं कि 
अजुन युद्रके लिये प्‌ 'रूपसे तेयार है।वे खय “रथी बने हैं 
और सारथि बने भगवानकों दोनो सेनाओके बीज रथ खठा करनेकी 
आज्ञा देते है---“'सेनयोरुभयोमध्ये रथ स्थापय मे5च्युतः 
( १॥ २१ )। सारथि अने भगवान्‌ भी रथ्कों दोनो सेनाओके बीच, 
| प्रितामह भीष्म और आचाय द्वोणके रथोके ठीक सामते एक विशेष 
 कलाके साथ खडा करते है | मगवान्‌क्दी यह कण युद्रोन्मुख 
॥॒ अजुनको श्रेयोन्मुख करनेके लिये मानो शक्तिपात थी ( जिसकी 

सिद्धि अठारहवे अध्यायके ७१वें इछोकगे हो गयी )। भगवान्‌को 

जीवोके कल्याणाथ अजुनको निम्मित्त बनाकर दिव्य गीताज्ञान कह 
था और इसके छिये अजुनको वैसा ही पात्र बनाना था । अत 
युद्रस्थलम पितामह भीष्म और आचाय द्रोणको अपने सामने विपश्षमे 
देखकर अजुनका छिपा मोह जग गया । इतना ही नहीं, मगवानने 
खय॑ कहा भी कि युद्रके छिये एकत्र कुम्बंशियोको देख--. 

डबाच पार्थ पह्येतान समवेतान कुरूनिति । (? | २५) 

यहाँ भगवानने «्ूनराष्ट्रके पुत्रोको देख” यह न कह करके 
कुरुब शियोकी देखनेके लिये कहां | इन बचनोके प्रग्मोगमें भी स्पष्ट 
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ही अजुनका मोह जाम्रतू करनेका भाव माद्षम देता हैं। यदि 
“ऊुरूत पशु्यः की जगह “घातेराष्ट्रान पहयः कह देते तो शायद 
अर्जुनका मोह जाग्रत्‌ू न होकर उनका युद्ध करनेका उत्साह ही 
विशेष बढ़ता, क्योंकि “बार्तराष्ट्र्य डुबुद्धेयुद्े प्रियचिकीषेबः 
( १|२३) यह अजुनने पहले ही कहा था | पाण्डब और 
घतराष्ट्र दोनो ही उस कुरूबंशके थे, इस वास्ते 'कुरुः शब्दसे 
अजुनका मोह जाम्रत्‌ होना खामाबिक ही था | पहले युद्धकी 
भावनासे जिन्हे अजुन “बातेराष्ट्रस्य डुचुद्ेे” कह रहे थे, उन्हे ही 
अब वे खजन कहने छगे---उष्लेम॑ ख्वजनं कृष्ण ( १ [२८ )। 
युद्म खजनोके सहारकी आहड्डा है | इस मोहके कारग अज़ुन 
किकतव्यविमूद् दो जाते है | फिर भी भगवानके शरण होकर श्रेय 
( कल्याण ) की वात पूछते हैं (२।७ ) | उत्तरमें भगवान्‌ 
दिव्य गीताज्ञान सुनाते है | इससे पता चलता है कि अजुन गीता 
सुननेके लिये खय॑ उन्मुख नहीं हुए, प्रव्युत मगवानके द्वारा उन्मुख 
क्रिये गये । इस वास्ते यह “मगबद्गीताः है, “अजुनगीना? या 
पृण्णाजुनगीना? नहीं | मगवद्गीता कहनेका तान्पय यही है कि इसमें 
श्रीक्ृप्णाजुन-संवाद होते हुए भी मगब्रग्प्रेरिल होकर ही अजुन बोल 
रहे हैं अर्थात्‌ इसमें केवछ मगवान्‌के चचन है | 


उवाच भी इलोक 
अब गीताके परिमाणकी संगतिपर विचार किया जाता है । 


भर 


महामारतके प्रवक्ता महप्रि वेशम्यायन है और श्रोता महाराज 
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छोड़कर केवछ भगवान्‌को खीकार कर लेता हैं, तब भगवान फर 
उसके कल्याणका उत्तरदायित्र आ जाता है | भगग्ानूका अर्जुनके 
प्रति कल्याणका भाव हो जानेसे अर्जुनका कल्याण तो निश्चित हो 
ही गया, किन्तु उनमें रहनेवाढी कमियोक्रो दूर करानेके लिये भगवान्‌ 
उनसे शक्लाऐ कराते है एवं उनका समाधान करके उन्हें बसे ही 
नष्ट कर देते है, जैसे आग ईंबनको । 


गीताको देखनेसे बता चलता है कि मगत्रत्‌ जरगागतिके बाद 
भगंवतेरित अजुन १७ बार बोछने है | शरणागनिके वाद 
सबग्रथम अद्जुन दूसरे अध्यायके ५४वें छोकमें स्थितग्रज्ञके लभ्षण 
आदिकी वात पूछते है | बहा भगवश्नेत्ति अजुन ही ब्रोढ रहे है । 
यदि अजुन भगवा्रेरित न दोते तो उनकी श्लाएँ बुद्धके विनयमें 
डी होती | ते ऐसी शह्ढाएँ ही करते कि युद्ध करना चाहिये या 
नहीं अथवा युद्र कैसे करें आदि; क्योकि युद्का उद्देड लेकर ही 
ते सुद्रभूमिम आये थे | किन्तु यहाँ अजुन ऊँचे-से-जजे अच्यात्म- 
तत्तकी वात ( स्थितप्रज्ञके जिपयमें ) पूछ रहे हैं | इससे प्िद्द होता 
है कि अध्यात्म-त्रिपयक ये शझ्ऐँं, जो अजुनके अन्तःकरणमे थीं 
भगव्रानकी प्रेशशासे जाग उठी । उन्हें ह्यी भगत्र प्रेर्ति अजुन पूछ 
रहे है | 

श्रीभगवानूद्वारा अजुनको शरणागत खीकार करनंके बाद 
लोकोपकारके लिये भगवत्पेरिति अर्जुनद्वारा को हुई शक्लाओके आरम्मं 
'अजुन उवाचः-रूप इलोक महर्षि वेंदव्यासके द्वारा लिखे गये है 
2वब॑ं उन्होने उन स्लोकोको गीता-परिमाणमें श्रीभगवानकरे ही स्तेक माने 
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हैं; ऐसा प्रतीत होता है | मह॒परि वेठव्यासजी अधिकार लेकर आये 
हुए कारक महापुरुप हैं | उनके कहे इलोकोकों इधर-उचबर करनेका 
किसे अधिकार है? जेसे उनके किये वेदोके चार भाग आज भी चार 
ही माने जाते है एवं गीतामे भगवानके लगातार बोलते रहनेपर भी 
मगवान्‌के उपदेशको स्पशष्टछूपसे समझानेके छिये उसे मिन्न-मभिन्न 
अध्यायोके रूपमें विभक्त करके चौथे, छठे, सातवें, नवे, दसवें; 
तेहवे, चोदहवे, थद्रहवें और सोलह अध्यायके आरम्मर्मे पुन 
“श्रोभगवाजुवाच?रूप इलोक देकर परिमाणमें उन्हे श्रीमगवानके रलोकोमें 
सम्मिलित किया है, वेसे ही भगवल्ररित अजुनद्वारा की हुई शइ्ाओके 
बोकोके आरम्ममे “अजुन उवाचः-रूप स्णोकोंको भी श्रीमगवानके 
ही इ्लोकोम सम्मिल्ठठि किया है| परतु उन रलोकोमें शह्ढाएँ 
अजुनकी अपनी होनेसे उन इलोकोको अडुनके इलोकोके साथ ही 
परिमाणम सम्मिलित किया गया है । 


जिस प्रकार अपने पूथके गोत्रको छोडकर' पत्नी पतिके ही 
गोत्रवाली हो जाती है एवं शिष्य गुरुके ही गोत्रवाला हो जाता 
है--भाल्किको गोत, गोत होत है गुलामको?, पर उसकी 
आन्तरिक मान्यता अपरी ही रहती है, उसी प्रकार भगवत्ररिति 
( शरणागत ) अजुन्के कहनेके भाव उठनेमें तो केवछ भमगवान्‌की 
ही प्रेणा है और शब्काएँ उनकी अपनी होनेसे व्यक्तिगत 
( अज्जुनकी ) ही मानी जायँगी | यदि दूसरे अध्यायके ७४वें 
सलोकसे लेकर अठारहते अध्यायके पहले इछोकतक आये “अज्जुन 
वाच!के बाद कहे हुए इलोक अजुन्के खयके शज्ला-बयोतक नहीं 
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होंगे तो शक्षष्णाजुन-पंवाद? ही नहीं वन पायेगा | अत, 'अजुन 
उवाच? तो भगवश्नेरित ही है और शक्लामात्र अज्जुनकी है । 
लोकसंग्राहक श्रीभगवान्‌ 
अठारहवे अध्यायके ७२वें इछोकमे भगवान्‌ खययं ही ग्रउन का 
रहे है एवं ७३वे इलोेकमें छोकसंग्रहके'लिये अजुनके माध्यमसे खर्य 
ही उत्तर दे रहे हैं । 
भगवान्‌ और संत-महात्माओकी बाणीमें कई जगह ऐसा पाया 
जाता है कि वे खयं ही साधक बनकर प्रइन करते है एवं गुरु 
बनकर उत्तर भी देते है । उदाहरणाथं, अनुगीता ( महाभारत )में 
खयं श्रीमगवानने अजुनके प्रति यह रहस्य प्रकट किया है--- 
अहं गुरुमेहावाहा मनः शिष्यं च विद्धि में। 
व्वत्प्रीत्या.. गुदह्यमेतबच कथित त घनक्षय ॥ 
( महा० आश्वमेधिक ० ५१|४६ ) 
भहावाहदों ! में ही गुरु हूँ और मेरे मनको ही शिष्प 
समझो | घनक्लय ! तुम्हारे स्नेहवश मैने इस रहस्यका वर्णन 
किया है |? 
श्रीशड्डुराचायजी महाराजकी वाणीम मी ऐसा आता है कि वे 
खय ही शिप्य बनकर ग्रइन करते है ओर खय॑ ही गुरु बनकर 
उत्तर देते है-. 
अपारसंसारसमुद्रमध्ये सम्मज्जतों मे शरण किमस्ति। 
गरो कृपालों कृपया वर्देतद्धिइ्वेशपादाम्युजदीधनोका ॥ 
( प्रश्नोत्तरी * ) 
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“है दयामय गुरुदेव! कृपा करके यह बताइये कि अपार 
संसाररूप समुद्रमें मुझ इवते हुएका आश्रय क्‍या है ? ( गुरुका 
उत्तर मिलता है---) विश्वपति पण्स्मात्माके चरणकमलरूप जहाज |? 


इसी प्रकार यहाँ भी अठारहवे अध्यायके ७२ व॑ स्छोकमें 
भगवानका प्रइन “अजुनका मोह नष्ट हुआ या नहीं १? यह जाननेके 
छिये नहीं है। कारण कि भगवान्‌ सबज्ञ है। वे नाठकके सृत्र- 
धारकी तरह संसाररूप नाटकको पूरा जानते है | वे जानते है कि 
अजुनका मोह नए हो गया है | इसीलिये वे अठारहव॑ अध्यायके 
६६ वे इोकमें अपने उपदेशका " उपसंहार कर देते है ओर फिर 
गीताके अनधिकारी और अधिकारीका वणन करके गीताका माहात्य 
बतला देते है | इसका अभिप्राय यह हुआ कि भगवानने पहलेसे 
ही यह जान लिया है कि अजुनका मोह अब सवथा नष्ट हो गया 
है। तभी तो वे अपने उपदेशका उपसंहार कर देते है, जब कि 
अजुनने अभीतक मोह नष्ट होना खीकार नहीं किया है | 

अन्य परीक्षक तो परीक्षार्थी कया जानता हैं ? इसे जाननेके 
लिये ही परीक्षा लेते हैं अर्थात्‌ जानते हुए भी उनमें अज्ञान दीखता 
है; किंतु भगवानकी परीक्षा जीव ( भक्त ) को उसकी वास्तविक 
स्थिति जनानेके लिये' होती है अर्थात्‌ वे दिखाते है कि तू देख ले, 
तेरी स्थिति कहोतक है| भगवान्‌ तो सर्वज्ञ होनेसे सबको जानते 
ही है। इसके ग्रमाणके लिये गीतामें ही देखा जाय तो पता छग 
जाता है | जेसे, ग्यारहवे अध्यायके पहले इछोकमे 'मोहो5र्य: 
विगतो ममः कहकर अजुन अपने मोहका चल जाना स्रीकार 


शी० स्रा० २९... 
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करते है | परंतु भगवान्‌ मर्नत्र दोनेसे जानते है कि अभी अजुनका 
मोह नष्ट नहीं हथआ है | इसलिये अजुनकी बातकों स्वीकार न, 
करके अपना उपदेश चांद रखते हैं णत्रं उन्हें जनानेके लिये 
ग्यारहव अध्यायके ही ४०त्र व्छोकर्मे कहते ह--ब्ना ते व्यथा 
मा च विमूढभाव: अर्थात्‌ मोहके सतथा चछे जानेपर व्याकुछता 
और बविमूहभाव पृढा ही नहीं होते, किंतु भया अजुन ! तुझे 
व्याकुछता ओर विमृढ़भाव ढोनो ही हो रह हैं; अत, तू देंग्व ले 
कि अभी ते मोह सवथा नट् नहीं हुआ है | 

उपयुक्त विवेचनसे यह स्पष्ट प्रतीत हो जाता है कि अजुनकी 
खीकृतिक बिना भी सज्ञ भगवान्‌ ( १८ । ६६ के वाद ) यह 
जान जात हैं कि उसका मोह सबथा नए्ट हो गया है, ,ओऑर अब यह 
मर साथम्यकों ग्राम हो गया है | पर्तु छोकसंग्रह करनेके विये 
७रवें स्तोकमें प्रवत करते हैं एव्र ७३वें इोकम अजुनके माध्यमसे 
खब ही उत्तः दते है, जिससे छोंगोको यह माद्धम हो जाय कि 
गीताकों एक्काग्रतापूवक सुननेमात्रसे मोहका सत्रथा नाश हों जाता है 
ओर तत्तकी ग्रावि हो जाती हे | अब. ससव्रत-स्तावम्ध-ग्राप्त अजुनका 
यह ( १८ | ७३ ) इश्क भगवानका ही मानना चाहिये | वे 
छोकसम्रदके डिये दी अजुनसे यद इोंक कडल्याते ह। 

भगवरत्खरूप अजुन 

जिस प्रकार ममत्रत-शरणागतिके बाद अजुनऊे “्मगवद्मेरितः 

होनेसे स्टोकरूप "अजुन उवात्रः भगवानके ही इलोक माने गये हैं, 
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कक ७.८ के हि. 
उसी प्रकार मोहनाशके वाद अजुनके “भगवत्खरूप? होनेसे अठारहवे 
अध्यायका ७३ वॉ इलोक भी भगवानका ही माना गया है । 


अठारहवे अध्यायके ७१वें झ्तोकको भगवान्‌का माननेपर यह 
शड्ढा हो सकती है कि भगवान्‌ खयं ही “नशे मोहः स्म॒तिलेब्धा 
त्वत्मसादात्‌"“* * आदि पदोको अपने प्रति कैसे कह सकते है ? 
ये शब्द तो साधक (अजुन) के ही होने चाहिये। इसका 
समाधान यह है कि यदि गम्भीरतापृवक विचार करें तो स्पष्ट 
प्रतीत होगा कि मोह सबंथा नष्ट होनेसे अजुनकी भगवानके साथ 
एकता हो गयी | अजजुनका अपना कुछ नहीं रहा, वे सवा 
भगवानके हो गये | उनके द्वारा होनेवाली सभी क्रियाएँ 
भगवानकी ही हुईं | इस वास्ते जीव भावविनिमुक्त भगवत-साधम्य- 
प्राप्त अजुनका यह इलोक तत्वदश्सि भगवानका ही कहा हुआ माना 
जा सकता है | कारण कि मोह सवंथा नष्ट हो जानेपर भक्त और 
भगवानमें कोई भेद नहीं रहता----'तस्मिस्तज्ञने भेदाभावात! 
( नारद-भक्तिमृत्र 9१) । खयं भगवान्‌के वचन है--“शानरी 
त्वात्मेब मे मतमः ( गीता ७ | १८ ) ज्ञानी भक्त तो मेरा खरूप 
ही है, ऐसा मेरा मत, है? और “मम साथस्यमागता/ ( गीता 
१४ | २) भक्त मेरी सहर्मिताको प्राप्त हुए हैं? # | भगवत्‌- 
... % गीतामे भगवान्‌ और महापुद्ष ( भगवद्धक्त )के लक्षणोंमे 
सहरर्मिताका वर्णन निम्नाड्लित स्थललपर इस प्रकार हुआ है--- 
( १) भगवान्‌ कहते है कि ज्िलोकीमे मेरे छिये कुछ भी कतंव्य 
_नहीं है--न में पार्थारित कर्तव्यम? ( ३ | २२ ) एव किंचित्‌ भी प्राप्त 
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सहधर्मिताकों प्राप्त होनेपर भक्तके वचनकों भगवान्‌का ही वचन 
मानना चाहिये | 


होनेयोग्य वस्तु अप्राप्त नही ह--८नानवाप्तमवाह्तव्यम? ( ३। २२ ) । इसी 
प्रकार महापुरुषोके लिये भी कोई कतंव्य शेप नहीं रहता--“तस्य कार्य 
न विद्यते! (३ । १७ ) एवं उनका किसी भी प्राणीसे कोई भी स्वार्थमय' 
सम्बन्ध नहीं रहता अर्थात्‌ किसी भी ग्राणीसे कुछ भी प्राप्त करना शेष 
नहीं रता--भन चास्य सर्वमूतेषु कश्चिद्थव्यपाश्रय» ( ३। १८ ) । 


(२) कतंब्य ओर ग्राप्तव्य न रहते हुए भी भगवान्‌ ल्ोकसंग्रहमथ 
कर्म करते हैँ । भगवान्‌ कहते है कि यदि में सावधान ( “अतन्द्रित: 
३ । २३ ) होकर कर्म न करूँ तो ये सब लोक भ्रष्ट हो जायें और में 
वर्णसंकर उत्पन्न करनेवाला होर्ऊे तथा इस सारी प्रजाका हनन करूँ, 
मारनेवाला वर्ने--“उत्सीदेयुरिमे छोका:? ( ३ | १४ ) इसी प्रकार भगवान्‌ 
महापुरुपकों भी उसके अपने ल्थि कर्तव्य और ग्राप्तव्य न रहते हुए भी 
ल्येकसंग्रह्मर्थ तत्परतापूर्वक्१क कर्म करनेकी आजा देते हैं---शक्ुर्याद्दि- 
द्वासथासत्तश्रिकीषुलॉकरसंग्रहम)ः ( ३। २५ )। अतः वे भी लोकहितार्थ 
कार्य करते हैं | 

( ३ ) भगवान्‌ अपने विश्रयम कहते हे कि क्रुझ्ले सब कुछ करते 
हुए भी अकर्ता ही जानी अर्थात्‌ मैं कतृत्व-अभिमानसे सर्वथा रहित हैँ--- 
'तस्प कर्तास्मपि मा विद्धयकर्तारमव्ययम! (४ | १३) । इसी पकार 
महापुरुषके लिये भी कह्य है कि वह अच्छी तरह कर्मोकों करता हुआ 


भी कुछ नहीं करता अर्थात्‌ वह कर्तृत्व-अभिमानसे रहित होता है--- 
“कर्मण्यमिप्रवृत्तोडपि नैब किचित्‌ करोति स> (४ | २० ) । 


( ४ ) भगवान्‌ कहते है कि सम्पूर्ण कर्म करते हुए भी जिंस 
मकार मुझे कम लिप्त नहीं करते--'न मा कर्माणि छिम्पन्तिः (४ | 
१४ ) और उनके फलोमे मेरी स्पृह्य ( इच्छा ) नहीं है---'न में कर्मफले 


गीताका सार डए३ 


8 2 न न 
स्पृहः (४ | १४ ) । इसी प्रकार महापुरुषकों भी कर्म लिप्त नहीं 
करते--न इन्ति न निवध्यतेः! ( १८ । १७ और कर्मफलमे भी उसकी 
' इच्छा नहीं होती--“विगतस्पृहः ( २। ५६ ) एवं प्पुमांखवरति 
निःस्वृहछ (( २।७१ )। 

(५) भगवान्‌ खभावसे ही प्राणिमात्रके सुद्ददू हैँ--'सुद्वद 
सर्वभूतानाम! ( ५ । २९ ) । इसी प्रकार महापुरुष भी खमावतः सम्पूर्ण 

, भूतोंके हितमें प्रीति रखते है--ध्स्वंभूतहिते सता” ( ५ ॥। रप्फ 
१२|४)। 

(६ ) भगवानने अपने-आपको तीनो गुणोंसे अतीत कहां है--- 
मामेम्य: परमव्ययमः (७ । १३ ) | इसी प्रकार महापुरुषकों भी 
जत्रिगुणातीत कहा गया है---८गुगातीतः स उच्चतेः ( १४ | २५ ) | 

(७) भगवान्‌ कर्मोर्म आसक्तिरहित, उदासीनके सद्श स्थित 
हैं और उन्हे कर्म नहीं बॉधते--५उदासीनवदासीनमसक्त तेघु कर्मसुः 
( ९] ९) | इसी प्रकार महापुरुषका भी कर्मोरमे राग नहीं होता; अतः -« 
उन्हें भी कर्म नहीं बॉधते--धवीतराग» ( ₹ । ५६ » ध्य 
सर्वत्रानभिस्नेह? ( २। ५७ 9 “उदासोनवदासीनः? ( १४ । २३ )। 

(८ ) भगवान्‌ कहते हैं कि सत्‌-असत्‌ सब कुछ में ही हँ--- 
'सदसच्ाहमः ( ९ | १९' )। इसी वास्तविकताका अनुभव करके महापुरुष 
भी कहते है कि प्सव कुछ वासुदेव ही है?--थ्वासुदेवः सर्बमिति? 
(७।१९)। 

(९) भगवान्‌ कहते है कि वेदोंको जाननेवाला में ही हूँ-- 
चिंदवित्‌ अहम एज) ( १५॥ १५) | इसी प्रकार महापुरषकों भी 
वेदोको जाननेवाल कहा गया है---“सः वेदवित्‌ः ( १५९ । १)। 

भगवतू-साधम्य होनेपर भी महापुरुष भगवानकी तरह ऐश्वय-सम्पन्न 
नहीं होता | पूर्ण ऐडयय केवल भंगवानमें ही है---'ऐड्वरयस्थ ,समग्रस्यः 
( विष्णुपुराण ६ | ५ | ७४ ) | जगतकी उत्पत्ति, पालन और संहारका 
कार्य भी केवछ भगवानके द्वारा होता हें, महापुरुषके द्वारा नहीं--- 
“जगद्‌ व्यापारजम ( ब्रह्मसूत्र ४ | ४ | १७ ) | हे 


है 
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5 जंब गुरुका शिष्यमें शक्तिपात होता है तो शिप्य गुरुका ही 
खखरूप हो जाता है, मानो शिप्यमे गुरुका अत्रतार हो जाता हैं । 
“अट्वैतायुतवछरी? नामक वेदान्त-अन्थमे चार ग्रकारसे शक्तिपात होनेकी 
बात आयी है--( २ ) स्पर्शलेः जैसे मुर्गी अपने अण्डेपर बठी 
रहती है और इस प्रकार उसके स्पश यानी सम्बन्थसे अण्डा पक 
जाता है, (९) शब्दसे; जैसे कुरी आकाशमें शब्द क्ती हुई 
धूमती रहती है और इस ग्रकार उसके शब्दसे अण्डा पक जाता हैं, 
(३) इष्टिसे; जैसे मछली थोडी-थोड़ी देरमें अपने अण्डेको- 
देखती रहनी है, जिससे अण्डा पक जाता है, ( ४) स्मग्णसे; जैसे 
कछवी रेतीके भीतर “अण्डा देती हैं, पर ख़ुद पानीके भीतर 
रहती इई उस्त अण्डेका निरन्तर स्मरण करती रहती हैं, जिससे अण्डा 
पक जाता है »। भगवानकी तो स्कुण्णामात्रसे ही जीवका कल्याण 
हो जाता है, पर गीताको देखनेसे पता चलता है कि भगवानका 
अजुनमे चारो ही ग्रकारसे शक्तिपात हुआ है | भगवान्‌ और अजुनका 
सम्बन्ध दी स्पशसे होनवाल्य शक्तिपात है | दूसरे अध्यायके सातव 





# उदयपुरमें पिंचोल्या नामक एक प्रसिद्ध सरोवर है | एक बार 
एक सन्त वहाँ गये ओर .वहाँकें नाविक्रोंसे उन्होंने कछवीके याद 
करनेमात्रसे अण्डोंका पोषण होतेकी सत्यताका पता किया | नाविकोंने इस 
ब्रातक़ी पुष्टि को | वहाँ रेतीमं एक कछवीके अण्डे दवे पड़े थे, जिसका 
पता नाविक्रोंफी था। नाविकाने पानीर्मे अपना जाल फैलाया | जब उस 
जालम बहू कछवी फ्रेंस गयी तो उन सन्तने जाकर देखा फि उसके अग्डे 
गल गये थ | इससे पता चछता है कि जालमे फैंसनेसे जब घबराहट्र्म 
कछवीका स्मरण छूट गया तो उसके अण्डे गछ गये | 


पे 
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इोकमे अजुनते भगवानूसे, और अठाएवे अध्यायके तिहतखे 
इछोकम मगवानने अजुनसे विशप सम्बन्ध जोडा है | और दूसरे, 
गीता व्लरीकृप्णाजुनसंवाद” है | जहाँ संवाद होता है, वहाँ सम्बन्ध 
तो रहता ही है | भगवानने अज्भुनकी शक्काओका समाधान 
किया--यह शब्दसे होनेवाला शक्तिपात है। क्ृवा-इृशिके द्वारा 
प्रकट होती है । भगवान्‌ अजुनको कृपापूवक देखते हैं--यह इश्िसे 
होनेवाला शक्तिपात है | भगवान्‌ अजुनक्रा कल्याण करना चाहते 
है---यह मनसे होनेवाव्य शक्तिपात हैं । 


सभी जीव भगवानके अंश होनेके नाते मानो उनके अण्डे 
' हैं | यदि जीव सबथा भगवानके शरण हो जाय तो उसका मोहरूप 
आवरण नष्ट हो जाता है और उसे भगवत्‌-साथम्यकी स्थृति प्राप्त 
हो जाती हैं । अजुनका मोहरूप आवर्ण नए्ट हो गया 
है--'नशे मोह? और उन्हे स्मृति प्राप्त हो गयी है---स्म॒ति- 
लेब्धा।? इस बास्ते अब उनमें और भगवानमें भेद नहीं रहा है । 


दूसरी वात, यदि सुननेबाला वक्तासे अभिन्न नहीं हुआ तो वास्तवमें 
उसने सुना ही नहीं । विद्यार्थी पण्डितससे पढ़कर ख़ुद पण्डित नहीं 
बना तो वास्तवर्मे उसने पढा ही नहीं | ऐसे ही गुरुके पास जाकर भी 
यदि शिष्य संसारका गुरु अर्थात्‌ तत्ज्ञ, जीवन्मुक्त नहीं त्रना' तो 
वास्तवम उसने गुरुका उपदेश सुना ही नहीं अथवा' उसे सच्चे गुरु 
मिले ही नहीं ऋ।. 


# पारस केग गुण किसा, पलटा नहीं लोहा । है 
के तो निज पारस नहीं, के बीच रहा बिछोह्ा ॥ 
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प्‌ 


है 


धर 
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अब यह दज्डा रह जाती हैँ कि भगवान्‌ “नप्ठों मोहः 
आहि पद स्वरयंके ग्रति कैसे बोछ गये ? इसके समाधानमें यह कहना 
है कि उन्हें छोगोमें यह बतलाना था कि गीताके णकाग्रतापृषक 
श्रवण, पठन; मनन आदिसे साधथककी स्वतः ऐसी स्थिति हो जाती. 
है; किन्तु इसमें वह अपने साथन, श्रवण, पठन, मनन आदिंकों 
नहीं, प्रत्युत भगवन्क्ृपाकों ही हेतु मानें | साथनाकी ऊँची अवस्थार्मे 
भी अमिमानवदा कहीं साथक्ष अअ्क न जाय, यह तत्त्व छोगोमें प्रक्रट 
करनेके छिय अजुनके माध्यमसे यह खीकार किया गया | 

साधारणरूपमें विचार करें तो भी इस इछोकके “नशे मोहः ** 
करिप्ये बचने तब” पद भगवत-साधम्यप्रातत भगवत्खरूप परुपके 
दी हो सकते हेँ, ना कि सावकके । साथनाकी ऊँची-से-ऊँची 
अवस्था भी साथकर्मे अभिमान और खार्थका कुछ-न-कुछ अंश 
रखता ही है, तमी तो वह साधक कहलाता है | अत: वह अपने 
प्रति उपयुक्त पदोंका प्रयोग कैसे कर सकता है? ये पद तो, 
पूर्णावस्थाम ही कहे जा सकते हैं | 

जबतक मनुप्प अपने उद्योगसे अपना कल्याण मानता है ओर 
जब्तक उसे बोब नहीं होता, तबतक उसमें अभाव पाया जाता 
है । अहंभावका सवंथा नादा होनेपर उसे झावानसे अपनी 
अभिन्ताका अनुभव हो जाता है| उसे पता छग जाता है कि 
वास्तवमें मेने कुछ किया ही नहीं, सभी काम भगवत्कृपासे ही हुए 
हैं. । जब भगवानने अजुनसे प्रइन किया कि “तने एकाग्रतासे गीता 
सुनी या नहीं ?? तो अजुनने उत्तर दिया---नशे मोहः स्मुतिलंब्धा 
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त्वस्यसादान्मयाच्युत! । तात्पय यह है कि अजुनने अपने सुननेके 
आधारपर मोहनाश होना नहीं माना, प्रत्युत केवछ भगवत्कृपाको 
ही माना | इससे स्पष्ट है कि उनका अहंभाव स्वंथा मिट 
, गया था । तमी- तो उनकी इष्टि केवछ कृपाकी ओर है | अतएब 
भगवत्‌-साधम्यप्राप्त अजुनके ये वचन मगवानके ढी माने गये है । 


एक शह्का यह भी हो सकती है कि “अजुन उवाच? एवं उसके 
वादका यह ( १८। ७३ वा ) इलोक--दोनोको मिछाकर एक 
ही इलोक क्यो माना गया ? “उवाचःकों अछग श्लोक क्‍यों नहीं 
मानते ? इसके समाघानमें एक वात तो यद्द है कि यहाँ “उवाच? 
भगवानूके वचनोके ही अन्तर्गत है, उनसे अछग नहीं । दूसरी बात 
यह है कि यहॉ “उबाच”को अछग माननेपर पुनरुक्ति. होगी; 
क्योंकि अठारहवे अध्यायके दूसरे इलोकसे ७२वें इछोकतक भगवान्‌ 
ही तो बोल रहे है | अत सम्पूण गीतामें यह पढली पुनरुक्ति 
वचानेके छिये ही ऐसा किया गया है । ' 
शरणागतिसे पूर्व 'अज्जुन उवाच! 
एक प्रश्न होता है ऊझक्‍्लि गोत-पर्मिगर्में भावत्‌-शरगागति 
( २।७ ) के वाद अठारह वार आये “अज्ञुन उघाच! ( १७वार 
“उवाच? एवं एक वार अन्तिम इछोऋ ) को ही भगवानके वचनोंके 
अन्तगत क्यों शाप्रिल किया गया ? और शरणागतिसे पहले ( १२१ 


एवं १।२८३०ेककरे वोच और २ ।३ इश्ेेकके बाद ) आये तीन 
“अज्जुन उचाच'को क्यो छोड़ा गया ? 
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. इसका उत्तर यद्व हैं कि मगवत्‌-गरणागतिसे पहले अज्रुन जो 
तीन बार बोले हैं, वे तीनो “अज्जुन डवाचः सजयके ही वचनोके 
अन्तगत है | अतः उन्हें भगवानके बचनोमें सम्मिलित नहीं किया 
गया है | संजय राजा थब्ृतराष्ट्से कद रहे है कि अजुन ऐसा-ऐसा , 
बोछे | पहले अधश्यायके अजुन उवाचःके आरम्भ और अन्त 
->दोनों ही ख्थलोंपर आय “आह, “उकत्या!, “अन्रवीत्‌! आदि 
पदोकोी देखनेसे यह स्पष्ट हो जाता हैं कि अज्जुनके बचनोको 
संजय ही अपने शब्दोमें वोछ रहे हैं; जसे---पाण्डबः ( १|२० ) 
इदमाह महीपते! ( १ । २१ )» “एचमुक्तो हृर्षीकेश: 
( १।२४ ) 'कौन्तेय/ (१ | २७), 'इब्मबबीत! ( १।२८ ), 
और “पवमुक्‍त्वाजुनः ( १ | ४७ ) आदि पदोको तथा दूसरे 
अध्यायके “अज्ुन उवाच”के वाद 'एचमुकत्वा हपीकेश गुडाकेशः 
परतप” एवं “न यात्स्य इति! (२|० )। 


दूसरे अध्यायके चंथे इछोकमें “अजुन उवाच'के/ आरम्भमे ऐसे 
पद नहीं मिछते कि आगे आनेवाले अजुनके वचन संजय ही बोल 
रहे हों | कारण कि पहले अध्यायमें अजुनने युद्ध न करनेके छिये 
भगवानके सामने जो युक्तियाँ रखी, उन सबका युक्तिसतगत उत्तर 
दिये बिना ही भगवानने एकाएक (२ । २-३ में ) अज्जुनको 
कायरतारूप दोपके लिये फटकारा ओर युद्धके लिये खडे हो जानेकी » 
आज्ञा दे दी। इस आज्ञाने अज्जुनके भाव उद्देढ्ति कर दिये | वे 
कायर बनकर युद्धसे विधुख नहीं हो रहे थे, प्रत्युत धमके भयसे, 
धमभीरु बनकर युद्धसे उपरत हो रहे थे | वे मर्नेसे नहीं, अल्युर्त 
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खजनोकों, मारनेके पापसे डरते थे | अत ज्यों ही भगवानने दूसरे 
स्लोकम “कुतरुत्वा कच्मलमिदम? आढि पढदोद्वारा अजुनकों जोरसे 
फटकार, त्यो ही अजुन मी अपने मावोका ठीक समावान न पाकर 
अकस्मात्‌ उत्तेजित होकर बोल- उठे---'कर्थ भीष्ममहं खंख्ये 
ढ्रोण ना मधुसखदन । इपुमसिः पांत योत्स्यामि पूजाहांवरिसूदन!' 
(२।४) भघुम्तदन ! मै पितामद भीष्म और आचाय द्रोणके 
प्रति वाण केसे चलाऊँ, ऐसा मुझ्नसे केसे सम्मव है £ क्योंकि वे 
दोनो ही पूजनीय है |? मघुम्रदनः और अर्िदन! सम्बोधन देनेका 
तात्यय हैं कि आप तो देत्यो और शत्रुओको मारनेवाले है, पर 
मेरे सामने तो युद्धमे पितामह भीष्म ( दादाजी ) और आचाय 
द्रोण ( विद्यागुरु ) खड़े हैं। संसारमें मनुष्यके दो ही सम्बन्ध 
प्रमुख हैं“ ( १ ) कौठुम्बिक सम्बन्ध और ( २ ) विद्या-सम्बन्ध । 
दोनो ही अजुनके सामने उपस्थित है. । सम्बन्धमें बडे होनेके नाते « 
दोनो ही आदरणीय और पूजनीय है | भगवान्‌ उनके प्रति युद्धके 
लिये खड़ा होनेकी आज्ञा देते है, जिससे अजुन उह्विग्न होकर एकाएक 
बोल पड़ते है | इसलिये संजयकों ऋदमाह', “उक्त्वा? आदि 
पदोंसे संकेत करनेका अवसर ही नहीं मिला । 


वैसे थोड़ी गम्भीरतासे देखे तो दूसरे अध्यायमें अजुनके बोलनेके 
पश्चात्‌ (२ | ९-१०में ) जहाँ संजय बोलते है, वहाँ उन्होने 
अपने वचनोंको दो भागोमें विभक्त किया है---.( १ ) “एवमुकक्‍त्वा 
हपीकेश गुडाकेश परंतपः पदोसे दूसरे अध्यायके चौथेसे आठवें 
इलोकतक कथ्रित अजुनके वचनोकी ओर लक्ष्य कराते है और (२ ) 
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वन योत्स्ये! ध्युद्र नहीं 'करूँगाः पदोंसे अजुनके वचन स्पटटरूपसे 
संजय अपने वचनोंम कहते हें | 

अब यह प्रदान हो सकता है कि जब अजुनके इोकोकों इस 
प्रकार संजयके स्टोंकाके अन्तगत मानते है. तो फिर ग्यारहर्वे अध्यायमें 
संजयके वचनेमें “स्वमुकक्‍त्वा/ ११ | ९ ), पण्तच्छुत्या, 
( ११। ३३ ) और “इत्यजुनम? ( ११ | ७० ) पद भावान्‌- 
द्वारा कथित झ्छोकोके बाद हैं तथा अठारहर्व अब्यायरम “इत्यहम? 
( १८ | ७४ ) पद भगवत-साथम्यप्राप्त अजजुनद्वारा कथित छश्वें 
इलोकके वाद है | अतः इन पदोंसे निर्दि् ये भगवानके ब्छोक भी 
संजयके ही वचन क्यो न जान लिये जायें ? यय्यपि इसका उत्तर 
सामान्य रीतिसे अन्यत्र भी दिया जा चुका है, फिर भी यहाँ कहा 
जा सकता है कि भगवानके इछोक किसी प्रकार क्‍यों न आयें, ने 
भगवानके ही माने जा सकते हैं | दूसरी बात, संजय वेदव्यास- 
प्रदत्त दिव्य-डण्टिसे सम्पन्न है और अजुनकों भी भगवानने ठिव्य- 
इप्टि दी हे ( ११ | ८ )। अतः ग्यारहवे अध्यायमें संजयकी दिव्य- 
दृष्टि भावद्यदत्त दिव्यद्रप्टिसि अमिन्न हों जाती है, जिससे संजय 
श्रीकृषण० और अजुनके वचन ही बोलते हैं न कि अपने वचन | 

एक बात और है कि श्रीकृष्णाजुनसंवादरूप गीताशाख्र राजा 
श्ृतराट्ट्रकों संजय सुना रहें हैं, जिसमें विवेचन करते हृए उन्होंने 
उपयुक्त पदोंका प्रयोग किया है | संजय भगवत्‌-वाणीरूप मन्त्रके 
द्रष्ममात्र है । अतः भगवत्कयित ठोक मगवानके ही मानने 
चाहिये | 
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एक यह प्रइन हो सकता हैं कि जेसे शरणागतिसे पहले 
आये अजुनके इछोकोको संजयकथित माना गया, वैसे शरणागतिसे 
पहले आये भगवानके इछोको ( २। २-३ )को भी संजयकथित ही 
क्यों नहीं माना गया? क्योंकि मगवान्‌का उपदेश तो दूसरे अध्यायके 
११ वे स्छोकसे आरम्भ होता है। इसका उत्तर यह है कि दूसरे 
अध्यायका दूसरा और तीसरा--दोनो इछोक गीताके म्छ इछोक है 
और इनमें भगवानने “अनायेजु्टम), “अस्वग्यम?, “अकीर्तिकरसः 
आदि पदोंसे खधम-त्यागकी जिन हानियोंका संक्षेपसे उल्लेख किया 
है, उन्हीका बिस्तृत व्याख्यारूपसे वणन इसी दूसरे अध्यायके 
३१वेंसे ३८वे इ्लोकतक किया है| अतः ये दो इछोक ( २। 
२-३ ) . संजयके न मानकर भगवोनके ही मानने चाहिये | इसके 
अतिरिक्त इन इछोकोमे (२३ तथा २] ३७ )में भगवानने 
कायरता छोड़कर युद्धके लिये खड़े होनेकी जो आज्ञा दी है, उसीको 
भगवल्खरूप अजुनने उपदेशके अन्तर शिरोधाय॑ किया है--- 
#करिष्ये वचन तवः ( १८ । ७३ ) | अतः स्पष्ट है कि ये इलोक 
संजयके न मानकर भगवानके ही माने जायें | 


गहराईसे देखनेपर यह ग्रतीत होता है कि भगवद्गीताको दो 
भागोमे वॉठा जा सकता है---(१) इतिहास-भाग, जो पहुले अध्यायसे 
दूसरे अध्यायके -१०वे इ्छोकतक हैं और (२) उपदेश-भाग, जो 
दूसरे अध्यायके ११ वे इलोकसे अणारहवे अध्यायके अन्ततक है | 
यद्यपि श्रीशद्भराचायजी महाराजने दूसरे अध्यायके ११ वें इ्ोकसे 
ही अपनी टीका छिखी हैं और वहींसे गीतोपदेश मानते है, तथापि 


ऐप 
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गीताका मूल वह इतिद्ाप-माग ही हैं, जिसके आधारपर उपदेश- 
भाग टिका हुआ है। इन दोनो भागोमें इतिहास-भाग संजक- 
कथनके अन्तगत है. और उपदेश-भाग श्रीक्षण्णाजुन-संबादके अन्तगत 
है | इतिहास-भागमे आया अजुन-कथन ही संजय-कथनमें छीनः होगा 
न कि मगवत्कथन | कारण कि भगवान्‌की महिमा कहीं भी कम 
नहीं रह पाती, चाहे इतिडास हो या उपदेश । 


एक प्रइन यह भी हो सकता है कि यदि गीतामे आये सभी 
भगवत्‌-वचनाकी भगवानके झछोकोकी गणनाम लेना आवश्यक है, 
तो फिर पहले अध्यायके २८त्र इछोकमे, आया“पार्थ पच्यंतान 
समवेतान्‌ कुरून? भी तो भगवानका ववन है | अतः इसे भी 
परिमाणमे भगवानके इ्लोकोके साथ क्यो नहीं सम्मिलित किया गया ? 
इसके उत्तरमें पहली त्रात तो यह है कि पहले अध्यायका २७ वाँ 
लोक पूरा भगवानद्वारा कथित नहीं है, प्रत्युत इस छोकके उत्तराभमें 
आय केवल ग्यारह अक्षर ही भगवानके कहे हुए है | अतः पूरा 
छोक न होनेसे परिमाणमें सम्मिलित नहीं किया जा सकता । दूसरी 
बात, मड॒पि वेठव्यासने ( थ्रीमगवाजुवाच! पद ने ठेकर ) इसे 
भगवान्‌का खतन्‍्त्र छोक नहीं माना है, सजयके ववनोमे ही माना 
[ अतः खतस्त्रछूपसे नगवत्कथित छोक न होनेसे भगवानके 
छोकाम शामिछ नहीं किया गया है। तीप्तरी बात, भगवान्‌ इस 
लोकमें अजुनके निदशानुस्ारा ( १। २१-२३ ) सारबिरूपसे 
बोल रह है. | अत यह छोक ख़तन्त्ररूपसे भगवद्धाणी न होनेसे 
भगवानके, ज्ठोकाम सम्मिलित नहीं किया जा सकता | 
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श्रीभगवानुवाच'की पुनरुक्ति क्‍यों ९ 

। गीते परिमांणमे यह एक आवश्यक प्र हो सकता है 
कि अध्यायोके आसम्ममें, आये 'श्रोभगवान॒वाचःको परिमाणकी 
गणनामें दूमरो वार पुनः सम्मिल्ति क्यो किया गया, जबकि पहलेसे 
भगवान्‌ ही तो बोछते आ रहे हैं; जेसे तीसरे अध्यायके सेतीसर्वे 
इछोकसे भगवान्‌ ही बोल रहे है, फिर भी चौथे अध्यायके आस्म्भमें 
पथ्रोभगवानुवाचःको परिंमागकी गगनामे झोकरूपसे पुनः 
सम्मिलित क्‍यों किया गया १ । 


इसका उत्तर यह हैं कि गोता सातातू भगवान्‌ ओके | 
मुखारविन्दसे निकडी वाणी है| कारक पुरुष महर्षि वेदव्यासजी 
इसके संकछनकर्ता है आर उन्होने ही पूरे ग्रन्यक्ो अठारह अध्यायोमें 
विभक्त किया हैं। श्रीमगवानके वचन चाढ रहते हुए भी उन्होंने 
चौथे अव्यायके आरम्मप्े 'श्रोभगवाज॒वाच?--रूप-इलोक दिया है। यही 
बात अन्य ( ६ ठे, उबे, ९ वे, १० वे, १३ वे, १४ वे, १७५ वे और 
१६ व ) अव्यायोके विपयम भी समझनी चाहिये। कारण कि अविकाए- 
प्राप्त आप्पुरुष होनेसे मह॒पिं वेदब्यातजोके वचन समभीक्ों सर्देव 
सबमान्य हैं | उन्होने ही कृपा कप्के जेमे वे को स्पठ्तया समझानेके 
लिये उप्तको अछग-अछग चार भागोमें विमक्त किया है, वैसे ही गीतामें 
: भगवानूके दिये उपदेशका जेंसा अनुभव किया, वैसा स्पष्ट समझानेके 
लिये उसे अछ्ग-अरलर्ग जव्यायोमें विभक्त किया है | ह 


9६४ गीताका सार 


दूसरी बात यह है कि अध्यायके आसरम्भमें कौन वोल रहा हैं, 
यह बतानेके लिये “<उवाच? देना आवश्यक ही हो जाता है । अत: 
श्रीमगवान॒के वचन चादू रहते हुए भी अध्यायके प्रारम्भमें पुनः 
थ्व्रीभगवाजुवाच? इलोक देकर परिमाणमें उन्हे , श्रीमगवानके ही 
इलोक माना है । 


तीसरी वात, अध्यायके अन्तमें पुष्पिकारूप 'इति! छगा देनेसे 
नये ग्रन्थके समान ही अगछा' अध्याय प्रारम्भ होता है। अतः 
अध्यायके आस्म्ममे 'श्रीभगवाज॒वाच? पुन. देना आवश्यक होनेसे ही 
श्रीव्यासजी महाराजने इसे पुनरुक्ति नहीं समझा । महर्पि वेदव्यासके 
माने हुए नियमोंको इधर-उथर करनेका किस्लीको भी अधिकार 
नहीं है | 

श्रीभगवानके ६२० शोक 

इस प्रकार गीताकी प्रचलित प्रतिके अनुप्तार भगवानके कहे 
०५७४ स्लोकोके साथ “श्रीभगवाजुवाच? रूप मन्त्र २८ वार तथा 
भगवत्‌-शरणागतिके वाद भगवश्मेरित 'अजुन उचत्व? रूप मन्त्र १७ 
बार तथा भगवत्स्वरूप *“अजुन उवाच?---सहित एक झलोक 
( १८ | ७३ ) और मिल देनेपर श्रीमगवानके ६२० इ्ेक हो 
जाते है | अत. महाभारतोक्त गीता-परिमाणका यह बचन प्रमाणित 
हो जाता है-- 


'पटशतानि सर्विशानि ज्छोकानां प्राह केशवः 


गीताका सौर _. ए६५ 


अज्ु नके ५७ शोक 

"प्रचलित गीतामें अजुनके ८४ इछोक और २१ उचाच हैं; 
' किन्तु महाभारतोक्त गीता-परिमाणमें अजुनके ५७ रोक ही बताये 
गये हैं | यद्यपि इस विषयपर लेखमें पर्याप प्रकाश डाल्ग गया है, 
फिर भी पुनः स्पष्ट समझनेके लिये सारांशरूपमें लिखा जाता है कि 
भगवत्‌-शरणागतिके वाद अजुन १७ बार बोलते हैं और एक बार 
अन्तमें ( १८ । ७३ वे इलोकसे पहले ) बोलते हैं | इस अन्तिम 
( १८ । ७३ के ) “डवाच? सहित इोकको एक इलोक माना है । 
ये १७ “डवाचः-.रूप इलोक एवं एक अन्तिम (१८ । ७३ का ) 
“उचाचः---सहित इलोक भगवस्मेरित होनेसे भगवानके सलोक़ोंके 
साथ सम्मिलित किये गये हैं तथा भगवत्‌-शरणागति ( २। ७ ) के 
' पहले कथित तीन “अज्जुन उबाच? को परिमाणमें अछगसे न लेकर 

“संजय उवाचः में ही अन्तभूत किया गया है | 
गीताकी यह हशोंढी भी है कि एकके कथित वचन दूसरेके 
बचनोके अन्तगंत आ जाते हैं; जेंसे पहले अध्यायमें तीसरेसे ग्यारहवें 
इलोकतक दुर्योधिनके वचन संजयके वचनोके अन्तगत आये हैं, 
और तीसरे अध्यायमें , दसवेंसे बारहवें इोकक्े पूर्वाद्धतक प्रजापति 
ब्रह्मजीके वचन श्रीभगवानके वचनोंके अन्तगंत आये हैं । 
सलोकोंमें अवान्तर “न योत्स्येः ( २ | ९ ) अजुनक़े वचन संजयके 
वचनोके अन्तगत आये हैं तथा “तमेव चार्य॑ पुरुष प्रपचे? ( १५४ ) 

* साथकके वचन श्रीमगवानके बचनोंके अन्तर्गत आये हैं | ऐसे ही ._ 

पहले अध्यायमें इक्कीसवेंके उत्तराघसे तेईंसवें इोकतक तथा अट्ठाईसवेंके 


घी ज्ञा० ३०-- 
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उत्तराधसे छियाढीसवे इछोकतक, और दूसरे अध्यायमे चौथेसे आठव 
इलोकतक अजुनके वचन ( कुछ २६ इछोक ) संजयके ही वचन 
हैं; जिसके पत्मिणके लिये ऊपर वतछाया ही जा चुका है 
कि संजय राजा घृतराष्ट्रको श्रीकृष्णाजुन-संवादरूप गीता-शाञत्र छुनाते 
हुए 'इदमाह महीपते? ( १ | २१ ) आदि पदोंसे बता रहे है कि 
राजन ! युद्र॒स्थलर्मे अजुनने ऐसा-एसा कहा | अतः ये २६ रछोक 
संजयके इछोकोकी गणनाम ही सम्मिलित करने चाहिये, न कि 
अजुनके रत्लेकोकी गणनामें | 


इस प्रकार गीताकी प्रचलित ग्रतिमें आये अजुनके ८४ 
स्तोकोमेंसे उपयुक्त ८ १+२६ ) २७ इलोक घटा देनेपर ५७#व्ोक 
खत: अजुनके रह जाते हैं | अतः गीता-परिमाणका यह वचन 
प्रमाणित हो जाता है--- है 

धअजुनः सप्तपश्चाशत्‌ः 
संजयके ६७ इलोक 

गीताकी प्रचलित ग्रतिके अनुसार संजयके ४ १ ही रछोक हैं 
एवं ९ “संजय डबाच? है; किन्तु गीता-परिमाणमें ६७ श्छोक बताये 
गये है | अतः परिमाणके अनुसार विचार करना है। गीता-परिमाणमें 
संजय उवाच? को संजयके रल्लेकोमें ही अन्तभूत किया गया है; 
क्योंकि गीतामें केवछ-कृष्णाजुनसंजाद होनेसे 'श्रीभगवाजुवाचः एवं 
भगवत्मेरित “भ्जुन उवाच? ही अछग इल्ोकरूप माने गये है | संजय 
ओर धृतराष्ट्रके उवाचोंको अछग-अछग मानकर उनका उन-उन स्थछोंमें 
ही अन्तर्माव समझना चाहिये। 
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दूसरी बात; धृतराष्ट्र और संजयका संवाद हस्तिनापुरमें हुआ 
था, न कि भगवानके सामने । जिनका संवाद भगवानके सामने नहीं 
हुआ, उनके उबाचको सोकरूप नहीं माना गया और “अजुन उबाच? 
को इसलिये इोकरूप भाना गया कि वे भगवान्‌के सामने बोल रहे 
थे | इसी वास्ते पुष्पिकामें गीताको श्रीकृष्णाजुनसंवाद कहा गया है, 
. न कि धतराष्ट्रसंजयसंवाद । 


यह तो ऊपर ही बताया जा चुका है कि पहले और दूसरे 
क्षष्यायोंके अजुन-कथित २६ इलोक परिमाणमें संजयके ही लोक 
मानने चाहिये | अतः इन २६ श्छोकोंको संजयके 9१ रलोकोंके 
साथ योग देनेपर ( ४ १+२६ ) ६७ श्लोक संजयके हो जाते हैं । 
अत; गीता-परिमाणका यह वचन प्रमाणित हो जाता है-- 


सप्तपर्टि तु संजय? 


घृतराष्ट्रका एक ब्लोक 
गीताकी प्रचल्ति प्रतिमें घृतराष्ट्रका एक इलोक ही हैं. । अतः 
इस इलोकके परिमाण में कोई मतभेद नहीं है | हाँ, उच्ाचको अछगसे 
न लेकर “संजय उचाच? की तरह ही “घुतराष्ट्र उबाच? का भी 
घृतराष्ट्रके इ्लोकरमें अन्तर्भाव है । “धुतराष्ट्र उबाचः और “संजय 
उवाच?----दोनो ही महाभारतके वक्ता महर्षि वेशम्पायनजीके वचनोंके 
अन्तगंत हैं । ह 
यह शंका भी हो सकती है कि घृतराष्ट्रकथित श्लोक गीतामें 
सम्मिलित क्यों किया जाय १ इसके समाघानमें पहुली बात तो यह 


क्र 
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है कि धृतराट्रका मूछ प्रन्‍न ( १ । १ ) ही गीताके प्राकब्थमें हेतु 
है | अपने प्रश्नके माध्यमसे ध्रृतराष्ट्र युद्धस्थलमें होनेवाली समस्त !' 
घटनाओंको विस्तारसे सुनना चाहते है । उसके उत्तरमें महर्षि 
वेदव्यासजीके कृपापात्र भन्‍्त्री सजय श्रीकृष्णाजुन-संवादरूप गीता- 
शास्षको ( जो कि युद्धस्थलमें सबसे पहली धटना है ) वेदव्यासजीके 
विशेष क्ृपापात्र राजा ध्वृतराष्ट्रको खुनाते हैं |# अतः गीताके 
प्राकव्यमं मूछ प्रइन होनेसे ही यह श्वृतराष्ट्रका इलोक गीतामें 
सम्मिलित किया गया है | 


# महाभारत देखनेसे पता चलता है कि महर्षि वेदन्यासजीकी 
घृटराष्ट्रपर बढ़ी कृपो थी ।जब दोनों ओरसे महाभारत-युद्धकी पूरी तैयारी 
हो गयी तो वेदव्यासजीने धृतराष्ट्रफे समीप जाकर उनसे कहा कि ०महदा- 
भारतका युद्ध अनिवार्य है। यह होनी है, जो अवश्य होगी | यदि इस 
घोर संग्रामकों देखना चाहो तो तुम्हें दिव्यनेत्र प्रदान कर सकता हूँ? 
( मद्दा० भीष्म० २। ४-६ )। धृतराष्ट्रने कहा कि "्मर्षिभ्रष्ठ |; मैं 
उम्रभर अंधा रहा, अब मैं अपने ही कुलछका संहार अपने नेभ्ोंसे देखना 
नहीं चाहता । हाँ, युद्धकी घटनाओंकों भलीभाँति सुनना अवश्य चाहता 
हूँ ( भीष्म ० २ | ७ ) | वेदव्यासजीको तो पता ही था कि युद्धके पहले 


“भगवान अर्जुनको दिव्य गीताज्ञानका उपदेश देंगे | अतः उस दिव्य 


गीताश्ानके उपदेशको धृतराष्ट्रके कल्याण-हेतु सननेके लिये उन्होंने उनके ? 
मन्त्री महात्मा संजयको दिव्यदृष्टि प्रदान की और धृतराष्ट्से कहा कि संजय 
ठुग्दे युद्धका सारा दत्तान्त सुनायेगा। यह दिव्यचक्षु; हो जायगा और 
युद्धकी समस्त घटनाओंको प्रत्यक्ष देख, सुन और जान सकेगा । सामने 
या पीछे, दिनमें या रातमें, गुप्त या प्रकट; क्रियारूपमें परिणत या सेनिकोरमें- 

से किसीफे मनमें आयी कोई बात इससे तनिक भी छिपी न रह सकेगी? 
(भीष्म० २। ९१-११) | 


गीताका, सार छ्दथ 


दूसरी बात, जैसे प्रथम अध्यायमें अज्ुनका विपाद भी 
श्रीभगवानके साथ सम्बन्ध जोइनेबाला तया केल्याणक्री ओर अग्रसर 
करनेवाला होनेके कारण योग हो गया, वैसे ही धृतराष्ट्रका प्रइन 
भी भगवदूवाणीके प्राकत्यमें हेतु होनेके कारण भगवद्गीताके साथ 
सम्मिलित हो गया | है 


निष्कप 


उपयुक्त विवेचनसे स्पष्ट हो जाता है कि महर्षि वेद्व्यास- 
रचित मद्दाभारतमें मद्र्षि वैशम्पायनने जो गीताका परिमाण बताया है, 
बह ययाथ है; क्योंकि इस लेखके अनुसार उसकी संगति ठीक बैठ 
जाती है | अतः पाठकी इश्टिसे उवाचसहित प्रचलित पाठ्यक्रम: 


ही उपयुक्त है और परिमाणकी इष्टिसे उपथुक्त क्रम द्वी 
उपयुक्त है । 


/ 

गीता-पस्मिणकी संगति ठीक-ठीक बेंठ जानेसे यहद निष्कष 
निकलता है कि प्राणी जब संसारसे हटकर अपना कल्याण चाहता 
है एवं बचनमात्रसे भी भगवानकी शरण हो जाता है तो 
( भगवत्परायण होनेसे ) उसका कल्याण होना निश्चित है। पृण 


शरणागत होनेपर एक - भगवान्‌ ही रह जाते हैं अर्थात्‌ भक्त और 
भगवानमें कोई भेद नहीं रह जाता । 


हे 


-----शककाकरफ्-करता: 


दि अमल ० अट शिदज जनक कमल लता अमल बुर शतक ता मम 
# भरीमदरूगवद्गीताके प्रथम अध्यायका नाम “अर्जुनविधादयोगः है| 
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भगवद्दीतामं अपनों उद्धार करनेकी पेसी-पेसी विलंक्षणं, 
सुगम ओर सरल युक्तियाँ वतायी गयी हैं, ज्ञितको मनुष्यमात्र 
अपने आचरणमे ला सकता है। तात्पये,यह है कि जो गीताका 
आदर करता है, ऐसा मनुष्य हिंदू, मुसलमान, ईसाई, यहूदी, 
पारसी, बौद्ध आदि किसी भी धर्मको माननेवाला फ्यों न 
हो; किसी भी देश, बेष, वर्ण, आश्रम/ सम्प्रदाय आदिका 
क्यों न हो; अपत्ती रुचिके अनुसार किसी भरी शेठी, उपाय॥ 
सिद्धान्त, साथनकों माननेवाला क्‍यों न हो; वह यदि अपना किसी 
'तरहका आपय्रह न रखकर, -पक्षपात-विषमताको त्यागकर, 
“किसी भी प्राणीको ठुश्ख पहुँचानेवाली चेश्वाको त्यागकर) 
मतर्म किसी भी लोकिक-पारछोकिक उत्पन्न और नष्ट 
होनेवाली वस्तुकी कासमता न रखकर, अपना सम्प्रदाय 
अपनी टठोली वनानेका उद्देश्य न रखकर, केवल अपने 
कल्याणका उद्दद्य रखकर गीताके अनुसार चलता है 
( अकतेब्यका स्वथा त्याग करके प्राप्त परिस्थितिके अनुसार 
अपने-अपने कर्तंव्यका लोकहिताथ्थे, निष्कामभावपूर्वक पालन 
करता है ) तो वह भी जीविका-सस्वन्धी ओर खाना-पीना+ 
सोना-जगना आदि शरीर-सस्वन्थी सब काम करते हुए 


परमात्माकी: प्राप्ति कर सकता हैः महान आनन्द) महान 


खुखको प्राप्त कर सकता है ।' 





जय द्वीते जय. .. भगवद्दीते । 
। हारतहय 9, क््ह् तो डूक। ते 
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| त्वज्ञानवि: विद्या नरम फर ॥ जय० 
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शरण-रहस्य-प्रदायिनि संत विधि सुखकारी ॥जयथ॒० (0) 
राग-देप-विदारिणि कारिणि मोद सदा। /) 
भव-भय-हारिणि तारिणि परमानन्दपदा ॥| जय० (0 । 
आसुर-भाव-विनाशिनि नाशिनि तम-रजनी। 

देवी सहुणदायिनि हरि-रसिका सजनी ॥जय० |! 
समता, त्याग सिखावनि, हरि-मुखकी बानी । 

| सकल शास्रकी खामिनि, श्रुतियोंकी रानी | जय० |] 

॥0| दया-सुधा बरसावनि मातु ! कृपा कीजें। | 
मो हरिपद-ओेम दान कर अपनों कर लीजे || जय॒० 0 
| |] 
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